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प्रोफेसर जे० एच० म्यूरहेड 
को 


प्रावककथन 


आधुनिक सम्यता, जिसकी विशेषताएं हैं वैज्ञानिक स्वभाव, मानववादी भावना 
ग्रौर जीवन के प्रति पाथिव तथा धर्म निरपेक्ष दृष्टिकोण, ससार-भर मे सदियो पुराने 
रीति-रिवाजो को उखाड फेक रही है और सर्वत्र श्रश्मान्ति एव विक्षोभ उत्पन्न कर रही 
है । तया ससार आवश्यकताओ, श्रावेगो, महत्त्वाकाक्षाओं और क्रियाकलापो का ऐसा 
गड़बडकाला बनकर नहीं रह सकता जिसपर आत्मा का कोई निर्देशन या नियत्रण न 
हो | त्यक्त अ्रवविश्वासो और उन्मूलित विद्वासो के कारण जो रिक्तता उत्पन्न हो गई 
है, उसको श्राध्यात्मिकता से भर देना आवश्यक हो गया है। 
आज ससार एक इकाई बन गया है। परन्तु, भोतिक एकता और आधिक 
प्रन्योत्याश्रय एक सावभौमिक मानव-समाज का निर्माण करने मे स्वयमेव समर्थ नहीं 
हैं । इसके लिए श्रावश्यक हैं समाज की मानवीय चेतना और सभी मनुष्यो मे परस्पर 
वैयक्तिक सम्बन्ध-भावनाएं । यद्यपि हाल तक यह मानवीय चेतना राजनीतिक राज्यों 
के सदस्यो तक ही सीमित थी, तथापि युद्धोपरान्त इस चेतना का तेज़ी से प्रसार हो 
रहा है । सभी मनुष्यो मे प्रचलित रीति और रिवाज सभी मनुष्यों की चेतना के अग 
हो गए हैं । मनुष्य आज मनुष्य का दर्शक बन गया है। क्षितिज पर एक नये मानववाद 
का उदय हो रहा है । परन्तु, इस वार इसकी व्याप्ति मे सारी मानव-जाति भरा जाती 
है । लोगों के बीच श्रापस मे घनिष्ठ जानकारी वढ रही है श्र इससे विश्व-चेतना मे 
अ्भिवृद्धि हो रही है । विश्व-समाज की सदस्यता से श्रव हम नही वच सकते, उससे 
वच निकलने की वात उतनी ही अभ्रकल्पनीय है जितनी अपनी त्वचा के वाहर हमारे 
कूद निकलने की । तो भी, हमे यह देखकर हतादश होना पडता है कि ससार मे झरा- 
जकता का दौरदौरा है और वह वेलगाम हो रहा है। उसका मन भ्रमित है और उसके 
मस्तिप्क की चूल उख्ड गई है, बह अस्त-व्यस्त है । झ्राज ससार मे जितनी फूट है भौर 
जितनी भीषण बुराइ्यो से वह पीडित है उतना वह पहले कभी नही था । वर्तमान 
क्षोभ और शअ्रव्यवस्था का कारण है जीवन की प्रक्रिया के, जो अधिकाधिक बढनेवाले 
परस्परावलम्वन की है, और जीवन की 'विचार-पद्ध ति', मन की प्रवृत्तियों के समा- 
कलन, निप्ठाओ झौर हमारे विधि-नियमो एवं सस्थाओ मे प्रतिमूत्त श्रनुरागों के बीच 
सामजस्य का भ्रभाव | शिक्षा का उद्देश्य हमे केवल विभिन्‍न कलाओ में प्रवीण बताना 
झौर विविध शिल्प-प्रविधियों मे दक्ष करना ही नहीं है, वरन्‌ उसका उद्देश्य हमारे 
भीतर जीवनादर्शो श्रोर निष्ठाओ के प्रति भ्रनुराय जगाना भी है , यही नही, वह स्नेह 
ओर समादर की प्रवृत्तियो को भी हमारे भीतर स्फुरित करती है, किन्तु श्राज उसी 


ह प्राच्य धर्म और पादचात्य विचार 


शक्षा का कार्यक्षेत्र कितना सीमित कर दिया गया है ! वह इस नये ससार मे राष्ट्रीय 
भुसत्ताओं का समर्थन करने, उनका औचित्य सिद्ध करने तथा आ्राथिक श्रात्मनिर्भरता 
ग राग अलापने में ही व्यस्त है। ससार आज जिस रूप मे सगठित है, उसकी सगति 
' तो सुदूर क्षितिज पर चमकती हुई समय की मनस्विता से बैठती है, न धर्म की 
च्ची भावना से । जब हम यह कुहते है कि ईश्वर केवल एक है, तो इसका श्रर्थ यह 
ष्ट करना भी होता है कि समस्त मानव-जाति का केवल एक समाज है, एक सगठन 
[। मानव-समाज के सगठन को श्रन्तर्राप्ट्रीय विरादरी के रूप मे परिणत होने देने मे 
रुप बाधक उन लोगो के मन-मस्तिष्क हैं, जिनमे एक-दूसरे के प्रति पाई जानेवाली 
त्तव्य-भावना श्रभी विकसित नही हो पाई है । हमको मानव-जाति की श्रात्मा को 
पर करना है, क्योकि आत्मा ही रूप को रूप और देह को देह बनाती है । हमे अ्रपने 
लए ऐसे आदर्शों, प्रवृत्तियों और भावनाओं का सस्कार करना है जो हमको एक विद्व- 
मसाज का निर्माण करने और इस आस्था के लिए काम करनेवाले राष्ट्रमण्डल-सहकार 
; रहने के योग्य बना सकें कि “जब तक एक मनुष्य भी वन्दीगृह मे है, मैं मुक्त नही 
7 , जब तक एक समाज भी दासत्व की श्र खला में जकडा है तव तक मैं अपने को 
गरी उसीका एक सदस्य मानता हू ।” 

हमारी पीढी के सामने जो सबसे बडा काम है, वह है बढती हुई विश्व-चेतना 
छ्ी एक ग्रात्मा प्रदान करता, ऐसे आदर्शो और ऐसी सस्थाओ का विकास करवा जो 
वेश्व की श्रात्मा को रचनात्मक अभिव्यक्ति दे सकें, और इन निष्ठाशो तथा भावावेगो 
ढरी भावी पीढियो तक सप्रेषित करना तथा उन्हे विश्व-तागरिक के रूप मे प्रशिक्षित 
फरना । जीवनचर्या के एक नये स्वरूप का निर्माण एक महान कार्य हैं । इसके सदर्भ 
मै पौर्वात्य धर्मों, विशेषत हिन्दू घर्म श्ौर बौद्ध धर्म के कतिपय श्राघारभूत तत्त्वज्ञानो 
व झतदूं ष्टियो का बहुत महत्त्व है, इसलिए इन व्याख्यानों मे उनकी श्रोर सकेत 
करने का प्रयत्न किया गया हैं । किसी भी सस्क्ृति और किसी भी देश को यह 
प्रधिकार नही है कि वह श्रपनी डेढ चावल की खिचडी अलग्र पकाए, केवल अपने लिए 
जीवित रहे । यदि मानवात्मा को समृद्ध और सम्पन्न बनाने में वह कुछ योगदान करने 
फ्री स्थिति मे हो, तो उसका यह कत्तंव्य हैं कि श्रपनी उस देन को, अपने उस सदेश 
क्रो वह यथाशक्ति ससार के अधिक से अ्रधिक लोगो तक पहुचाए। प्राचीन यूनान, 
रोमन साम्राज्य और पुनर्जागरणकाल के इटली ने मानवीय प्रगति के लिए जो अ्रशदान 
केया, जो देने दी, उनका सम्बन्ध केवल आधुनिक यूनान या आधुनिक इटली के निवा- 
सेयो से ही नही हैँ । मानवता को प्राप्त उत्तराधिकार के वे एक श्रग वन गए है। 
प्रानसिक और पाध्यात्मिक जीवन में सकीर्ण मनोदशा का प्रदर्शन हमारे लिए हितकर 
परही होगा । कुछ भी हो, एक ऐसे समय में जब नाता प्रकार के सगठनो और ससज्जनों 
का आतक हमारे ऊपर मडरा रहा है तब विश्व के मनीपियो द्वारा भ्रजित तत्त्वन्ञान 
क्रो एक स्थल पर जुटा देता, सघटित कर देता कोई अनुचित कार्य नहीं कहा जा 
पर्केगा, उसका कुछ न कुछ ओऔचित्य रहेगा ही । 

जिन समस्याओं को मैं स्पर्ण करने जा रहा हू, उनकी इयत्ता और कठिताई 
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से मैं परिचित हू । मै कोई प्रशिक्षित धर्मशास्त्री नही हु , मैं तो केवल दर्शनश्ञास्त्र 
के उस विद्यार्थी के दृष्टिकोण से ही श्रपनी वात कह सकता हू जिसने ससार के प्रमुख 
घर्मो के उद्भव श्रौर विकास के सम्बन्ध मे जो आधुनिक छानबीन हुईं है उसके साथ 
सम्पर्क रखने की चेष्टा की है , और मुर्के तो यह लगता है कि विभिन्‍न धर्मों की 
रहस्यात्मक परम्पराओो मे एक उल्लेखनीय श्रात्मिक एकता विद्यमान है । चाहे जिस 
धर्म के वे श्रनुयायी हो, सभी रहस्यवादी, आध्यात्मिक दृष्टि से सग्रोत्र हैं, एक ही 
विरादरी के हैं। अपने ऐतिहासिक स्वरूपो मे विभिन्‍न धर्म जबकि हमे सीमित समूहो 
तक ही वाघ रखते हैं और विश्व-समाज के प्रति निप्ठा के विकास का विरोध करते हैं, 
त्तव रहस्यवादियो ने सदा ही मानवता के बस्धुत्व का प्रतिपादन किया हैँ । वे नामो के 
नाम पर किए जानेवाले श्रत्याचारों और धर्म-सप्रदायो की पारस्परिक प्रतिद्वन्द्रिता 
का अतिक्रमण करते हैं , साथ ही, प्रजातियों के सघर्पों और राष्ट्रो के कलहो से भी 
वे ऊपर उठे होते है । रहस्यवाद आत्मा का धर्म हैं, इसलिए वह किन्‍्ही सिद्धान्तों या 
मान्यताओं का हठघधर्मितापूर्वंक खण्डन अथवा भण्डन करने की दो श्रतियो से दूर रहने 
की चेष्टा करता है । सभी लक्षणों से यही सकेत मिलता हैँ कि रहस्यवाद (ब्नह्म- 
साक्षात्काखाद ) के ही भविष्य का धर्म होने की सम्भावना है । 
मैं अनुभव करता हू कि जब मुझे सूचनाओं के लिए फम से कम आशिक रूप में 
प्रनुवादो पर ही निर्भर रहना पडे, तब मेरा कोई पुस्तक लिखना कहा तक उचित 
होगा ? परन्तु, मैंने सोचा कि एक ऐसे सुधी विद्वान की प्रतीक्षा मे व रहने से कोई 
लाभ नही, जिसको सस्क्ृृत, हिल्न, ग्रीक, लेटिन, फ्रेच, और जर्मन आदि भाषाओं का 
सम्यक्‌ एव आलोचनात्मक ज्ञान हो तथा जिसके लिए इन सभी भाषाओं में संग्रहीत 
तत्त्वज्ञान हस्तामलकवत्‌ हो, क्योकि ऐसा कोई विद्वान अश्रभी तक पैदा नही हुआ है। 
अनुवादों का भी सावधानी और विवेक से उपयोग किया जा सकता है । इसलिए मैंने 
अनुभव किया कि भ्रव समय श्रा गया है कि किसी आदमी को जिसे कुछ ज्ञान हो, 
आगे आकर सभी धर्मो की मुख्य-मुख्य वातो को व्यवस्थित ढंग से प्रस्तुत कर देना 
चाहिए। यहा मैं कह दू कि मैने इस पुस्तक को लिखने मे एक इतिहासकार का तटस्थ 
दृष्टिकोण ही भ्रपनाया है, इस या उस घर्म के पक्षपाती का नहीं। यदि मैंने किसी 
वास्तविक महत्त्व की बात को गलत ढग से पेश किया हो, तो मुझे निश्चय ही इसका 
गहरा दु ख द्ोगा । जो लोग जानते है कि जिस काम मे मैंने हाथ लगाया है, वह 
कितना विशाल और जटिल है, वे नि संकोच मेरी कम गम्भीर भूलो को क्षमा कर देंगे । 
ये व्यास्यान सन्‌ १६९३६-ए८ में दिए गए थे । यद्यपि इनको प्रकाशनार्थ देते समय 
मैं इन्हें एक वार फिर दुहरा गया हू और यत्र-तञ्न मेने कुछ सझोवन झौर परिवर्द्धन 
भी कर दिए हैं, तथापि इनके अनीपचारिक रूप को वनाए रखा गया है। इस प्रकार 
की पुस्तक में कुछ पुनराचृत्ति का होना अपरिहार्य-सा हो जाता है। मैंने इसे बचाने 
का कोई गम्भीर प्रयास भी नही किया है, श्रथत इसलिए कि ऐसा करने से अलग- 
अलग व्यारवानों की गठन विगड जाती श्ौर श्रशत. इसलिए भी कि यदि सामान्य 
सिद्धातों की भिन्‍न सदर्भो मे कुछ पुनरावृत्ति हो जाए, तो उसका भी अपने-आपमे कुछ 
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महत्त्व होता है। यह पुस्तक दा नशास्त्र के पेशेवर विद्यार्थी के लिए उतनी नही लिखी 
गई है जितनी जनता के उस बडे भाग के लिए, जो उच्चतर मानसिक भअनुशीलनो 
तथा मानव-सस्कृति एवं जीवनचर्या की समस्याश्रों मे रुचि रखता है। ऐसे महत्त्वपूर्ण 
विपय पर लिखी गईं पुस्तक मे जो सरचनात्मक पूर्णता होनी चाहिए, वह यद्यपि इस 
पुस्तक में नही है, तथापि मुझे आशा है कि इसमे भ्रापको दृष्टिकोण की एक ऐसी एकत्ता 
अनुस्युत मिलेगी जिसने पुस्तक के विभिन्‍न भागो को परस्पर सम्बद्ध कर दिया है। 
वलैरेण्डन प्रेस के व्यवस्थापको ने इस पुस्तक को प्रकाशित करने और उनके द्वारा 
पहले ही प्रकाशित सामग्री का इसमे उपयोग करने की श्रनुमति देने का जो श्रनुग्रह 
किया है, उसके लिए मैं उन्हें घन्यवाद देना चाहता हू । प्रेस के कर्मचारियों ने जिस 
ढग से इस पुस्तक को प्रकाशित किया है, उसके लिए वे भी धन्यवाद के पात्र है। सर 
रिचर्ड लिविग्स्टन ने कृपापुर्वेक इस पुस्तक का प्रूफ-सशोधन किया है, तदर्थ मैं उतका 
ऋणी हु । अन्त मे मैं प्रोफेसर जे० एच० म्यूरहेड के प्रति, जिनको यह कृति समपित 
है, अपनी श्रद्धाजलि तथा क्ृतज्ञता प्रकट"करना अ्रपना कर्तव्य समभता हु । गत बीस 
वर्षों मे मैंने प्राय जो कुछ लिखा है, उसमे मुझे उनकी आलोचनात्मक भेधा भ्रौर स्वच्छ 
विवेचना से अ्रव्यर्थ सहायता मिली है । फिर भी, न तो वे, न सर रिचर्ड लिविग्स्टन 
इस पुस्तक मे सच्चिहिंत विचारों के लिए उत्तरदायी हैं । 
--पर्वेपल्लि राधाकृष्णन 


विषय-क्रम 
पृष्ठ 


१. संसार की श्रजात श्रात्मा १४-४६ 


[१] इतिहास का श्र्थ । [२] यूनानी विज्ञान और विवेकवाद, 
धर्मनिरपेक्ष मानववाद और नागरिक राष्ट्र-भक्ति । [३] मध्य- 
युगीन सस्क्ृति ईसाई धर्म। [४] दर्शन, धर्म और राजनीति के 
क्षेत्र मे पुर्नागरण । [५] हमारा युग और पौर्वात्य धर्मों पर वल 
देने की आवश्यकता । [६] धर्म के प्रति हिन्दू दृष्टिकोण, कि 
झ्राध्यात्मिक अनुभव अनिवार्यत विवेकवादी श्रौर मानववादी होता 
है । ब्रह्म और अभ्रात्मा का स्वभाव । देवी सत्ता। माया का श्रर्थ । 
[७] मानवजाति निर्माण की प्रक्रिया मे । 


२. परम श्राध्यात्मिक श्रादर्श हिन्दू दृष्टिकोण ५०-७३ 
[१॥| हिन्दू दृष्टिकोण और सिन्धु-घाटी सम्यता मे उसके वीज । 
सघटित जीवन का लक्ष्य ॥ [२] वौद्धिक चेतना भर उसकी काये- 
प्रक्रिया । भ्रविद्या का अर्थ । श्रभय और अ्रहिसा के रूप में धर्म । 
[३] श्राध्यात्मिक स्वतन्त्रता प्राप्त करने के लिए नियमानुशासन । 
योग और उसके सोपान । भ्राध्यात्मिक अ्न्तदूं प्टि धर्म की जन्म- 
भूमि है। [४] इस आलोचना पर विचार, कि हिन्दू आदर्श 
पर्याप्त रूप से नंतिकतावादी नहीं है । भारत की राजनीतिक 
झसफलता की ओर इसका सकेत । घर्मं के दो पक्ष हैं: वेयक्तिक 
और सामाजिक, यदि वह इनमे से किसी की भी भ्रवहेलना करता 
है तो वह सदोप है । 


३: हिन्दू विचारणा मे रहस्पवाद और श्राचारनीति ७४-१३ १ 
[१] घमं के प्रति वर्तमान अन्यमतस्कता गहरी होती हुई झाष्या- 
त्मिकता का लक्षण अधिक है, बढते हुए धर्म-निरपेक्षवाद का कम । 
विज्ञान की प्रगति और इतिहास के पर्यालोचन का प्रभाव वाह्म 
धर्मो पर पडता है। धरम के श्राध्यात्मिक पक्ष या रहस्यवाद की ओर 
ध्यान में वृद्धि । रहस्यवाद क्‍या है ? [२] छ्वेट्ज़र की यह 
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आलोचना, कि भारतीय रहस्यवाद जीवन और ससार की उपेक्षा 
करता है | इस भेद का कोई ऐतिहासिक प्रमाण नहीं कि हिन्दू- 
विचारणा धर्म और जीवन-नियेधक है श्रौर ईसाई-विचारणा धर्म- 
और-जीवन-समर्थक । विरोध तो वास्तव मे धर्म और एक आात्म- 
निर्भर मानववाद के बीच है । [३] इवेट्ज़र के विचारों का 
निदर्शन । [४] चरमोल्लास की प्रकृति । आध्यात्मिक जीवन से 
उसका सम्बन्ध और उसपर उसका प्रभाव। [५] आचारशास्त्र 
और अध्यात्मशास्त्र तथा दोनो का घनिष्ठ सम्बन्ध । उच्चतर 
आचारशास्त्र परलोकवाद मे वद्धयूल होना चाहिए । [६] माया 
का सिद्धान्त । आचारशास्त्र के लिए इसका सही महत्त्व । माया 
अहवाद नही है। [७] सृष्टि-रचना की समस्या । ब्रह्म और ससार 
भे कोई आगिक सम्बन्ध नही है । लीला का साधर्म्य । [८] ज्ञान 
या आध्यात्मिक श्रन्तदृ ष्टि को नेतिकता की श्रपेक्षा श्रधिक महत्त्व 
दिया जाता है | पूर्णता का दर्जा प्रगति से ऊचा है। श्राष्यात्मिक 
उपलब्धि के लिए नैतिक जीवन अत्यावश्यक है। [६] ससार 
श्रौर जीवनेच्छा से मुक्ति के रूप में मोक्ष! की आलोचना । 
थाश्वत जीवन की प्रकृति की परीक्षा । [१०] भलाई और बुराई 
से परे की अवधारणा । [११] आन्तरिक पुरणता और बाह्य 
क्रियाशीलता । तपवाद । [१२] हसारी झाज की सवसे बड़ी 
ग्रावश्यकता आध्यात्मिक मुल्यो मे आस्था की पुनस्स्थापना । 


४. भारत और पाइचात्य धामिक विचार : यूनान १३२-१७० 


[१] पूर्वीय विचारों के निकट सम्पर्क में आने के कारण पश्चिम 
में एक नया पुनर्जागरण। [२] सिन्धु-घाटी, सुमेर, मिश्र और 
मिनोस की सम्यताएं। [३] ऋग्वेद और यूनानियों का श्रोलि- 
म्पियाई घर्म | ईरानी देवता । [४] उपनिपद्‌ भौर ऑफियाई 
तथा एल्यूसीनियाई रहस्यात्मक विचारधाराए । पाइथायोरस तथा 
प्लेटो 


श्र, भारत और पाइचात्य घामिक विचारणा : ईसाई जग्रतू-१ १७१-२३६ 


[१] सिकन्दर का भारत पर श्राक्रमण । [२] किलस्तीन मे 
अ-सामी प्रभाव। एसेनीज । जॉन द वैप्टिस्ट, एनक्‌ । ईसामसीह का 
जीवन और उनकी शिक्षा । बुद्ध । [३] रोमन साम्राज्य और 
मिथुवादी सम्प्रदाय, मित्नी रहस्यात्मक ऊंत्य, सिकन्दरकालीन 
धर्मशास्त्र। [४] ज्ञानमार्ग / फिलो । [५] मिल्न की 'हरमेटिक' 
परम्परा । प्लूटाक, श्रपोलोनियस, वेसिलिडीज, वैलेन्टिचस, थियो- 
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डोटस, बार्डसेनीज, मार्किश्लेन | [६] प्रोसीडोनियस, न्यूमेनियस, 
प्लॉटिनस, पार्फोरी, इआ्लम्ग्लिकस, प्रोवलस । 


६ भारत और पाइचात्य धासिक विचारणा ईसाई जगत्‌-२ २४०-२७५ 
[१] सेट पॉल, चतुर्य 'गॉस्पेल' सुधारवादी (अपॉलॉजिस्ट्स) 
क्लीमेट और ऑरिजेस, श्रॉगस्टीन, वोधियस, डायोनीसियस, 
एरिप्रोपेयगाइट । [२] हिन्दू, पारसीक शऔौर ईसाई रहस्यवाद । 
जॉन स्कोटस, एरिजेना । ह्यगो श्रोर सेंट विक्‍टर के रिचर्ड, 
अलवर्टंस, मेगनस, टॉमस एक्विनास। [३] श्रर्वाचीन काल में 
भारत का पश्चिम पर प्रभाव । 


७. यूनान, फिलस्तीन, न्लोर भारत २७६-३३४ 

[१] पाइचात्य सम्यता की विशेषता शौर हिन्दू तथा चीनी सम्य- 
ताओझो से इसका अन्तर । [२] पाश्चात्य घामिक परम्परा की 
तीन घाराए--यूनानी-रोमन, हिन्न शौर भारतीय । यूनानी-रोमन 
प्रभाव की ऐतिहासिक रूपरेखा । सशयवाद का दबाव । [३ | यहूदी 
प्रवृत्ति और उसका विकास । धर्मान्धतावाद (हठवाद) का 
दवाव । [४] रहस्यवाद की भारतीय परम्परा । वार्थे का ताकिक 
धर्मशास्त्र । ईसाइयत भौर भारत का दाय 


८ पधर्मो का सम्सिलन ३३४५-४८ ३े 


[१] सिन्धु घाटी सम्यता में धर्म | भारतीय मानस की उदारता। 
ऐतिहासिक सर्परेखा । [२] भारतीय दृष्टिकोण सशयवाद या 
कालोचितता की उत्पत्ति नही । [३-४-५] इसका ज्रोत है आ्राष्या- 
त्मिक श्रनुभव को धर्म का सार मानने की आ्रास्था में । अन्य धर्मो 
के प्रति हिन्दू दृष्टिकोण के पक्ष में तक । धामिक परम्परा श्रौर 
धामिक विकास के लिए इसका महत्त्व । 'लोगोस' सम्बन्धी 
भ्रवधारणा । [६] धार्मिक सुधार की हिन्दू रीति । इसके गुण 
और अ्वगुण । [७-८-६-१० | इस्लाम और ईसाई घर्मो पर हिन्दू 
भावना का प्रभाव । 


६ हिन्दू धर्म से व्यक्ति औऔर सामाजिक व्यवस्था इं८४--४२० 
[१] एक-दूसरे को समभने के मार्ग की वाधाएँ। [२] हिन्दू 
सामाजिक सगठन । सामान्य स्वरूप । [३] जीवन के चार 
पुरुषा्थ श्राध्यात्मिक, कलात्मक, ब्लाथिक और नैतिक । 

[४] आध्यात्मिक-सामाजिक, नैतिक-मनोवेज्ञानिक और परम्परा- 
«.. गत--तीन दण्टिकोणों से चतर्चण-व्यदस्था पर विचार । वर्ण- 
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ब्यवस्था का लोकतात्रिक स्वरूप । जाति-भेद भर सुधारवादी 
भान्दोलन । इस पद्धत्ति की श्रच्छाइया और बुराइया । [५] जीवन 
के चार झ्ाश्रम । [६] सामाजिक और सार्वभौमिक जीवन-मूल्य । 
[७] आधुनिक ससार भौर अप्रतिरोध । 


परिद्विष्ट गा. 5. डेए२१८४२६ 
अनुक्रमणिका हक ".. ४२७-४एे८ 


१ 
संसार की अजात आत्मा 


इस प्राचीन विश्वविद्यालय ने प्राच्य घर्मो और नीतिशास्त्र से सम्बन्धित इस नवस्थाप्ित 
प्रासन के लिए मुझे निर्वाचित करके मेरा जो सम्मान किया है, उसके प्रति यदि मुझे 
भ्रपनी अ्रनु भूतियो को भली प्रकार व्यक्त करना हो, तो में अपने उद्गारों को कुछ 
विस्तार से प्रकट करने का लोभ सवरण न कर पाऊगा और कदाचित्‌ आपको वह 
रुचिकर न प्रतीत हो । भ्रत 'घन्यवाद' जैसे सीधे-सादे शब्द से ही आपके प्रति भ्रपनी 
कृतज्ञता प्रकट करने के लिए मैं आपकी अनुमति चाहता हू । 

छ वर्प पूव मैंने इस विश्वविद्यालय मे कुछ महोने विताए थे | में तव इसके 
लिए एक अनजान व्यक्ति था, किन्तु इसके विषय मे मैं अनजान न था। झाज मुझे ऐसे 
तर-नारियो की विरादरी मे सम्मिलित किया जा रहा है जो सत्य के महान आदर्श के 
प्रति श्रपनी निष्ठा और उसको मानवता के कल्याण के लिए व्यवह्ृत करने के अपने 
सकल्‍प में ऐक्यवद्ध हैं। यह मेरा समादर है और में इसकी सराहना करता हू । जब मैं 
प्रपते सहकमियो के नामो पर दृष्टि डालता हु और उनकी विद्वत्ता एवं पाण्डित्य का 
विचार करता हू, तव मु्े अ्रपनी प्रल्पन्षता का वोध होता है| ऐसी स्थिति मे मैं तो 
केवल उनके श्रनुग्रह का ही भाग्रह कर सकता हू, जिसकी मुझे अत्यधिक आवश्यकता 


है। 
[१] 


अपने युग को समभने का प्रयत्त करना ठेढी खीर है । कोई भी व्यक्ति अपने 
युग भे रहकर उसके विषय मे निलिप्त भाव से नही सोच सकता । फिर भी, एक विवेक- 
शील प्राणी के नाते हम यह जिज्ञासा किए विना नही रह सकते कि यह आधुनिक जीवन 
भ्रपती समस्त क्रियाशीलता औौर त्वरित परिवतेन-सहित क्या श्र्थ रखता है, इस सबका 
तात्पयं क्‍या है, क्योकि जैसा सुकरात ने बताया है, सब प्रकार के अनुसन्वानों में सर्वो- 
त्तम है यह प्रध्ययन कि मनुष्य को क्या होना चाहिए और क्या करना चाहिए।'* 

मानव-इतिहास प्राकारहीन या रूपहीन निरपेक्ष घटनाओो की #छ खला नही है; 
यह एक सार्थक प्रक्षिया है, एक महत्त्वपूर्ण विकास है । जो लोग इसको ऊपरी तौर से 
देखते है, वे युद्धो भशौर महायुद्घों, आयिक श्रव्यवस्थाओं तथा राजनीतिक उत्त्रान्तियो 
के ही प्रवाह मे वह जाते है, किन्तु गहराई मे जाने पर सचमुच एक भव्य नाटक मिलेगा , 
मनुष्य के सीमित प्रयास झौर विश्व के महत्ययोजन के मध्य तनाव दृष्टिगोचर होगा । 
मनुप्य अनिश्चित विरोध की स्थिति में नहीं रह सकता । उसे सामंजस्य की खोज 


£ २० अक्तूबर, १६४४ को 'ॉक्सफ्रोर्ड दिश्वविद्यालय में किया गया उद्घाटन-भाषय | 
२. प्लेटो गॉरजिश्रस), पृष्ठ ४८७। 
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करनी ही चाहिए, समन्वय के लिए प्रपत्नशील होना ही चाहिए। भ्रपनी प्रगति के पथ 
में वह निरन्तर ऐस्य-सूत्रो को गूथता चला है और उसने भ्रधिकाधिक विश्वद सामजस्पो 
का निर्माण किया है। जब नई परिस्थितियों के कारण कोई ऐक्य-सूत्र श्रपर्याप्त हो 
जाता है तब वह उसे तोड डालता है भर वृहत्तर पूर्णत्व की भर श्रग्नसर होता है। यो 
तो सभ्यता सदा गतिशील रहती है, वो भी उसके कुछ काल अपने तीज्न सास्क्ृतिक परि- 
वर्तत के कारण अन्यो से कुछ भ्रलग दिखाई देते हैँ । ईसापुर्व की छठी शताव्दी, पुरा- 
तन काल से मध्यकाल तक और यूरोप में मव्यकाल से भ्राथुनिक काल तक के सक्रमण 
ऐसे ही विशिष्ट कालो को सूचित करते हैँ । परन्तु, इनमे से किसी भी काल की तुलना 
उस वर्तमान तनाव और दुश्चिन्ता से नही की जा सकती, जो सस्तारव्यापी है और 
जिसने मानव-जीवन के प्रत्येक पक्ष को परिव्याप्त कर रखा है। हम ऐसा श्रनुभव करते 
जान पछते हैं कि सभ्यता की एक भ्रवधि की समाप्ति शर्ने -शरने दृष्टियत हो रही है । 
हमारे भू-ग्रह के इतिहास में पहली बार इसके निवासी एक पूर्ण इकाई बन 
पाए हैं। इस ग्रह का प्रत्येक भाग दूसरे भाग की समृद्धियो से प्रभावित हो रहा है । 
विज्ञान और प्रावेधिकी (टेकनॉलाॉजी) ने इस परिणाम को अपना लक्ष्य न बनाते हुए 
भी एकता को उपलब्ध किया है। आधिक और राजनीतिक क्षेत्र की घटनाएं हमें 
ससार को एक इकाई समभने के लिए विवद्य कर रही हैं । मुद्राए परस्पर सम्बद्ध कर 
दी गई हैं, वाणिज्य का स्वरूप अन्तर्राष्ट्रीय हो गया है और राजनीतिक सफलताए भी 
अ्न्योन्याश्रित हो गई हैं। और इसपर भी, यह भावना कि मनुष्य-जाति को एक 
समुदाय बन जाना चाहिए, भ्रव भी एक आकस्मिक सनक, अस्पष्ट महृत्त्वाकाक्षा ही 
बनी हुई है, इसे सामान्यत श्रभी तक एक चैतन्य श्रादर्श या अ्रत्यावश्यक व्यावहारिक 
श्रावरयकता वही माना जाता, जो हमे सामान्य नागरिकता की गरिमा तथा सामान्य 
कतंव्य के प्राद्वान को श्रनुभव करने के लिए प्रेरित कर सके । यान्त्रिक साधनों तथा 
राजनी तिक समन्वयो के द्वारा मानव-समाज में एकता स्थापित करने के प्रयत्न निष्फल 
सिद्ध हो चुके हैं। मानव-जाति में स्थायी एकता की उपलब्धि इन उपायो से नहीं हो 
सकती और केवल इन्हीं उपायो से तो कदापि नहीं । 
व्यक्ति की भाति ही मानव-जाति का प्रारव्ध भी उसकी जीवनीशवितयों की 
दिशा पर, उसका पथ-प्रदर्गन करनेवाले प्रकाशपुजो पर और उसको ढालनेवाले 
नियमों पर निर्भर करता है । देह भौर वुद्धि से भी परे एक क्षेत्र हे जहा मानवीय चेतना 
रूढ नियमो के रूप मे नहीं, वरन्‌ उच्चाकाक्षा के रूप मे श्रभिव्यक्त होती है । भ्रपनी 
कल्पित कथाओं का सृजन करते समय प्लेटो भी इसी क्षेत्र में प्रवेश करता है । इसो- 
को प्राणी की श्रात्मा कहते हैं, यही तन और मन के भ्न्तर को स्पष्ट करनेवाला निर्णा- 
यक सिद्धान्त है । भ्राज मनुष्यों की श्रात्माओं में रग श्रौर जाति, राष्ट्र एवं धर्म- 
सम्बन्धी सघर्पात्मक विचारों के ज्वार उठ रहे हैं, जो ऐसे पारस्परिक विद्वेपो, कत्पित 
कथाश्रो तथा स्वप्नो को जन्म देते हैं जिनके कारण मनुप्य-जाति अत्रु-समहो में विभा- 
जित हो गई है । मानवीय कार्यो मे जो विरोध दिखाई दे रहे हैं, उत्तका कारण है 


मानव-श्रात्मा का सण्ड-खण्ड होना | सामान्य भौसत मन ययास्थिति के प्रति श्रद्धाल्‌ 
मर 
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होता है भोर ऐसे भारी साहसिक कार्य करने को अनिच्छुक रहता है जिनके लिए उसे 
निद्िचन्तता झौर श्रतीत के पार्थथ्य को तिलाजलि देनी पड़े। वर्तमान पद्धति राष्ट्रीय 
ग्रहमन्यता के व्यूह पर भ्राश्रित है। उसकी भ्रहमन्यताए नियत्रित होती हैं पारस्परिक 
भय एवं भ्रसमजस से, प्रभावहीन सन्धियो एवं अन्तर्राष्ट्रीय न्‍्यायाधिकरणो के निरथ्थंक 
प्रस्तावों से । ऐसी वर्तमान पद्धति का जो नैतिक पतन हो रहा है, उससे इस सामान्य 
मानव-भन का पूर्णत समाधान नहीं हो पा रहा। प्लेटो ने भ्रपनी 'रिपव्लिक' पुस्तक 
में प्रबन किया है. “क्या आप यह कल्पना करते हैं कि राजनीतिक सविधानो का उद्‌- 
भव नागरिको की मनोवृत्तियो से, जो हवा के रुख को पलट देती हैं भर श्रन्य सभी 
कुछ को भ्रपनी श्रोर भ्राकपित कर लेती हैं, व होकर किसी वृक्ष या चट्टान से हुआा 
है? : जैसे मनुष्य होते है, वैसे ही संविधान भी बनते हैं। सविधान नागरिको के 
चरिश्रो से ही उद्भूत होते हैं।”' किसी भी समाज का पुननिर्माण मनुष्यो के हृदयों धौर 
भनों में परिवर्तन करके ही किया जा सकता है। हम समस्त वस्तुओं को तवीन रूप 
देने की चाहे जितनी उत्कट इच्छा रखते हो, किन्तु हमारी जड़ें श्रतीत में इतनी गहरी 
गड़ी हैं कि हम उससे छुटकारा नहीं पा सकते | भाइए, हम कुछ दूर तक भ्रतीत मे चल- 
कर देखें श्रौर उन विचारो का पता लगावें जो हमारे वर्तमान का नियमन करते हैं । 


[२] 


मानव-जीवन को श्रपने रंग में रगर देनेवाले श्राधुनिक सम्यता के प्रभावो, 
विज्ञान श्रोर युक्तिवाद की चेतना, धर्मनिरपेक्ष मानववाद श्र प्रभुसत्तात्मक राज्य का 
मूल पोराणिक पुरातन युग मे खोजा जा सकता है। 

१३: यूनानियो ने यूरोपीय जगत्‌ के निमित्त प्राकृतिक विज्ञान की नीव रखी । 
यूतानियों की यह महत्त्वाकाक्षा थी कि हर बात का विब्लेषण और भ्रन्वेषण किया 
जाए, विवेक के प्रकाश मे सभी वस्तुश्ो का परीक्षण श्रौर पुष्टीकरण हो । जीवन का 
कोई भी भग राज्य के भ्रादेशो या धर्मशास्त्रो की शकाझो की श्रधिकार-सीमा के वाहर 
नहीं है । सर्वप्रथम यूनानियो ने ही जीवन को विवेकश्ील बनाने और मानव-जीवन के 
सही स्वरूप को समभने की चेप्टा की । उन्होंने ही श्रादिम विध्वासों द्वारा समाज मे 
उत्पन्त प्नराजकता को विवेक झोर व्यवस्था के सिद्धान्तो का प्रयोग करके व्यवस्थित 
करने का प्रयत्त किया । सुकरात ने हमें प्रपरीक्षित जीवन के विरुद्ध चेतावनी दी भौर 
प्रपने युग की वहुप्रचलित, किन्तु श्रविदले पित मान्यताशो को उसने सावधानी से जाचने- 
परखने की चेप्टा की। उसकी यह दृढ भ्रास्था थी कि ठीक काम करना और सीधे चलना 
मानव की सहज प्रकृति है। मानव-प्रकृति मूलत भली है झौर ज्ञान के प्रसार से सब 
प्रकार की बुराश्यां स्वत दूर हो सकती हैं। पाप तो मनुष्य की फेवल भूलचूक है। हम 
भला बनने का भ्म्यास कर सकते हैं। पुण्य या भ्रच्छाई की शिक्षा दी जा सकती है । 

प्लेटो का फथन है कि सावेभौम या साधारण विचार व्यमित-विशेष के स्वभाव 
का निर्धारण करता है श्रोर वह उसकी अपेक्षा कहीं श्रघिक वास्तविक है । दार्शनिक वह्‌ 


१. देखिए 'रिपस्लिकः का जोंवेट छत्त भग्रेज़ी अनुधाद : आाटवा अध्याय, पृष्ठ ५४४ । 
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है जो अनित्यता के क्षेत्र से पलायन कर जाता है श्ौर एक ऐसे जगत्‌ का चिन्तन करता 
है जिसमे नित्य चेतनात्मा हर प्रकार की आरन्ति और भूल से, जो नित्यप्रति के अनुभव 
में श्रानेवाली वस्तुओं को भी संक्रमित कर देती हैं, मुकत रहती है। विचारों का जगत्‌ ही 
एकमात्र ऐसा प्रसदिः्ध क्षेत्र है, जिसमें मनुष्य सम्मति श्र सम्भाव्यता से मुवतत होकर 
निश्चिन्ततापू्वंक रह सकता है। इस प्रकार के सत्य का सबसे स्पष्ट उदाहरण गणित- 
शास्त्र के सामान्य प्रमेयो मे मिल सकता है। 

२६८४ इसपर भी, यूनानी मनीपी यह कभी नहीं भूल सका कि उसकी विचारणा 
का मुख्य चिषय अपनी सम्पूर्ण ठोस वास्तविकता से युक्त मनुप्य ही है। मनुष्य की 
शारीरिक इच्छाझ्रो की पूर्ति उन्मुक्त रूप से होनी चाहिए, उसकी मानसिक शव्तियो 
को भी विकास के लिए पुरा श्रवसर मिलना चाहिए। उसकी प्रकृति के हर पक्ष का इस 
प्रकार विकास होना चाहिए, ताकि एक ऐसा सामजस्य उत्पन्न हो सके जिसमें कोई भी 
श्रग दुसरे भ्रग को पीडित न करता हो । सुख की यह परिभाषा देखिए जो सोलॉन द्वारा 
कथित और हीरोडॉद्स द्वारा अनुमोदित है * “सुखी मनुष्य वह है जो विकलाग घ हो, 
रोग से भ्रपरिचित हो, दुर्भाग्य से मुक्त हो, अपने बच्चो को लेकर झानन्दमरन हो भौर 
स्वयं सुदर्शन हो । इन सब बातो के साथ-साथ यदि उसके जीवन-नाटक का पटाक्षेप भी 
सुखद हो, तो सचमुच यही वह मनुष्य है जिसकी भापको तलाश है, ऐसे ही व्यवित को 
सही माने भे सुखी कहा जा सकता है |” यूनानी लोग भ्रपनी धार्मिक प्रतिभा या नैतिक 
उत्साह के लिए प्रसिद्ध नही थे। हमें उनके चिरन्तन के प्रति भूख श्रथवा न्याय के 
विरुद्ध कोई तीब्र झ्राकोश नहीं दिखाई देता। यूनानियो का प्रधान धर्म था शोलिम्पयाई 

१, १-३२, रॉलिन्सन कृत अग्रेज़ी अनुवाद, खण्ड १, पृष्ठ ६६; सीलॉन सररती देवी से 
प्राथना करता दे : “चरद देवगण सुझे; सदा सौमाग्य प्रदान करें और मैं लोक में सम्मान भोर 
प्रतिष्या का भागी वन्‌ !० इस्क्रॉमेक्स ने लेनोफोन के अर्थशास्त्र! में, प्रार्थित विषयों की अेणी 
में, इन वस्तुओं की गणना की है: “स्वास्थ्य, शारीरिक शवित, नगर में अच्छी मान-पतिप्ठा, 
मित्रों के साथ सहानुभूतिपूर्ण सम्बन्ध, युद्ध में सुरक्षा, धन की वृद्धि !? इसी दृष्टिकोण की प्रति- 
ध्वनि हमें अर॒स्तू में भी मिलती दे | 'रेटॉरिकः (लेब्स कृत अग्रेज़ी अनुवाद, पृष्ठ १३६० थी) में 
अरस्तू सख की परिभाषा करते हुए कहता दे कि सुख दे वया ! वह है “पुण्य से सयुक्त समृद्धि 5 
या जीवन-विधि की स्वतन्त्रता , या ऐसा भस्तित्व जो सुरक्षित होने के कारण सर्वाधिक आनन्द 
भय हो + या समृद्धि और शरीर की समुन्नत दशा | ये वस्तुए मनुष्य के पास हों, साथ दी उसमें 
इनको रफ्तित भर उत्पन करने की सामर्थ्य हो; क्योंकि यह कद्दा जा सकता दे कि सभी मनुष्य 
इन वस्तुश्रों में से एक या अनेक के होने पर अपने को सुखी भनुभव करते हैं । तुम, यदि सुख इस 
प्रकार की वस्त हो तो झागे लिखी बातें भी उसका पंग होनी चाद्दिए--कुलीन वश में जन्म, भनेक 
मित्रों और घन से सम्पन्न होना, कई सन्‍्तानों की प्राप्ति शौर उनमें से सभीका सुशील होना, 
पृद्धावस्था में सखोपनच्षि : इनके अतिरिक्त उत्तम कोड का शरीर दो जिसमें स्वास्थ्य, सौन्दर्य, 
शक्ति, बड़ा डीलडौल, व्यायाम व खेल-कृद करने की शवित भादि गुण हों, साथ ही अच्दी 
प्रतिष्ठा, ध्म्मान) सौमाग्य तथा गुण्यकायों में प्रवृत्ति भी हो | यदि छिपी मनुष्य को ये व्यक्तिगत 
गुय झीर बाह्य सुख-तायन उपलब्ध हों, तो उससे बदकर स्वारधीन भोर फोन होगा ! इनके अलावा 
किसी मनुष्य को और चाहिए भी क्या !” प्लूटार्क ने भी एक आर्थना अंकित की दे * “ओ तू सुन्दर 
“अफ्रॉटाइट | मुझसे बुड्ापे को दूर रख |? 


संसार की प्रजात झात्मा १६ 


देवताओो की पूजा-प्राराघना । मूलत. ये देवता प्राकृतिक शवितयो के प्रतीक थे, यद्यपि 
वे शीघ्र ही मानवीय ग्रुणो के प्रतिनिधि वन गए। डायोनिसस, अ्रफ्रॉडाइट, हर्मीज, 
श्रा्टेमिज़ मे से प्रत्येक मनुष्य के किसी न किसी गुण का प्रतिनिधित्व करता है। वे 
वार््धक्य शरौर मृत्यु से मुक्त वृहदीकृत मानव थे ।! कभी-कभी, जैसाकि एस्काइलस मे 
मिलता है, उनकी न्यायवृत्ति श्रौर सदाचरण पर वल दिया गया है ; किन्तु वहुधा, 
जैसाकि यूरीपिडीज़ मे, देवतागण भ्रपनी दाक्ति का प्रदर्शन इस प्रकार करते हैँ कि 
यदि उसे केवल मानवीय मानदण्ड से मापा जाए, तो उसमे न्याय झौर सन्तुलन की 
सर्वंथा भ्रवहेलना दिखाई देती है, भले ही प्राकृतिक शक्तियों के तौर-तरीको के प्रनुरूप 
उनका यह झ्राचरण हो। जब तक द॑ँवी शवितया प्राकृतिक शक्तियों के रूप मे मान्य 
होती रही, तव तक उनकी उपस्थिति मे रहस्यात्मक भावना की उत्कट अनुभूति होती 
रही, किन्तु ज्योही इन देवताओ का मानवीकरण हो गया, त्योही उसमे कुछ न्यूनता भ्रा ' 
गईं। कोई धर्म अपने भ्रनुयायियो मे कितनी रहस्यात्मक भावना उत्पन्न करता है, यदि 
इस दृष्टि से किसी धर्म की प्रकृति को मापना हो, तो यह कहना पडेगा कि यूनानियो 
की पौराणिक गाधाओो मे एक उत्तम कोटि के धर्म के तत्त्व नहीं मिलते । 'सोफिस्ट्स' 
(हेत्वाभासवादी ) धर्म के इस भ्रधिकार को चुनौती देते हैं कि वह मनृष्य के झ्राचरण 
का नियमन करने के लिए उपदेश दे सकता है। उनकी दृष्टि मे धर्म झ्रधिक से भ्रधिक 
एक मानवीय भझाचार-रूढि है ।* ४ 
फिर भी, राजनीतिक प्रयोजनो के लिए घामिक विश्वास उपयोगी थे । ऐसी 

मान्यता थी कि कोई न कोई देवता प्रत्येक नगर की रक्षा करता था| घाभिक त्योहारो 
में केवल यूनानी लोग ही भाग ले सकते थे, इतर लोगो के भाग लेने पर प्रतिवन्ध था। 
परम्परागत घामिक विद्वासो पर श्राक्षेप करने के कारण यदि सुकरात को मृत्युदण्ड 
भोगना पड़ा झौर अनेवसागोरस को निर्वासित होना पडा, तो यह उनके देशभक्ति- 
रहित भ्रधर्माचरण का प्रतिफल था। यह धामिक दण्ड की श्रपेक्षा राजनीतिक दमन 
प्रधिक था। यदि 'सोफिस्ट्स' (हेत्वाभासवादियो) ने प्राचीन पूर्वजों की धर्मनिष्ठा को 
ध्वस्त करने का कार्य श्रधिक समय तक जारी न रखा, यदि एपिपयूरस ने ससार के 
प्रशासन में देवताशों का कोई हाथ होने की वात को अस्वीकार करते हुए भी उनके 
सस्तित्व को स्वीकार किया, यदि स्टोइकवादियो' ने अपने वहुघो पित विवेकवाद के बाव- 
जूद प्राचीन घामिक गत्यात्मक शक्ति का उपयोग किया, तो इसका कारण यह था कि 
ये सभी धर्म के सामाजिक महत्त्व को समझते थे ।९ 

१ सोफोफ्नीज़ कृत 'ओडीपस कॉलोनियत?, पृष्ठ ६३०७-१५ | 

२ सोफिरदमः (हेल्वाभासवादियों) के इस सहज दृष्टिकोण को प्रोशैगोरस ने इस प्रकार रपष्ट 
किया है * “मुझे नहीं मालूम कि ईश्वर का अस्तित है भी या नहीं, भौर न में यही जानता हु कि 
व्सका सभाव बेस दे । इत प्रकार की जानकारी के मागे में कई बाधाए दें - इनमें से एक तो है 
इस विषय रो दुरूदता भोर दूसरी है मानद-जीवन की भल्पावधि |?! 

३५ परेन्त के तचवेत्ता प्ीनो के शिष्य स्टोएक फे ऋनुयायी । 


४* यूनानियों पी ए॒ष्टि में पमे अनिवार्यत. कितना गौय सद रखता था, इसको मादी जीवन 
(गरणोत्तर जीवन) सम्बन्धी सिद्धान्त फे डल्लेय द्वारा उदाहत किया जा सकता दे । पेटो भी यदा- 


२० प्राच्य धर्म भौर पादचात्य विचार 


यह सत्य है कि पाइथागोरस, प्लेटो, ऑफियाइयो और नवप्लेटोबादियों की 
विचारधारा में रहस्यवादी दत्त्व नही पाए जाते, किन्तु ये प्रवृत्तिया किसी भी प्रकार 
से यूनानी भावना का प्रतिनिधित्व नहीं करती । पिण्डार और पेरिवलीज़, थूसिडिडीज़ 
भौर सुकरात---जो सर्वोत्तम यूनानी प्रतिभा का प्रतिनिधित्व करते हैं, कला भौर विज्ञान- 
विषयक अपने दृष्टिकोण, नागरिक जीवन और उसकी उच्चाकांक्षा-सम्बन्धी प्रपनी 
घारणाओ के कारण श्रनिवायंत मानववादी विचारक थे ।' रहस्यात्मक धर्मों का विश्वास 
मनुष्य के देवत्व मे था, किन्तु एक विश्विष्ट यूनानी के लिए यह बात निरर्थक है| पिण्डार 
ने लिखा है: “केवल दो ही चीज़ें हैं जो धन के सुन्दर पुष्पों के मध्य जीवन के यौवन 
को भ्िकतम माधुय से पूरित करने को लालायित रहती हैं . श्रच्छी सफलता की प्राप्ति 
शौर तदर्थ उज्ज्वल यश की सिद्धि । ईश्वर बनने की चेष्टा मत कर, यदि इन सम्भानों 
का कुछ भाग भी तेरे पल्‍ले पड गया, तो तू समक कि तूने पहले ही सब कुछ पा लिया। 
भर्त्यों की वस्तुएं सबसे अधिक मत्यंता को शोभती हैं ।”' प्लेटो के साहित्य में कुछ ऐसे 
श्रश्न हैं जो हमे भ्रपने स्वभाव पर ही श्रविद्वास करने को, इसको एक अ्रसाध्य रोग सम- 
भने को कहते हैं और हमे भ्रदुष्ट के ससार में रहने को प्रेरित करते हैं; किन्तु उनमे 
प्लेटो युनाती भावना को मुखरित नहीं कर रहा ।* 


कदा मरणोत्तर जीवन के सम्बन्ध सें दुविधा का अनुभव करता था | उसको यह निश्चय न था कि 
मृत्यु के उपरान्त का जीवन अमरत्व दे या स्वप्तद्दीन निद्रा | ('रिपव्लिकः, खण्ड २, पृष्ठ ३६३, खण्ड 
३, पृष्ठ ३८७) | शरस्तू के विचार भी इस विषय में रपट नहीं दें, क्योंकि उसका कथन दे कि जब 
मनुष्य मर लाता है ठव उसको भ्रच्छाई या बुराई में से कोई अभावित नहीं करती । ('निकोमे* 
शियन एथिक्स?, १११४ २२५) | स्टोइकवादियों ने न्यक्तियत भनश्वरता को नहीं स्वीकार किया, 
यथपि यदा-कदा वे यद्व विश्वास प्रकट करते रहे कि कयामत के दिन तक भात्मा का विनाश नहीं 
होता । यूनानी लोग मरणोत्तर जोवन-सम्बन्धी विश्वास के प्रति कुछ कोौठक श्रवश्य रखते थे, किन्तु 
उम्से वे बिलकुल प्रमावित न थे * अपनी उन्नति के महान दिलों में यूनानी मानस प्रत्यक्षवादी भर 
मानववादी रहा तथा भात्मा के माग्य के विषय में उसमें उपेक्षाभाव द्वी रदा । प्लेटों के 'रिपम्लिक? 
में एक साधारण एथेन्सवादी युवक ग्लॉकन इस प्रश्व का कि दया तुमने नहीं सुना है कि आत्मा 
अमर दे ९? उत्तर इन शब्दों में देता दे : 'नहीं, वस्तुतः मेंने नहीं सुना दे ।' (पृष्ठ ६०८) | 

१. “यह मानते हुए भी कि प्लेटो ओर पिण्डार फी विचारधारा में ऑर्फियसवाद (आऑ्कि्म) 
कौर अक-प्म्बन्धी पाइथागोरस के विलक्षय विचारों का भी समावेश दे, यद्द मानते हुए भी कि 
एस्काइलस के विचारों में रहस्यवाद का भर यूरीपिंडीज़ के दिचारों में रहस्यवाद तथा अस्वस्थ वृत्ति 
का स्पर्श दे, यूनानी प्रतिमा के किसी अध्येता को यह अधिकार दे कि यदि वद्द अनुभव करे कि 
उसे औकवाद (हिलेनिज्म) की एक अनिवार्य विशेषता का पता चल गया है, भौर उपयुक्त सभी 
युनानी विचारकों की उससे सगति नहीं बैठती, तो वह उनकी विचित्र वातों की भवहेलना कर दे ।?? 
(लिविंग्स्टन कृत 'दग्रीक जीनियस एण्ड इट्स मीमिंग ड भ्त), द्वितीय संस्करण, १६१५, पृष्ठ २११ 
पृष्ठ २२ भी देखिए । ) ३, इसका, ४, १९ | 

8. लोजा ६१८ | 'हाशकः (अग्रेज़ी अनुवाद : सस्करण सन्‌ १६२५) के तेरहवे अध्याय में 
रोड़े कहत्ता दै कि प्लेटोवादी विचारधारा यूनान में एक विजातीय दृत्ठ के रूप में है। सर रिच्ट 
लिपिंग्टम ने लिखा है: “यथपि सहल्नों प्रकार से प्लेटो यूनानियों में एक आदर्श यूनानी हे, तथापि 
उसके विचारों में जो सवसे वड़ी विशेषता दे, ठप़के कारय वद् एक अनास्थावादी नासर्तिक ठहर्ता 
है ।? (द भ्रीक जीनियस एण्ड इट्स मीनिंग टु भस!, दितीय सरकरण, सन्‌ १६१५, ९2 १८२) | 





संसार की श्जात ग्रात्मा २१ 


३४४ यूनानी चेतना मे जो प्राध्यात्मिक शुन्य झा गया था, उसे नगर-राज्य के 
प्रति निष्ठा ने भर दिया । नगर यूनानी समाज की इकाई था झ्ौर उसके प्रति उसके 
नागरिको की निष्ठा आवश्यक थी । कोई भी यूनानी नगर दूसरे नगर के नेतृत्व को 
स्वीकारने के लिए प्रस्तुत न था ।' पेरिकलीज़ ने एक भन्त्येष्टि-प्रवचन मे नगर-सेवा को 
श्रेष्ठतम कर्तव्य घोषित किया था, क्योकि नगर घर्मसस्था (चर्च) झौर राज्यसस्था 
दोनो का समाहित रूप है। चूकि प्रत्येक नगर अपनी ही श्रेष्ठता के प्रति जागरूक था, 
इसलिए यूनानी लोग समग्र यूनानी ससार की एकता के प्रति व्यापक निष्ठा विकसित 
न कर सके । वे न सगठित हो सके भशौर न सयुकत रूप से कार्य ही कर सके । उनके 
जीवन परस्पर घृणा करनेवाले स्वायत्तशासी राज्यो के उग्र सघर्पो मे ही व्यत्तीत हो गए। 
यह सच है कि प्लेटो एक भ्रादर्श समाज का स्वप्नद्रप्टा था, किन्तु उसका आदर्श समाज 
भी एक नगर-राज्य के ही रूप मे था, मानव-जाति के राष्ट्रमण्डल के रूप में नहीं। 
यूनानी सम्यता का भ्रन्त भी मुख्यत, इसीलिए हुआ कि उसने देशभवित के मिथ्या घर्म 
का प्रनुसरण किया ।' इसके कारण यूरोप मे निरपेक्ष ज्ञानाजंन की प्रवृत्ति तो उत्पन्न 
हुई, किन्तु इसने देशभक्ति को सर्वोच्च धर्म मानने का अयुक्तितयुक्त निपेधात्मक दाय 
भी यूरोप को सौंप दिया | नगर-राज्यो के विलुप्त होने के पश्चात्‌ यूनानी देशमक्ति या 
तो मर गई या लोकभावना के रूप मे श्रवशिष्ट रही । यूनान के बाद रोम का उत्कर्ष 
हुआ । कुछ समय तक रोम शक्तिशाली रहा, किन्तु उसका धर्म राज्य से एक विज्ञेष 
प्रकार से सम्बद्ध था। पूजन-भाराधन एक सार्वजनिक कतेंव्य भ्रथवा नागरिक समा- 
रोह था, जो प्रशासन की भोर से नियुक्त पादरी-पुरोहितो द्वारा सम्पन्न कराया जाता 
था। नागरिकगण जव त्तक सावे जनिक रूप से राज्य-स्वीकृत धर्म को मान्य करते थे, तब 
तक उनके व्यक्तिगत विश्वासो मे राज्य की ओर से कोई हस्तक्षेप न होता था । पूजा- 
प्राराधना की नई विधिया लोगो द्वारा तत्परता से स्वीकार कर ली जाती थी। फल 
यह हुमा कि शीघ्र ही रोम विचित्र-विचित्र घारमिक मतो का श्रजायवघर वन गया । 
इसके भ्रतिरिक्त, उस समय तो देवताश्नो की गरिमा में भी बहुत कमी झा गई जब 
जूलियस सोज्षर झौर भ्रॉगस्टस जैसे राज्य के सर्वोच्च सत्ताघारियों में देवत्व वा 
इससे मिन्‍न विचार फे लिए देखिए डब्ल्यू० आर० श्य कृत द फिलोंसॉफी भाव प्लॉटिस (सन्‌ 
१६१८) खण्ड १॥ पृष्ठ ७३-०४ | 

१. भोटे ने लिखा ऐ . “जहा तक र/जनीतिक अभुसत्ता का सम्बन्ध दे, उसके सर्वाधिक प्रिय 
सिडान्तों में ही पूर्ण ऋनेकता के तत्त पाए जाते देँ। यूनानी नागरिक जिस सर्वोच्च सत्ता के ज्लोत फे 


प्रति आदर भौर स्नेहभाव रसता था, दह उसके अपने ही नयर की चारदोवारी के भीतर प्राप्य था [? 
('ए दिरद्री भाव गीस?, खण्ड ३, एप्ठ ४१) | 
२ “यह राज्य-पूजन एक आध्यात्मिक रोग था, जित्तसे श्रीकवाद (ऐलेनिक्म) की झलु एुए ॥7 
(ऑ्ल्द जे० तोयन्वी) : '्सेज़ श्न ऑनर शव प्रोपे मर गिलबर मुरेग, सन्‌ १६३६४, पृष्ठ ३०८। 
३. “मनुष्य पशुझों से भौर यूनानी जाति (लेनीज) भरतन्य जगली मनुष्यों से इस यात में मिन्‍न 
ई कि ४नहें बैचारिक इष्टि से भच्छी सित्ना प्राप्त दृई है और ये अपने विचारों यो झन्दर शस्ों में 
अभिव्यक्त कर सकते हैँ [? (धात्नोवेंटीज़, १५वा भध्याव, पृष्ठ २६३) | 


श्र प्राच्य धर्म और पाइ्चात्य विचार 


आरोप कर दिया गया ।' धर्मं मे जो यत्किचित्‌ रहस्यमयता रह गई थी, उसको भी 
इस राजनीतिक देवत्वारोपण ने दूर कर दिया और उसे 'राप्ट्रीय गीत' का रूप दे 
दिया । इस प्रकार का धर्म न तो मनुष्य की श्रमर उत्कठाओ को ही तप्त कर सका 
भौर न वह आ्राध्यात्मिक एकता ही प्रदान कर सका जो रोम के विभिन्‍त प्रान्तो को एक 
सूत्र से बाधकर रख सकती । उनमें से प्रत्येक के अपने अलग धामिक रूप और आचार 
थे। वे अपने पड़ोसियो के धामिक रूपो और श्राचारो को घृणा करते थे | जब रोम की 
परीक्षा की घडी झ्राई, तब वहा क्षेत्रीयता का बोलबाला हो रहा था; परिणाम हुआ रोम 
का पतन । पुरानी परम्परा के भग होने के समय तक ईसाइयत की नूतन घारा अपना 
स्थान बना चुकी थी। 


[३] 

बारहवी भ्रौर तेरहवी द्षताब्दियो मे मध्ययुगीन संस्कृति की श्रेष्ठ और सुन्दर 
अ्रभिव्यवित हुई | उसको भ्रपने विकास के लिए सजीव प्रेरणा यहूदियो भौर ईसाइयो 
की जीवन-सम्बन्धी मान्यता से प्राप्त हुई। कतिपय भ्रीकवादियों का यह विचार है कि 
इस क्रिया के कारण मानव-अ्रगत्ति के मार्ग भे दु खद व्याघात भाया । यह कहा जाता है 
कि यदि स्टोइकवादियो को अभ्रपनी तात्त्विक विवेकशीलता और साव॑भौमता के झ्राधार 
पर यूरोपीय जगत्‌ का रूपान्तर करने दिया गया होता, यदि माकुंस भ्रॉरेलियस के उत्पी- 
डनों ने ईसाई सम्प्रदाय का उन्मूलन कर दिया होता, तो यूरोप का रूप ही कुछ श्रौर 
होता, तब वह झ्धिक सदय भर शान्तिप्रिय होता, राष्ट्रीय भौर जात्तीय विग्नह तथा 
सास्कृतिक एवं धा्भिक सघपं की प्रवृत्ति वहा कम होती । इस प्रकार की परिकल्पनाए 
निरथंक हैं, क्योकि इतिहास ने एक भिन्‍न ही पथ श्रपनाया। स्पष्टत श्रकृति का प्रभि- 
प्रेत कूछ और ही था । 

रोम की सामरिक विजयो ने उसे अन्य समुदायों के सम्पर्क मे ला दिया झीर 
उसके आध्यात्मिक दारिद्रय के कारण उसपर विदेशी घामिक प्रभाव पडने लगे | कुछ 
समय तक संघ चला जिसमे ईसाइयत की जीत हुई। जैसे रोमन सम्राट जुस्टितियन 
हारा एथेन्स के स्कूलो को बन्द करना प्राचीन ससार के अन्त का सूचक था, वैसे ही 
कॉन्स्‍्टेण्टाइन का ईसाई-धर्म मे दीक्षित होना ईसाइयत की विजय पर राजकीय मुहर 
लगने का परिचायक था । ईसाई-धर्म ने जहा एक जीवन्त ईश्वर मे यूहृदियों के विश्वास 
झौर न्यायनिष्ठा के प्रति उनके श्रावेश को ग्रहण कर लिया, वहा इसने यूनानी विचारों 
झर रोमन परम्पराझो को भी आत्मसात्‌ किया । 

यरोपीय चिन्तना को इसकी दो मुख्य देनें हैं--वौद्धिक अ्रपूर्णता श्रौर 

ऐतिहासिक पूर्णता के महत्त्व पर बल । यहूदियत और ईसाइयत दोनो ही देवी संदेश 
(इलहाम) को अपना आधार बताकर चलती हैं । यूनानी विचारको मे जो वड़ें से बड़े 

पपने शासन के अन्तिम दिनों में कमोडइस यह विश्वास करने लगा था कि उसमें भौर 
यनानी देवता धरक्युलीज़ में कोई अन्तर नहीं दे | उसीके रूप सें दरक्युलीज ने पुन भवतार भहय 
किया दे | 


सघंसार की अजात झात्मा सर 


आध्यात्मिक व्यक्ति कहे जा सकते हैं, वे दक जब ईश्वर को 'श्षेयस्‌ को सावना', आदि 
प्रवर्दक', 'वियामक सिद्धान्त, ज्ञान-स्वरूप या झब्द ब्रह्म (लोगत)' के रूप मे जानते 
थे, तद यहुदियों झौर ईसाइयो की दृष्टि मे ईइदर एक ऐसा सर्वोच्च व्यक्तित्व है यो 
झपने स्मृतिकारो या पैगम्वरो के माध्यम से अपदी इच्छा की अभिव्यक्ति करता हैं। 
इसके साथ-साथ ईसाइयो को यह विश्वाउ भी है कि ईश्वर ने मानव के रूप में ऋवतार 
लिया और इस पृथ्वों पर माचद-जीवन व्यदीत किया। और सी एक दात है कि जब 
महानतम यूनानी विचारकों की भी इतिहास के प्रति यह घारणा न रही कि यह कोई 
प्रयोजनात्मक प्रक्त्या है जिसकी एक निश्चित दिशा ओर लक्ष्य है, वरद्‌ वे उसे एक 
कालचक्रीय व्यापार ही मानते रहे, तब बहुदियों की झात्यथा एक ऐतिहासिक पूर्णता से 
घी ।* यहूदी चेतवा किसी ऐसी महान दिर्णायक घटना की उत्कठ झाशा मे सही जो 
ऐविहासिक उमस्या का कोई निश्चित समाधान प्रस्तुत कर देगी। मसीहा (मुक्तिदाता ) 

सम्बन्धी विचार जो यहूदी इतिहाउ मे एक निश्चायक उपादाद है, ईद्ााइयत मे भो 
विद्यमान रहा । ईसाई सतवाद यूनानी विच्ारघारा का समन्दित रूप जान पड़ता है और 
यहूदियों की घारणाएं ऐतिहासिक पूर्णता का। सन्त ब्लॉगस्टाइन, जो दोनो संसारो-- 
प्राचीन प्रीक-- लैटिन जयत्‌ तथा ईसाई जगत्‌-के सघिस्थल पर ब्ाविर्भत हुए थे, 
की कृदियो मे हम इस दोनो घारणपामों का सघदं पाते हैं। जब उन्होंने ध्पती झांखो 
के सामने एक महान्‌ अनर्थ--रोमन साम्राज्य का हास और सुृत्यु (रोमन साम्राज्य 
उस उमय तक संसार का सर्वाधिक सुदृढ़ एवं सुगठित साज्राज्य मादा जाता घा; उसका 
झन्त एक महाव अनधे ही तो धा)--को घटित होते देखा, तब उन्होंने ईश्वर की 
इन्द्रियातीच वास्तविकता की झोर इग्रित किया । उसको उन्होंने जीवन के समस्त सुयोगो 
भर परिव्तेवों से परे एक अपरिवर्तंचीय सत्ता वबतलाया। उनकी “पापों की आत्म- 
स्वीकृतियों (कॉन्फेशन्स) के सूल मे यही सादना है। यहूदियो द्वारा ऐतिहासिक पुणंता 
पर बल और ईसाइयों का भ्वतारवादी सिद्धान्त--इन दोनों का ईश्वर के भ्सीस और 

भनेतिहासिक व्यक्तित्व से सामंजस्य वेठना झसम्भव है। मध्यकाल की प्रवल बौद्धिक 
जाजूति का एकमात्र ध्येय था इस समस्या का स्पष्टीकरण करना और ईसाई-घमे के 

धन्य सिद्धान्तो के लिए विश्वतनीय ओचित्यो को दृह़ना । टॉमस ऐवक्यूनस की घम- 
शास्त्रीय ऋृत्रियों भे हमे परस्तृवादियो के रुक्ष तक॑ की सहायता से ईसाई-घमंशास्त्र 

की पद्धति के निर्माण का एक प्रभावशाली प्रयत्त मिलता है | फिर भी, इन महान 

प्रयत्नो के बावजूद इस समस्या का भव तक कोई समाधान नहीं मिल पाया है ।* 

२: तुलना कीजिए : ईद्ाइवाह? “यह एक ऐसा प्रयोनन है जिसने समस्त भूमरएढल को 
भान्चादित कर रखा है भौर वद्द एक ऐसो दांह है जो रूमस्त राष्ट्रों पर फेली हुई है | चंकि स्वगे- 
दू्तों के भी स्वानी ने भपने प्रयोयन का विस्तार क्षिया है, झतठः उसके प्रयोजन को खण्डित कौन 
करेगा १ झोर चूंकि वाह उततदी फैली है, श्ललिए उस बांह वो लौटने की सानय्ये किसमें दे १० 
(चोददवा परिच्धेद, पृष्ठ २६-७) । 

२. एक महाद रूसी पर्मशारत्ह निकोलस दर्दोीए्व ने इस कठिनाई का उल्लेख इस प्रकार 


किया है : “इंसाई उम्पदाय के सिद्धान्तों और उत्तके प्रचलित दर्शन के अनुत्तार, दिव्यजीवन के 
अन्तस्तल में कसी भानदोलन या ऐतिहासिक प्रक्रिया को उम्मावना इंसाई चेतना के साथ पअसंगत 





प्राच्य ध्मे भर पावचात्य विचार 


क्र के. उेदवादी 


की इत्स्ीद अपन्दीडन ने नी हेतुवादी पुतरुत्यान के लिए मार्ग प्रद्वस्त किया | 
साहुनलद परी पदों की इडवरोए उत्ता और मनुष्य के पारस्परिक सम्बन्धो का परिज्ञान 

सा तल जन मनृध्व के उम्मुख दो उद्देश्य रखे हैं : ऐहिक जीवन 
है इडट कर परमानन्ड, दो ईश्वर की प्रत्यक्षानूभूति के झास्वाद में सप्निहित है । 
डरे ऋद नल्डइ व इच्च्यर दिचेदी यहीं हैं; प्रत्येक को दूसरे की विशिष्ट देनो भौर 
हल्फज का अउकचता रही है। इस दध्य को स्वीकृति के पश्चात्‌ मनुष्य भौर समाज 
को दृद्मीयदा में डिश्वाद का ना उरल हो ग्रया, जिसको आगे चलकर धामिक रूढि 





श्र 
इाकिक एतक्फिस्य (सेलैंदा) दियोजद और पुनस्द्भव का महोत ३7 है, जब 
ए्‌ कड़े या डुरे के सिए. मध्ययुदीव दीवत की अन्तर्वर्ती एकता जो उसके 


ह 


पल अकुधयसन हे उइुमूठ थी, उच्घप्त हो पई गोर कॉपरनिक्स तथा कोलम्बस, 


 । 

टुपद और कास्दित- पेलिल्कि सर डेकार्ट, मैक्यावेली भोर हेनरी प्रष्टम के नये 
संद्ार ने उत्द शिया इुपोर का घद चार सी दर्षों का इतिहास राजनीतिक स्वाधी- 

ऋपविक्ष सररछ्धि, भौद्धित उहदि फोर रामादिक सुधार के समकालिक विकात्त 
एसन्‍्टू. इस काल के परूषत्तगत धर्म, नैतिकता भौर सामाजिक 
क्य्स्स्पाः एदिश्चित प्रति से हाथ भी होता रहा है । यदि एक प्र्थ 
५ >> रह सइे हैं, तो दूसरे अे में इसको प्रतिक्षिया भी कह सकते हैं, 
इमादिर घूल सिद्धान्तो से विचलन की प्रवृत्ति विद्यमाव थी। एक 
उ्हस्प्धाल:, जिसका झाघार दीत यूनानी ग्रादर्श--हेतुवादी दर्शन, मानववादी नीति- 


साई घयबड- रच शक 


हशश आर रष्टुआादी राजदीति--हैं, विकसित होती जा रही है। . कक. 
३ ६: पमिक पुनर्जागरण ने यूरोप को यूनानी मानस की स्वत , री 
इ८ ऋहरुत दिद्धात्तों के लिए उसकी उत्कट शोधवृत्ति तो अदान रे प 
संकद सर सी दिशद व्यावहारिकता तथा सामाजिक उपयोगिता से सार, 
हट बीएड सो ज्यदस्पित करने की उनकी भावता भी उसको प्रदान जा 
र पदावेश, गम्भीरता तेथा धामिक उत्साह से ही किया जाए ' 


॥ 
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इदद एझ भा 
क अनुशासन के दवा: 
द्रोर हे शध्यकात फी लस्‍्बी छताब्दियों में पोमि नु के 


रे 


ः के साथ हे 
2 >ज्ञानिक और प्रार्वंधिक उपलब्धियों ने सा 


आर 


घ गूथ दिया भौर वर्तमान इतिहास झने.शर्न- विश्व-इतिहास 


का > करा! | 
का 


सेंसार की अजात आत्मा ७ 


दाशंनिक विचारधारा विज्ञान की प्रतिष्ठा के भ्रनुरूप ढाली जाने लगी। ग्रीक- 
रोमन ससार की मानसिक वृत्तियों पर डेकार्ट के समय से पुन' जोर दिया जाने लगा। 
डेकार्ट उन बातो को भ्रस्वीकार कर देता था जो उसकी बुद्धि मे नही समाती थी। 
लोगो की सम्मतियो मे जो श्रस्थिर विविघता होती थी, उसे वह भ्ालोचनात्मक रीति 
के प्रयोग से दूर करने की चेष्टा करता था। सत्य केवल उसीमे है, जिसे स्पष्ट और 
विशिष्ट रूप से पहचाना जा सके । जो प्रस्पष्ट और रहस्यमय है, वह सत्य नही है । जहा 
सबका मत॑क्य होता है, सत्य वहीं है। जो निर्णय सावंभौमिक दृष्टि से वेध भौर विहित 
होते हैं, उन्हीमे सत्य का निवास होता है। गणितशास्त्र आदर्श सत्य का एक महान 
उदाहरण है। काण्ठ की तरह ही स्पिनोज़ा का भी लक्ष्य था कि श्रष्यात्मविद्या को सही 
भ्र्थों मे वैज्ञानिक श्राघार प्रदान किया जाए, इसीलिए वह अपने विचारो को ज्यामिति 
के प्रमेयो के रूप मे प्रस्तुत करता था। भ्रध्यात्मविद्या को यथार्थत विज्ञान होना 
चाहिए और उसमे किसी प्रकार का मनमानापन नहीं होना चाहिए। स्पिनोज्ञा का 
कथन है “सत्य सनातन रूप से मानव-जाति के लिए प्रच्छनत ही रह जाता, यदि 
गणितशास्त्र ने, जो निष्कर्षों का विचार न करके आाकृतियो की प्रकृति भर ग्रुण-घर्म 
का विचार करता है, मनुष्य के सामने सत्य का एक भ्न्य प्रतिमान नही उपस्थित किया 
होता ।' इस प्रकार वह ईदवर, प्रज्ञा और मानवीय लालसाओ के सम्बन्ध मे ऐसे विचार 
करता है, मानो वे वृत्त और त्रिभुज हो । प्रकृति एक विशाल मूक मशीन का रूप ग्रहण 
कर लेती है जो मनुष्य के जीवन-मूल्यो के प्रति उदासीन होती है। यदि हम प्रकृति 
को ईश्वर के नाम से भी पुकारें, तो भी यह मानव प्राणी के निकटतर नही आती, 
व्योकि जो विवेक श्रौर सकल्प ईश्वर के सारभूत भश हैं, उनमे तथा हमारे विवेक 
एवं सकलल्‍प में श्राकाश-पाताल का अन्तर है, उनमे कोई समानता नही है, केवल नाम 
का ही साम्य है, भौर वह भी इतना कम, जितना इवानमडल नक्षत्र-पुञुज (डॉग 
स्टार) का भूकनेवाले पशु (डॉग) से साम्य होता है।' स्पिनोज्ा ने तो केवल एक 
ससार की कल्पना की, किन्तु लाइब्निज़् ने उसके एक ससार को असख्य भागों भे 
खण्डित करके देखा और माना कि वे चिरन्तन काल से चले आ रहे नियमो के श्रन्त- 
गेंत गतिमान रहते हैं। वे इस व्यवस्था से, जिसपर उनका विलकुल भी वश नही, वाल 
बराबर भी व्यतिक्रम करने का न तो झधिकार रखते हैं, न शवित । काण्ट ने यह प्रश्न 
किया है कि जिस तरह सुस्थापित गणितशास्त्र शौर प्राकृतिक विज्ञानो की एक तकं- 
सम्मत स रचना है, क्या उसी तरह की सरचना श्रध्यात्मविद्या के विज्ञान के लिए भी 
सम्भव है ? गणित एव प्राकृतिक विज्ञानो को वैज्ञानिक स्वरूप प्राप्त हुआ है उनके 
द्वारा प्रयुकत सावंभौमिक नियमो एवं सश्लिष्ट निर्णयो के कारण । चूंकि ये नियम 
केवल सम्भव भ्रनुभव की सीमा के भीतर ही प्रयुक्‍त हो सकते हैं, इसलिए अनुभवा*« 
तीत या इन्द्रियातीत शक्ति को झपना उद्देदय बनाकर चलनेवाली प्रध्यात्मविद्या को 
इत नियसो की परिधि मे नहीं लिया जा सकता। काण्ट के दरदेत मे विधि भौर नियम 
के प्रति झ्रावेग का प्राधान्य है। नियम सत्य को अभिव्यक्ति देता है भौर झ्राचरण का 


१. 'एथिक्सः, साग १) परिशिष्ट | 


र८ प्राच्य धर्म और पाइचात्य विचार 


श्रोचित्य प्रमाणित करता है। कोई भी क्रिया ठीक है बशतें हमारी कार्यपद्धति से उसके 
सिद्धान्त को एक सामान्य नियम का रूप दिया जा सके। हीगेल यह नहीं पूछता कि 
अ्रध्यात्मविद्या का विज्ञान होना श्रावश्यक है या नही, वह तो विवेक की स्वायत्तता 
में विश्वास करने पर अधिक बल देता है। उसके लिए दर्शनश्ास्त्र आत्मा का आत्म- 
विकास है, उसका स्वाभाविक और झावश्यक उद्घाटन है| 

प्रत्यक्षवाद (एम्पिरिसिज्म) के अग्नेज समर्थक तो उन सब विचारो को भ्रपने 
पास भी फटकने नही देते, जो वास्तविक तथ्यों से मेल नहीं खाते; वे उन सब प्रस्था- 
पनाझों से दूर रहते हैं जिनको श्नुभव की कसौटी पर न कसा जा सके । लॉक चाहता 
था कि दर्शनशास्त्र अचिन्त्य और शअज्ञेय सत्ता के विषय में ्रटकलबाजी करने से बचे। 
यहा तक कि प्राकृतिक विज्ञान को भी वह निरचयात्मक नहीं मानता था। उसका 
कथन है . “भौतिक वस्तुओरो के विषय मे वैज्ञानिक जानकारी श्रव तक भी हमारी 
पहुच के बाहर रहेगी ।” हमारी प्रज्ञा ही हमारी जानकारी का एकमात्र साधन 
है, किन्तु उससे भी निश्चयात्मक बोध नही हो सकता। यद्यपि लॉक के बौद्धिक 
उत्तराधिकारी बर्कले ने उसके प्रत्यक्षवाद को घर्मशास्त्रीय आवेग प्रदान किया और 
मानवीय तथा देवी श्रात्माओ की वास्तविकता को स्वीकार किया, तथापि ह्य,म 
ने ही प्रयोग एवं भ्रनुभव के द्वारा जानने की वृत्ति के ताक्रिक फलितार्थों को विकसित 
किया । उसमे हम लोगो की धारणाग्रो श्रौर विचारो को एक ऐसे ससार से परिचित 
कराया जिसकी उत्पत्ति और महत्त्व के विषय मे हम न के बराबर जानते हैं । हेतुवादी 
(रेशनलिस्ट) और प्रत्यक्षयादी (एम्पिरिकल) विचार-सम्प्रदाय के भनुगामियों पर 
श्राज वैज्ञानिक पद्धति का प्रभुत्व है। यथार्थवादियों के कुछ हाल के लेखों में हमे हम 
की विश्लेपण-पद्धति श्रौर सशयवाद की कलक मिलती है। एक तत्कालीन जमंन विचा- 
रक हा सेले कहता है . “मेरी इच्छा दर्शनशास्त्र (ब्रह्मज्ञान) के ऐसे तात््विक स्रोत को 
ढूढ निकालने की है, जो काण्ट के छाब्दों मे, अपने को विज्ञान के रूप में उपस्थित कर 
सके । मेरी इच्छा है कि दर्शनशास्त्र को एक वैज्ञानिक स्रोत प्रदान कर दू ।” “च्चें! 
की अमोघता ने वैज्ञानिक मीमासा के आगे हार मान ली । चूकि यह अपनी वारी आने 
पर हमे प्रवचित करता जान पडता है, श्रत हमारे भीतर इसके विरुद्ध प्रतिक्रिया का 
ज्यार उठ रहा है। स्वेच्छावाद (वॉलण्टरिज़्म), उपयोगिताबाद (परग्मेटिज्म) झौर 
जीवनीशवितवाद (वाइटलिज़्म) की जो विभिन्‍न प्रवृत्तिया दर्शनशास्त्रीय क्षेत्र मे पाई 
जा रही हैं, वे इस बात की सुचक हैं कि मानवीय विकास शपने प्रधानत हेतुवादी युग 
से सक्रमण कर रहा है । 

२: पन्द्रहवी और सोलहवी झताब्दियो के मानववादी विचारकों की महत्त्वा- 
काक्षा थी कि प्राचीन ज्ञान की रक्षा की जाए और प्राचीन सदग्रणो को श्राचरण मे 
लाया जाए। उनका उद्देश्य था कठोर घामिक परम्परा द्वारा नियमित जीवन से भ्रपने 
को बचाना श्रौर आननन्‍्दपूर्ण स्वतन्त्रता तथा उन्मुक्स आ्रात्मस्फू्ति का जीवन जीना । 


१- झ्यसेल कृत भाइडियाज़ ?, डच्ल्यू० आर० बॉय गिय्सन द्वारा अग्रेज़ी झनुवाद 38 ६३१ 
६०), पृष्ठ २७ और ३० | अय्यर छत लैग्युएन, द्र_थ, एण्ड लॉजिक! (१६३६ ३०) को भी देसिए | 


सस्ार की अजात आत्मा रह 


हमारे समस्त प्रयास एवं कार्य पार्थिव जीवन को लक्ष्य बनाकर चलते हैं। हमारी आलो- 
चनात्मक वृत्ति समस्त नेतिक आचार-स हिताश्रो का सापेक्षिक महत्त्व समभने मे हमारी 
सहायता करती है | क्‍या गलत है और क्‍या सही, इसके विषय मे हम केवल लोगो के 
बबतव्यों से ही सतुष्ट नही हो जाते, वरत्‌ यह भी जानना चाहते हैं कि कोई चीज़ 
गलत है तो क्यो गलत है और सही है तो क्यो सही है। हम रूढि या गतानुगति से 
स्वृतन्त्र होता चाहते हैं और इसीको हम भूल से वास्तविक स्वतन्त्रता समभ लेते हैं । 
निषेधो को ही रूढिया कहा जाता है श्लौर रूढिनिष्ठता को ही आदतें । जिन ग्रम्भीर- 
तम वस्तुओं को लेकर मनुष्य श्रपना जीवन-यापन करता झाया है, उतका यदि त्तटस्थ 
दृष्टि से विश्लेषण किया जाए, तो यही निष्कषं॑ निकलता है कि मनुष्य ने अपने नैतिक 
भ्राचरणो की दिशा भे स्वेच्छाचारी प्रयोग किए हैं। बौद्धिक भौर कलात्मक परिष्कार 
से पाशविक वासनाझ्रो और असस्कृत लालसाओो पर कोई नियत्रण नही किया जा 
सकेता। विवेक के प्रसार से समस्त अहेतुक भावावेगों का उन्मूलन हो जाएगा, यह 
विश्वास अश्रव लुप्त हो गया है। श्राजजल पहले से कही श्रधिक हिंसा, दमन झौर 
निष्ठुरता का दोरदौरा है। मनुष्य भ्रपनी आन्वरिक शवित से नहीं, वरन्‌ बाह्य साधनों 
से; भ्रात्मनियत्रण से नहीं, वरन्‌ कार्यशैली (टेकनीक) से श्रपने श्राचरण का नियमन 
करने की चेष्टा करता है। प्राज यह नही स्वीकार क्या जा रहा कि व्यक्ति का पुन. 
सस्कार करना भ्रौर आन्तरिक रूपान्तर करना ही नैतिकता है । 

सभी व्यक्ति समाज के सदस्य हैं श्रौर उसके समस्त जीवन एवं विकास के 
लिए वे व्यवितश समथथे हैं। समाज मे व्यक्तियों के श्रधिकारो की लोकतात्रिक घारणा के 
प्रभाव के कारण सामन्‍्तवाद की प्राचीन भौमिक श्रथं-व्यवस्था भग हो गई भौर उसके 
स्थान पर नई मौद्रिक अ्थे-व्यवस्था विकसित हुई जिसमे आाथिक व्यक्तिवाद का 
भारम्भ हुआ श्रोर आधुनिक उद्योगवाद की उन्नति की सम्भावनाए प्रकट हुईं । विशेषा- 
धिकार झौर सामन्तवाद के उन्मूलन के पदचात्‌ मध्यमवर्गं का प्रादुर्भाव हुआ भौर 
उसके वाद झाया श्रमिकवर्ग, जिसने भ्रपने द्वारा उत्पादित घन मे समुचित भाग का 
दावा किया। श्रमिको को उनकी श्रज्ञानता, पृथक्ता और दरिद्रता से छुटकारा दिलाने 
के लिए क्रमश मानवोचित कानून बनाने भौर भ्रधिक कर बढ़ाने श्रादि के जो उदार 
भेयत्त किए गए, वे बहुत घीमे जान पढे, भ्रत पूजीवाद को, जो समस्त राजनीतिक 
भौर सामाजिक बुराइयो का मूल कारण कहा जाता है, जहा तक सम्भव हो समभा- 
इुकाकर श्रौर वेघानिक रीतियो से तथा यदि श्रावदयक हो, तो हिंसा भौर क्रान्ति के 
हारा भी उन्मूलन करने का एक नया कार्यक्रम अधिक लोकप्रिय वन गया । इस समय, 
राज्य को ही सर्वोच्च शवित मानने की प्रवृत्ति सत्र बलवती हो रही है। ब्वेरतावाद 
के दिनो मे व्यक्ति पर समाज का जितना प्रभावशाली दवाव था, उससे कम श्राज नही 
है। आज इस दृष्टिकोण को कोई समर्थन नही प्राप्त हो रहा कि सामाजिक श्रनुशासन 
का उहृश्य है मनुष्य के प्राकृत सौजन्य का विकास करना, जिसको वह उस समय भी पूरी 
परह नही त्यागता जिस समय भावावेश के कारण उसका स्वभाव उत्तेजित हो उठत्ता 
है। राज्य के भीतर शौर बाहर--दोनो ही और वलप्रयोग न्‍्यायसगत ठहराया जाता है । 


३० प्राच्य धर्मं भौर पाध्चात्य विचार 


पुरर्जागरण' (रेनैसा) का प्रभाव पोप-तत्र की शवित को भंग करने में, प्रोटे- 
स्‍्टेण्टवाद की जडढ जमाने में भौर स्वतन्त्र छानवीन के भ्रधिकार की स्वीकृति मे सहा- 
यक हुआ। लूथर के पूर्व तो यह माना जाने लगा था कि चर्च! (ईसाई-धर्म-सास्था ) 
भ्रमोध है, निरपराध्य है, किन्तु लूथर ने इस मान्यता को चुनौती दी। उसने श्रमोघ 
'चर्च' का स्थान वाइबल को दिया झौर माना कि ईइवर का मनुष्य से जो सम्बन्ध 
है, उसकी यह अ्रान्त श्रभिव्यक्ति है। धर्मसुधार-प्रान्दोलन (रिफॉर्मेशन) इस बात 
पर वल देता है कि द॑ँवी प्रेरणा द्वारा रचित धममंग्रथ (बाइबल) की तात्त्विकता का 
निर्णय करने का भ्रधिकार मनुष्य की विवेकबुद्धि को है। यद्यपि सिद्धान्तत. तो यह 
बात व्यवित पर छोड दी गई थी कि वह बाइवल का जैसा चाहे वैसा भाष्य कर सकता 
है, तथापि व्यवहारत. विभिन्‍न चर्चों (ईसाई-घर्म-सम्प्रदायो) के सदस्यो के लिए बाइ- 
बल की विपषयवस्तु के भिन्‍न-भिन्‍न भाष्य स्वीकार करने आवश्यक ये । प्रत्येक चर्च 
अपने को ईदवर की पूर्ण इच्छा के सही स्पष्टीकरण का विश्वेष धनी-घोरी समभता था। 
दार्शनिक पक्ष की शोर से परम्परागत धर्म पर श्राक्षेप किए गए । यदि संसार 
नियम की श्रभिव्यक्ति है, यदि विद्व प्रकृत्यया यात्रिक है, तो उस यन्त्र को स्थापित 
करने के लिए कदाचित्‌ ईश्वर की श्रावश्यकता है, ताकि वह यन्त्र स्वयमेव कार्य कर 
सके । वह (ईश्वर) विश्व का स्रष्टामात्र है। मध्ययुग का आस्तिकवाद देवतावाद में 
पर्यंवसित हो जाता है । यदि यत्र स्वयमेव कार्य कर सकता है, तो श्रपने को स्वय ही 
झवस्थित भी कर सकता है और काय करना झ्रारम्भ कर सकता है। 
जबकि सम्वोधि (एनलाइटेनमेंट) और जमंन आद्ंवाद के दर्शनशास्त्री 
ईसाई-धर्म के सत्य का विवेकबुद्धि के निष्कर्पों के साथ सामजस्य करने का प्रयत्न करते 
हैं, तव श्लेयरमेकर यह सिद्ध करने का प्रयत्न करता है कि यह धामिक चेतना की 
परिस्थितियो के भ्रनुरूप है । रिशल यह्‌ प्रमाणित करने के लिए सचेष्ट है कि सास्कृतिक 
विशिष्ट प्रकृति के साथ इसकी सगति बेठ जाती है। एक समय था, जब ईसाई-पघर्म - 
शास्त्र ईश्वर की एक सर्वश्क्तिसम्पन्न क्रिया पर आधारित माना जाता था। यह 
क्रिया समझ-बूक की समस्त मानवीय शक्तियों से परे थी । किन्तु श्रव वही ईसाई-धर्म 
भ्रविरत रूप से वुद्धिगम्य बनता जा रहा है श्नौर उसकी इस आधार पर सस्तुति की 
जाती है कि उसका वैज्ञानिक सत्य एवं नैतिक मूल्यों के साथ सामजस्य किया जा सकता 
है । इस प्रकार, उसका यह बाद का स्वरूप देवी सदेश (इलहाम ) से भी अधिक महत्त्व- 
पूर्ण हो जाता है। यह नई चेतना, जिसने धर्म के रूढिगत रूपो भौर ईश्वर तथा मनुष्य 
के मध्य पुरोहितवर्ग की मध्यस्थता को शका की दृष्टि से देखा, केवल यहीं तक सीमित 
न रही, वल्कि उसने भ्रागे बढ़कर स्वय पवित्र धर्मग्रन्य (बाइवल), और फिर 
श्रपौरुषेयता की समस्त भावना पर सशय की भ्ग्रुली रख दी। 
मानववाद श्राज के श्रधिकाश् वुद्धिजीवी व्यक्तियों का धर्म है। हममे से भधि- 
काश लोग जो अपने को घामिक कहने का दम भरते हैं, वे ऐसा या तो श्रम्पासवश करते 
हैं, या भावनावश, या जड़तावश | हम अपने धर्म को उसी प्रकार स्वीकार करते हैं 
जिस प्रकार हम वैंक श्राँव इंगलैण्ड' को या प्रगति के व्यामोह को स्वीकार करते है। 


संसार की ग्रजात शपात्मा ३१ 


हम ईइ्वर पर भास्था रखने की बात तो कहते हैं, परन्तु उसपर व्यवहार करने मे हमारी 
रुचि नहीं है। हम नाना प्रकार के विचारो से तो परिचित हैं, किन्तु उन्मे से किसी- 
पर हमारा रचमात्र दृढ़ विश्वास नहीं है । जब लोग भ्पनी पुरानी आस्था खो चुके हो 
कौर उसके स्थान पर कोई ठोस वस्तु उन्हे प्राप्त न हुई हो, तब भ्रन्धचिश्चास पनपता है | 
पात्मा की चिरवुभुक्षित शक्तिया अपनी तृप्ति का भाग्रह करती हैं भ्रौर हमारे मन के 
मूलाघारो को बदल डालती हैं। निरवेल, झाहत भर श्रति वोभिल भात्माएं मनोविश्लेषण 
की धारण लेती हैं, जो भ्रववोध के छद्मरूप में और विज्ञान की प्रतिष्ठा के साथ, भ्रात्मा 
की समस्याप्रो को सुलभाने की चेष्टा करता है। यह बतलाता है कि मनुष्य केवल झ्ाशिक 
रूप से ही विवेकशील है। स्वैरतन्त्री मतवाद (भ्रॉथॉरिटेरियन कीड्स ), जो हमे पुर्वे- 
पुनर्जागरण युग की मन स्थिति मे ला रखते हैं, उन्न लोगो मे भ्रधिक भ्रिय हैं जो शुद्ध 
बौद्धिकता के जीवन को श्त्यधिक भ्रशान्‍्तिमय पाते हैं। पुनरुत्यान की प्रवृत्तिया हमपर 
हावी होती रहती हैं श्रौर हम उनके श्रागे इस विश्वास के साथ श्रात्मसमपंण कर देते 
हैं कि कुछ न होने से कुछ होना तो अच्छा है । धाज का युग नये ज्ञान भर पुराने 
विश्वास, वुद्धिजीवियो के ईश्वरविहोन तुच्छ प्रकृतिवाद भौर रूढिगत घाभिक मता- 
नुयायियों की शुष्क पुनरुत्थानवादी प्रवृत्तियों के मध्य दिहमूढन्सा स्थित है। चूकि 
श्रधिकाश लोगों मे श्राज धर्मनिष्ठा भ्रथवा ईइवरभवित वास्तविक श्रर्थ मे रह नहीं गई 
है, इसलिए, राष्ट्रीय राज्य भव लोगो की समस्त सामाजिक, चैतिक झौर घामिक शक्तियो 
एवं भावना्रो को प्रात्त्मसात्‌ किए हुए है। 

३ :: राज्य सर्वाधिक शक्तिशाली सगठन है। श्रान्तरिक विकल्पो या बाह्य 
प्रतिवन्धो से उसके मार्ग मे कोई रुकावट नही श्राती । समुदाय मे रहनेवाला मनुष्य कम 
से कम भ्रध॑सम्य तो होता ही है, किन्तु राज्य तो श्रव भी श्राद्य अ्रसभ्यावस्था मे है; 
वह भनिवायंत- एक हिसक वन्यपश्ु है। हमारे पास न कोई प्रवल लोकमत है श्रौर न 
कोई प्रभावशाली भ्रन्तर्राप्ट्रीय कानुन, जिससे इस हिख्रवृत्ति वाले राज्य को नियत्रित 
किया जा सके | लोग या तो पराजय के या भीषण विनाश के भय से विद्रोह करने से 
सके हुए हैं। 

राज्य ऐसे रहस्यमय प्रतीक बन गए हैं जिनकी रक्षा के लिए हम उसी प्रकार 
एकत्र होते हैं, जिस प्रकार जगली जातियां अपने भूत-प्रेत देवताश्रो के चारो और 
एकत्र हो जाती हैं। वे श्रपने अस्थायी प्रस्तित्व का दावा करते हैं---प्रत्येक राष्ट्र अ्पने- 
भ्रापको श्रात्ममरित ओर झन्यो से स्वतन्त्र अनुभव करता है। राष्ट्रो के मन में यह 
बात कूट-कूटकर बैठा दी जाती है कि यदि अन्य राष्ट्र विनष्ठ हो जाएं भौर केवल वही 
अ्रक्षुण्ण बचे रहें, तो ससार से गरीबी का नाम-निशान मिट जाएगा। एथेन्स के विपय 
में चर्चा करता हुआ पेरिक्लोज़ कहता है “वर्तमान पीढी के हम लोगो ने अपने नगर 
को शान्ति या युद्ध की श्रावश्यकताओ का सामना करने के लिए हर प्रकार से आत्म- 
निर्भेर वना लिया है ।”* यदि झ्राघुनिक फ्रासीसी, जमंन या अ्रमेरिकी व्यवित को इस 
वात का पूरा विष्वास है कि वह 'न्याय-व्यवस्था से होन घटिया नस्ल! के लोगों की 
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श्रपेक्षा अत्यधिक श्रेष्ठ है, तो यही कहना पडेंगा कि वह युनानियों श्रौर यहूदियों का 
भाध्यात्मिक उत्तराधिकारी-मात्र है। प्लेटो ने यह जानते हुए भी कि देशभक्ति ही सब 
कुछ नही है, वल्कि एक पवित्र प्रवचना है, सामाजिक उपयोगिता के आधार पर देशभक्ति 
का समर्थन किया।* उसकी दृष्टि मे असम्य और वर्बर जातिया स्वभाव से ही यूनानियों 
की शन्नु थी, इसलिए उनके विरुद्ध युद्ध करना और उसको दास बनाना अथवा उनका 
समूल नाश तक करना--कुछ भी श्रनुचित नही था ।' जैसे श्रौर लोग है, वैसे ही अपने 
को न होने देने के लिए यहूदी लोग श्रत्यधिक जागरूक रहते थे । उनके प्रभाव ने भी शाप्द 
के पवित्र अहवाद को सवल वनाने में सहायता पहुचाई । पॉल ने जब “दया के पात्र 
मनुष्यों को जो यज्ञ के भागी बनने के लिए पहले से ही प्रस्तुत हैं', 'रोप के पात्र मनुष्यों 
से जो विनाश के योग्य हैं! श्रलग करके दिखाया, तब उसने हन्द्र-विभाजन (डिकॉर्टॉमी) 
की ही पुनर्पुष्टि की। देशभक्ति ने इसीका उपयोग श्रपने उद्देश्यों के लिए किया । 
यूनानियों भौर बर्बर जातियो, यहूदियो झौर मू्तिपूजक गैर-यहूदियों, नॉडिको (नावें की 
प्राचीन जाति) शौर गैर-नॉडिकों के मध्य जो विरोधाभास थे, वे एक ही थैली के चट्टे- 
बट्टे जैसे ये । श्रभी उस दिन हमने एक बड़े नेता की यह घोषणा सुनी , जर्मनी हमारा 
धर्म है', शाइवत जमंनी' के जब और भूमि के यशोवर्धन के लिए ही हम जिएगे या 
मरेंगे--हमारे जीवन का एकमात्र प्रयोजन यही है, जिसके निमित्त व्यक्तिगत स्वतन्त्रता 
और घिचार का कैसा भी वलिदान उचित है । राष्ट्रीय नायकत्व भौर जातीय परभृत्व के 
लिए की जानेवाली इन प्रतिध्वनिशील अ्पीलो का उद्गमस्थल एक ही है भ्रौर एक-सी 
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तो, भ्राज की स्थिति क्‍या है ? श्रनिश्चितता, मूलभूत नास्तिकवाद भौर श्रशञान्ति 
की भावना चतुदिक्‌ व्याप्त हैँ जिनको हम विना समझे-बूके, श्रनजाने परिणामों के लिए 
बढाते ही जा रहे हैं। अपने प्रसिद्ध व्यग्यचित्र (कार्टून )--भअनागत की शोर देखती 
हुई वीसवी शताब्दी” ('द ट्वेण्टिएथ सेंचुअरी लुक्स ऐठ द फ्यूचर) में मंक्स वीरवोम 
ने दिखाया है कि एक लम्बी, श्रच्छी वेशभूपा मे सज्जित, किचित्‌ चमित मुद्रा में एक 
मानवाकृति विस्तृत भृदृश्य (लैण्डस्केप) के पार एक प्रदनचिज्न॑ की भोर देख रही है 
जो दूरवर्ती क्षित्तिज पर धूमकेतु की तरह लटका हुआ्ना है । भविष्य श्रनिश्चित है । हम 
नही जानते कि हम चाहते क्या हैं। पिछले युगो मे लोगो को श्रपने समुद्ेशित लक्ष्य की 
स्पष्ट घारणा रहती थी । यह या तो विवेकशील जीवन है या धर्म की विजय या प्राचीव 
परिषूर्णता की थोर प्रत्यावर्तत है। हम झपने जीवन की रिक्‍तता झौर भ्रशुद्धता से 
परिचित हैं, परन्तु उससे वच निकलने का मार्ग हमे नही सू कता । कुछ लोग हमे परामर्श 
देते हैँ कि हम विवेकबुद्धि के प्रति अपना श्रादरभाव बनाए रखें और श्रपने को भाग्य 
के भरोसे छोड दें। दूसरे लोग हमसे कहते हैँ कि यह आदमी के बूते की वात नही है । 
हमे तो एक उद्धारकर्ता की वाद जोहनी है, केवल वही हमारी विगडी को बना सकता 
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है। कुछ लोग भावनावश उन्नीसवी सदी, उसकी औद्योगिक समृद्धि, श्रौपनिवेशिक प्रसार 
झौर उदार लोकोपकारिता की सरस वीथिकाओ की श्लोर टकटकी बाघकर देखते हैं; 
उनके मन मे सचमुच ही यह बात जम गई है कि कुलीन वश के मनुष्यो (राजाओों झौर 
सामन्‍्तो ) के नेतृत्व के अन्तगंत ससार भ्राज की श्रपेक्षा अधिक सुखी था। इसपर से वे 
ग्रधिकार एवं व्यवस्था के लिए अ्रन्तिम जी-तोड प्रयास करने के लिए सन्नद्ध हो जाते 
हैं। कभी-कभी “चर्च! झौर धमंतस्त्र, सैन्यवाद भौर निरकुश शासन जैसे सिद्धान्तो की 
भनुगामिनी मध्ययुगीन व्यवस्था की भाकी हमारे सामने लाई जाती है। ये सारे प्रयत्न 
हमारे समय को देखते हुए श्रसगत हैं। ये श्रफीम के सत (मॉफिया) की वे खुराकें हैं, 
जो हमे तात्कालिक लाभ तो पहुचाती हैं, किन्तु स्वास्थ्य की स्थायी क्षति कर देती हैं। 
उस ससार के लिए जो श्रात्मा का अन्येषण करना चाहता है, न तो परितृप्त प्रारब्घवाद 
कोई भ्र्थ रखता है, न धामिक ग्राशावादिता झौर न भ्रतीत की शोर पुनरावतेन। प्राचीन 
व्यवस्था के मन्द मरण से हमे निराश होने की कोई झावश्यकता नही, क्योकि यह प्रकृति 
का नियम है कि मृत्यु के पदचात्‌ ही जीवन का शआविर्भाव होता है । प्रत्येक सम्यता 
जीवन-सम्बन्धी एक प्रयोग है, निर्माण का एक प्रयास है, जो काम चिकल जाने पर त्याग 
देने के योग्य है। एक ऐसे व्यक्ति के अपरिमित घेयं के साथ, जिसके पास समय भ्रनन्त 
है, भ्रसीम साधनों पर एकाधिकार रखनेवाली प्रकृति घीमे-धीमे, श्रसमजसपूर्वेक भौर 
बहुघा अ्रनिष्टकर रूप से श्रपनी विजय-वयात्रा पर शअ्रग्रसर होती जाती है। उसकी पद्धति 
यह है वह एक विचार को पकडती है, उसका व्यावहारिक रूप निर्धारित करती है; 
किन्तु उस विचार की पूर्ण प्रभिव्यक्ति होने के क्षण तक उसमे कुछ मूलभूत भरुटि दिखाई 
दे जाती है, तव प्रकृति उसे तोड डालती है श्लौर उससे भिन्न एक दूसरे ढाचे की रचना 
के लिए नये सिरे से प्रयत्न भ्रारम्म कर देती है । तो भी, किसी न किसी प्रकार पिछले 
सभी स्वरूपो की बुद्धिमत्ता भर भावना बाद वाले स्वरूपो मे प्रविष्ट हो जाती हैं और 
इतिहास के प्रयोजन के क्रमिक विकास को प्रेरित करती हैं । 

भ्राज भनुष्य की श्रात्मा सुरक्षित बुनियादो पर नही टिकी हुई है । मनुष्य के 
चारो शोर की प्रत्येक वस्तु ,झस्थिर भौर परस्पर विरोधी है । उसकी श्रात्मा भ्रधिक 
जटिल हो गई है, उसकी मनोभावना अ्रधिक तिक्‍्त, और उसकी दृष्टि श्रधिक भ्रमित 
हो गई है। किन्तु, उसकी अश्यान्ति केवल नकारात्मक शक्ति नही है । वह न केवल नये 
सन्देहो से झाकान्त है, वरन्‌ नूतन क्षितिजो और नई दृष्टिसीमाशो से भी अनुप्राणित 
है। उसमे झपने सहयोगी मनुष्यो के साथ नये सम्बन्ध स्थापित करने की पिपासा जाग्रत्‌ 
हो गई है। वह भ्राध्यात्मिक प्रौदता की श्पेक्षाकृत श्रधिक उन्नत दशा को पहुंच गया है, 
झतएव परम्परागत धर्मों के रूढ सिद्धान्तो से आज उसे अपने प्रश्नो के उत्तर नहीं प्राप्स 
हो रहे, उसकी शकाश्नो का समाघान उनसे नही हो पा रहा। श्राज का यह अत्यधिक सक्षोभ 
वास्तव मे विकास की वेदना का ही एक रूप है। तया ससार, जिसके लिए प्राचीन ससार 
प्रसवपीडा भोग रहा है, श्रव भी एक श्रूण के रूप मे ही है। उसके उपादान सभी 
उपस्थित हैं, कमी है तो बल उनके सघटन की, उस पूर्णता की जिसको श्लागिक चेतना 
कहते हैं। विभिन्न तत्वों को एकसाथ सगठित करना, उनको सास लेने के योग्य बताना 
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भौर उनमे प्राण फूकना ही शेष है। हम प्रातिभ ज्ञान, प्रवृत्ति या मनोभाव से ही जीवित 
नही रह सकते। हमे एक नये प्रकार के जीवन को घारण करने के लिए तथा हमे हमारी 
मानसिक बलान्ति और आध्यात्मिक उद्देश से बचाने के लिए एक विवेकशील श्रास्था 
की झावश्यकता है। 

मानव-इतिहास की महान कालावधियों की यह विशेषता रही है कि उनमें 
राष्ट्रीय सस्कृतियों श्ौर विदेशी प्रभावों के सम्मिश्रण से प्राप्त श्राध्यात्मिक सजीवता 
की विस्तृत पैठ रही । यदि हम यहूदी घर्मं का ही उदाहरण लें, तो हम पाते हैं कि 
भ्न्नाहम मेसोपोटामिया से श्राया श्रौर जोजेफ तथा मोज़ेज मिस्र से भ्राएं। बाद में, यहुदी 
धर्म पर यूनानी सस्क्ृति का प्रभाव दिखाई देता है। एशिया माइनर झौर मिस्र मे यूनान 
के विकास पर पर्याप्त प्रभाव डाला। मध्यकालीन संसार की सृजनश्षील प्रतिभा तो 
फिलस्तीन से श्राई । भ्राघुनिक ससार तक जो सक्रमण हुश्ना, उसमें पुरातन का पुनरादान 
स्पष्टत परिलक्षित हुप्ना। सकटकाल में हमको बाह्य स्रोतों से, सच्य समुत्यापित 
प्रतीत से, या विभिन्‍न देशों के मनुप्यो की उपलब्धियों से श्रत्यधिक प्रेरणा प्राप्त होती 
है । इसलिए कदाचित्‌ प्राच्य सम्यताए, उनके घमर्में भौर नीतिशास्त्र हमे उन कठिनाइयों 
का समाधान प्राप्त करने में सहायता कर सके जिनका प्रतिरोध झाज हमे करना पड 
रहा है । मध्ययुन की दहलीज़ पार करके भ्राघुनिक युग मे कदम रखनेवाले यूरोपीय 
लोगो को केवल एक श्रतीत का ही ज्ञान था, और वह था बाइवल-सम्वन्धी । उस भ्रवधि 
में सस्थापित महान विश्वविद्यालयों मे युनानी और रोमन लोगों की सभ्यता का तथा 
ग्रीक एवं लैटिन के उत्तमोत्तम शास्त्रीय ग्रन्थों का श्रध्ययन-भ्रध्यापन होता था। श्रव 
चूकि सम्पूर्ण ससार ही हमारे लिए सास्कृतिक झाधार का काम दे सकता है, श्रत. 
उच्चकोटि के शास्त्रीय ग्रन्थो की पुन. प्रतिष्ठा एवं उनमे प्रशिक्षण की प्रक्रिया ईसा- 
इयाह और पॉल, सुकरात तथा सिसेरो की वाणियों को सुनने तक ही नही रुक जाती। 
यदि यह प्रक्रिया वही समाप्त हो जाती, तो यह एक सैद्धान्तिक भूल होती, हमारी दृष्टि 
सीमा की श्रसफलता होती । झौर भी लोग हैं जिन्‍्होने युग-निर्माण के महान साहसिक 
कार्य में योगदान किया है, उनमे मिस्र के पैगम्बरो, चीन के सन्‍्तो भ्रौर भारत के 
ऋषियों की गणना की जा सकती है। ये हमारे लिए प्रकाश-स्तम्म के सदृश हैं जिनसे 
हम मार्गदर्शन प्राप्त कर सकते हैं। गैर-यूरोपीय सम्यताशो मे से जो श्राज भी वर्तमान 
हैं, उनमे से प्रमुख हैं--इस्लामी, चीनी भौर हिन्दू सम्यताएं। इस्लामी सम्यता की 
ऐतिहासिक पृष्ठभूमि वही है जो यहूदी श्रौर ईसाई सम्यताओं की है, जिनसे पद्चिचम के 
लोग भली भाति परिचित हैं। चीन की मानववादी सम्यता भारत की घामिक विचार- 
घाराश्रो से, विशेषत' वौद्धधर्म से, बहुत प्रभावित हुई थी । जो हो, धर्म हिन्दू मनीपा 
का सबसे बडा भावावेश रहा है, धर्म उसके चरणों के लिए दीप, उसके पथ के लिए 
प्रकाश, उसकी सम्यता की पूर्वकल्पना और श्राधघार, तथा उसकी सस्कृति की प्रेरणा- 
शक्ति रहा है । श्रपनी दु खान्त श्रसफलताश्रो, श्रसगतियो, विभेदो झोर भ्रध पतनो के 
बावजूद धर्म हिन्दुओं के पारमाथिक जीवन की थ्रभिव्यक्षित का सावन रह चुका है । 
पश्चिमी जगत्‌ के जो लोग हिन्दू विचारधारा से वहुत भ्रधिक सहानुभूति रखते हैं, वे 
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भी सामान्यतः केवल इसका आदर ही करते हैं, उतकी मावना दूर से ्षित की जाने- 
वाली श्रद्धाजलि से श्रधिक नही है; हिन्दू विचारधारा से उनका जीवित सपके तो है 
ही नही। श्री भ्रौर श्रीमती स्पाल्डिग ने इस व्याख्यान-श्लासन की स्थापना करके दूर- 
दरशितापूर्ण उदारता का परिचय दिया है--इस प्रकार की उदारता भ्राज के युग का 
एक लक्षण है भर प्रथंगर्भित है । प्रॉक्सफोर्ड विश्वविद्यालय के इस झासन' पर एक 
एशियाई की श्रभूतपूर्व नियुक्ति भी, मेरी समझ मे, इस उद्देश्य से की गई है कि प्राच्य 
विचारणा को उसके एकान्तवास से बाहर निकाला जाए भर श्लाघुनिक मानव की 
प्रात्मा को रूपायित करने मे एक जीवन्त शवित के रूप मे इसके स्थायी मूल्य की शोर 
लोगो का ध्यान झ्राकृष्ट किया जाए । 


[६] 


१५ - हिन्दूमत धर्म के विषय मे विवेकपूर्ण रुख प्रपनाता है। वह मानव-जीवन 
के तथ्यों का वैज्ञानिक भावना से अध्ययन करने की चेष्टा करता है। श्राघ्यात्मिक 
दृष्टि से वे तथ्य केवल अचेतन मनुष्यो की विजयो श्र पराजयो से सम्बन्धित प्रत्यक्ष 
तथ्य ही नही होते, वरन्‌ जीवन की गहराइयो से सम्बन्धित तथ्य होते हैं । धर्म प्रास्था 
के द्वारा प्राप्त होनेवाला ईश्वरीय ज्ञान उतना नही है जितना भनुष्य के अ्रस्तित्व के 
गहनतम स्तरो का उदघाटन करने और उनसे स्थायी सम्पर्क प्राप्त करने का एक 
प्रयास है । 

विश्वेषता की दृष्टि से ससार के धर्मों को दो श्रेणियों मे विभाजित किया जा 
सकता है : एक वे धर्म जो कर्म (श्रॉब्जेक्ट) पर वल देते हैँ झौर दूसरे वे घर्म जो 
झनुभूत ज्ञान का भाग्रह रखते हैं। प्रथम श्रेणी वाले घ॒र्मो के लिए धर्म किसी बाह्य 
शक्ति के प्रति भास्था और श्राचरण की एक प्रवृत्ति है। दूसरी श्रेणी वाले घर्मों के 
लिए यह एक प्रनुभूत ज्ञान है जिसको व्यवित सर्वोपरि महत्त्व देता है। हिन्दू शोर 
बोौद्धधर्म इसी श्रेणी के हैं। उनके लिए घधम्मे मोक्ष का पर्याय है। यह रूपान्तरकारी 
झ्रनुभव दही भ्रधिक है, ईश्वरबोध कम । वास्तविक घम्मं ईंएवर की निश्चित भ्रवधारणा 
के विना भी टिक सकता है, किन्तु भ्राध्यात्मिक और पार्थिव, पविन्न ओर धमंनिरपेक्ष 
मे भ्रन्तर किए विसा वह नहीं रह सकता । झ्रादिकालीन धर्म मे भी जिसमे जादू-टोने 
का विशिष्ट व्यवहार होता था, हमे घर्मं का रूप तो मिलता है, परन्तु ईश्वर के प्रति 
विष्वास नही । श्रास्तिकवादी धर्मों मे ईश्वर का अस्तित्व अनिवाये वस्तु नहीं, वरन्‌ 
झनिवार्य है मनुष्य का रूपान्तरण करनेवाली धर्म की शक्ति । बुद्ध ने जिस वोधि! 
(एनलाइटनमेट ) को प्राप्त किया भर जिसे उनके प्रनुयायियो ने प्राप्त करने की चेष्टा 
की, एक भ्रनुभूत ज्ञान (एक्सपी रियेन्स ) ही है । सम्बोधि! (परिएुर्ण भन्तेदृष्टि) वौद्ध- 
धर्मे के भ्रष्टाग मार्ग का लक्ष्य एव उद्देश्य है। हिन्दू विचारधारा मे साख्यदर्शन श्रौर 
जैनदर्शंन ऐसी विचार-प्रणालिया हैं जो ईश्वर को स्वीकार नहों करती, किन्तु श्रात्मिक 
चैतना की वास्तविकता की पुष्टि वे भी करती हैं। कुछ ऐसे भ्रास्तिकवादी भी हैं, जैसे 
कि रामानुज, जिनके मत मे स्वय ईदवर नहीं, वल्कि भाध्यात्मिक चेतना ही वह साधन 
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है जिसके द्वारा ईश्वर को जाना जा सकता है। फिर भी, सब इस वात से सहमत हैं कि 
व्यक्ति के यथार्थ गौरव की उपलब्धि मोक्ष के द्वारा हो सकती है।* विश्वास भौर 
प्राचरण, धामिक भ्रनुष्ठान भौर उत्सव, प्रामाणिक घमंपुस्तकों तथा रूढ सिद्धान्त--इन 
सवको चैतन्य धात्मान्वेषण की कला श्रौर दिव्यशवित (परमात्मा) से सम्पर्क की अ्रपेक्षा 
हीन समझा जाता है। हिन्दूधर्म की इस विश्विष्टता का पालन हमारे प्राचीन पृ्व॑जों 
द्वारा भी किया जाता था। दयाना के श्रपोलोनियस के मुख से फिलॉस्ट्रेटस मे ये शब्द 
कहलाए हैं . “सभी ईइवर के सान्निध्य मे रहना चाहते हैं, किन्तु केवल हिन्दू ही उसे 
समीप ला पाते हैं ।”' 

ब्रह्म शोध का सिद्धान्त भी है और शोध का विषय भी । वह साधन भी है 
झौर साध्य भी । वह प्रेरक आदर्श भी है श्र उसकी निष्पत्ति भी ।' निस्सीम की प्राप्ति 
के लिए प्ात्मा का प्रयत्त ब्रह्म! वहलाता है। जो अन्त,प्रेरणा हमें सत्य, ईश्वर के प्रदन 
उठाने के लिए वाध्य करती है, वह स्वय दिव्यशवित है, ईश्वर है। ब्रह्म प्राण का ही 
दूसरा नाम है। जैसाकि 'विज्ञडम श्रॉव सॉलोमन' में कहा गया हैं--यह ईश्वर की 
शक्ति का प्राण' है। ब्रह्मा ईश्वरीय भावना भी है भ्रौर साथ ही ईदवर भी,। उसके ये 
दोनों भ्र्थ परस्पर सम्बद्ध हैं। ऐसा लगता है मानो सासारिक कार्य के मोह से अमिभूत 
होकर प्रवुभवातीत श्रात्मा नमित होता है भ्रौर श्रानुभविक प्ाात्मा के नेश्रों को स्पर्श 
कर लेता है। जब व्यवित श्रपनी झात्मा को समस्त वाह्म व्यापारों से हटाकर अपनी 
प्रवृत्तियों को समेटकर भ्रन्तर्मुख हो जाता है भौर ध्यान को केन्द्रित करने का प्रयत्न 
करता है, तब उसको श्रकस्मात्‌ एक गुह्य, विचित्र और प्रद्भुत श्रनुभव होता है, जो 
उसके भीतर प्रखर से प्रखरतर होता जाता है, उसपर हावी हो जाता है, और अ्न्तत 
बहु उसकी श्रपनी ही सत्ता, उसका अपना ही ग्रस्तित्व बन जाता है। 

भले ही ईश्वर एक विचार-मात्र हो भौर व्यवित की कल्पना से परे उसकी कोई 
वास्तविकता न हो, फिर भी जो शपित ईश्वर-सम्बन्धी विचार को जन्म देती है भौर 
उसको अनुभवगम्य वनाने की चेष्टा करती है, वह स्वय दिव्य है, ईइवरीय है ।' पूर्णत्व 

१ आत्मप्राप्पितक्षण मोक्षम्‌ !? 
२० भाध्यात्मिक अनुभव के सम्बन्ध में चान्स ईलियट ने लिखा दे : “ऐसे व्यक्तियों के अनुभव 

के भाधार पर इसकी सपुष्टि हो शुकी दे, निलके लेख उनकी वौद्धिक शक्ति के परिचायक दे और 
ऐसे अनुभव नन-समाज के द्वारा मी समाध्त द्वो चुके हैं । इमें मी इसका समादर करना चाहिए 


भले है यह हमारे समाज के विपरीत शो, पर्योकि यह एक मद्दान देश का सतत भादर्श रद्दादै | 
>सक़ों इन्द्रजाल या छल-कपट कहकर टला नहीं जा सकता 7 (“हिन्दूड ज्म एण्ड बृद्धिदम?, खण्ड १ 
(१६२३१ ई०), एष्ठ ॥) | 

३ इस्डियन किलॉसॉफी', द्वितीय सरकरण (१६२६ ६०), खण्ड १, एष्ठ १६३ एस | 

४. देवदूत ने ४स विरोधामास की शास्त्रीय अमिव्यक्ति की दे - “भय चोर सकोच के साथ त्रम 
अपनी मुक्ति के लिए खबय॑ चेष्टा करो; क्योंकि यद ईश्वर दी दे जो तुन्दारे भीतर मुक्ति की इच्छा 
नगाता दे और उसको प्राप्त कराने का अनुभद्द भी करता दे 7? (फिलोंसॉफी? द्वितीय अध्याय, पृष्ठ 
१२-१३) । “जब कोई आत्मा सत्यमावेन ईश्वर की इच्छा करती दे, तो समझकिए कि वद्द पहले ही 
उप्तको प्राप्त कर चुकी है ।” (सेंट मेपरी) । चब पेस्कल ने राजि की नि-स्तम्पता में अपनी भरात्म- 
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के लिए हमारी चाह, भ्रभाव की हमारी भावना, भ्रनन्तता की चेतना प्राप्त करने के 
लिए हमारी चेष्टा, आदर्श के प्रति हमारी लगन--ये सब ईश्वरीय साक्षात्कार के ही 
साधन हैं। सभी प्राणियो मे ये बातें किसी न किसी मात्रा मे मिलती हैं । यह तथ्य ही 
कि हम ईश्वर का सन्धान करते हैं, स्पष्टत. सिद्ध करता है कि उसके (ईश्वर के) बिना 
जीवन की कोई स्थिति नही । ईश्वर ही जीवन है--इस तथ्य का प्रभिज्ञान ही भ्राध्या- 
त्मिक चेतना कहलाता है । 

जब हम यह कहते हैं कि ईश्वर का श्रस्तित्व है, तब इसका भ्रथे है कि आध्या- 
त्मिक अनुभव प्राप्तव्य है। इस झनुभव की सम्भाव्यता ईश्वर की वास्तविकता का सबसे 
बडा निर्णायक प्रमाण है। ईश्वर 'प्रदत्त' है और वह भ्ाध्यात्मिक भ्रनूभव का वास्तविक 
सार है। भ्रन्य सभी प्रमाण ईएचर के विवरण-मात्र हैं, परिभाषा और भाषा के विषय 
हैं । ईश्वर का प्नस्तित्व केवल इस वात की श्रपेक्षा चहीं रखता कि लोगों ने उसके लिए 
बया-व्या प्रमाण उपस्थित किए हैं प्रथवा तथाकथित चमत्कारिक घदनाशो से क्‍या 
साक्ष्य मिलता है। धममंग्रन्यों के प्रमाण, घर्मंससथा (चर्च )की परम्पराए या श्रध्यापकों 
के, जो ईश्वर का उद्घोष तो कर सकते हैं परन्तु उसे प्रमाणित नहीं कर सकते, वाक्‌- 
छल हममे से कद्दयो के, जो विज्ञान झौर तकंना की सतति हैं, मन मे ईइ्वर के प्रति 
विष्वास नही जमा सकते, किन्तु हमे झाष्यात्मिक भ्रनुभव की तथ्यता को तो स्वीकार 
करना ही होगा, क्योंकि यह भ्रनुभव प्राथमिक और प्रत्यक्ष होता है । धर्मशास्त्रो फी 
बातो पर भले ही हम लोगो मे मतभेद हो, परन्तु तथ्यो को हम अस्वीकार नहीं कर 
सकते । श्रलाव के चारों श्रोर बैठकर हुक्‍्का गुडग्ुडानेवाले लोगो की लालबुभक्‍्कडी 
भ्रटकलवाजियों से हमारे मन में भले ही ईश्वर के प्रति विष्वास न जमे, किन्तु हमारे 
भीतर जीवन की जो झ्राग जल रही है, वह हमें विवश करती है कि हम उसके श्रस्तित्व 
को स्वीकार करें। 

जबकि श्रात्मज्ञान तथ्य है, तब यथार्थंता का सिद्धान्त एक भनुमान है । यथार्थ 
या सत्य के सम्पर्क में श्राना एक वात है भर उसके बारे मे राय प्रकट करना दूसरी 
बात । धामिकता के रहस्य भौर ईश्वर के प्रति विष्वास मे अन्तर है। कोई मनुष्य धर्म- 
शास्त्र या श्रध्यात्मविद्या के सम्बन्ध मे बहुत कुछ ज्ञान रखकर भी घर्म की भावना से 
घून्य हो सकता है। हिन्दू मनीषियो ने हेतुवादी प्रात्मनिर्भ रत्ता के विरुद्ध हमें चेतावनी 
दी है। ज्ञानियो को भ्रज्ञानियो की प्रपेक्षा कही श्रघिक सकट मोल लेना पड़ता है। जैसा- 
कि वृहृदारण्यक उपतिपद्‌ मे लिखा है--जो अविद्या (कर्म) की उपासना करते हैं, वे 
तो अज्ञानरूपी श्रन्धकार मे प्रवेश करते ही हैं, किन्तु जो विद्या (कर्मकाण्डरूपी त्रयी 
विद्या) में रत हैं, वे उनसे भी अधिक भअन्ध॒कार मे प्रवेश करते हैं।' हम दो प्रकार से 
भ्पने-आपको घोखा देते हैं, एक प्रकार तो है उन भ्रज्ञानियो का जो सहज ही यह मान 
लेते हैं कि जिस ससार को हम श्रपने चममंचक्षुय्रो से देख रहे हैं, वही सब कुछ है, दूसरा 
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बेदना प्रकट की, तो उसने यह उत्तर सुना  “शान्त हो, तने यदि मुझे पहले ही पा लिया न होता, 
तो तूने मुझे खोजा ह्वी न होता ९ 


१. इुहदारण्यक उपनिषद्‌/ भ्रध्याय ४, मादाय ४, मत्र १०; ईशोपनिपद्‌, मंत्र | 


दब्प प्राय्य घर्में और पार्चात्य विचार 


प्रकार, जो कुछ श्रमसाध्य है, उन ज्ञानियों का है जो प्रकृतिवाद की सत्यता की तो स्थापना 
करते हैं, परन्तु निर्णीत सत्य के विषय मे घोखे में रहते हैं । इनमे से दोनों ही हमें 
हमारे झत्तित्व की यथार्थता से श्रपरिचित रखने मे सफल हो जाते हैं । 

श्रात्मान्वेषण की प्रक्रिया वोद्धिक विश्लेषण का परिणाम नही है, वरन्‌ प्रकृति 
पर पूर्ण स्वामित्व प्राप्त करने से मनुष्य में जो समग्रता उत्पन्त होती है, उसीका परि- 
णाम है। चिन्तना के प्रति यह प्राचीन आस्था कि यदि हम सही ढग् से सोचें, तो हम 
उचित रूप से काये करेंगे, सत्य नही है । मात्र ज्ञान एक सजावट की सामग्री है, प्रदर्शन 
की वस्नु है, जिसकी जड़े नही होतीं। यह मन को मोहमुंक्त नहीं कर पाता। छान्दोग्य 
उपनिषद्‌ मे नारद ने यह स्वीकार किया है कि धर्मग्रस्थो का सम्यक्‌ झालोडन करने के 
परचात्‌ भी उन्हें श्रह॑ (आत्म) की सत्य प्रकृति ज्ञात नहीं हो सकी । उसी उपनिषद्‌ में, 
इवेतकेतु के विषय मे कहा गया है कि एक निर्वारित अ्रवधि तक घम्मशास्त्रों का भ्रष्ययन 
करने के बाद भी उसमे भ्रहंकार ही झाया, सच्चा प्रात्मतत्त्वज्ञान नहीं ।* श्राध्यात्मिक 
उपलब्धि से वुद्धिणाली व्यक्त में पूर्णता झाती हो, ऐसी बात नही, वरन्‌ इससे तो उसमें 
एक प्रकार की ऊर्जा बाहर से प्रविष्ट होने लगती है झौर उसको श्रनुप्राणित कर देती 
है। कठोपनिषद्‌ मे कहा है : “क्योकि स्वयंभू मगवान ने समस्त इन्द्रियो के द्वार बाहुर 
की भ्रोर जानेवाले ही बनाए हैं, इसलिए मनुष्य इन्द्रियो के द्वारा बाहर की वस्तुओं को 
ही देखता है, भ्पनी भ्रन्तरात्मा को नहीं | किसी बुद्धिमान मनुष्य ने ही श्रमरपद पाने 
की इच्छा करके चक्षु श्रादि इन्द्रियो को वाह्य विषयों की शोर से विमुख करके श्रन्त- 
रात्मा को देखा है।”' यहा इस बात पर बल दिया गया है कि प्रन्तरात्मा को वही व्यक्ति 
झपने भ्राध्यात्मिक नेश्र से देख सकता है जिसका हृदय विशुद्ध हो; जो लोभ, ईर्ष्या, घृणा 
झौर सन्देह भ्रादि मनोविकारों पर विजय प्राप्त कर चुका हो । यह मनुष्य के जीवन का 
पूर्णकाम हो जाना है। इस दक्षा में उसके श्रस्तित्व का अत्येक पक्ष भ्रपने उच्चतम 
उत्कर्ष पर पहुच जाता है, समी चेतनाएं एकत्र हो जाती हैं, समग्र मन श्रागे वढ़कर 
एक ही स्पन्दनद्यील क्षण मे ऐसी बातों की भनुभूति कर लेता है जिनकी सहज रूप से 
झभिव्यकत नही किया जा सकता । यद्यपि वाणी इसे व्यक्त नहीं कर सकती श्रीर मन 
इसकी प्रवधारणा नहीं कर सकता, तथापि श्रात्मा की प्रभिलापा और प्रेम, उसकी 
हण्छा और उद्देश, उसकी साधना भौर चिन्तना--सभी कुछ उच्चत्तम चैतना से श्ोत- 
प्रोत हो जाता है। श्रपने भस्तित्व या जागरूकता की इस दक्षा को प्राप्त करना मनृप्य- 
जीवन की सार्थकता है। ईइ्वर भ्रौर जीवन-सम्बन्धी किसी व्यक्ति के विचारों के लिए 
धर्म को ही प्रमाण माना जा सकता है, उसके वियय में कोरे तर्क-वितर्क को नहीं । 
ईदवर कोई बौद्धिक विचार या नैतिक सिद्धान्त नही है, वरव्‌ गम्मीरतम चेतना है 
जिससे विचार भर नियम प्रसूत होते हैं। वह कोई तकंसम्मत रचना नहीं है, भ्रपितु 
ऐसी प्रत्यक्ष वास्तविकता है जो हममे से प्रत्येक के भ्रन्तस्‌ में विद्यमान है श्ौर जो हममें 
से प्रत्येक को उसकी यथार्यता प्रदान करती है । हमारा उद्धार धामिक सम्प्रदायो के 

१« छान्दोग्य उपनिषद्‌। अन्याय ६, खण्ड १) मंत्र ३) 
२. कद्मोपनिषद्‌ , चतुर्थवल्ली, मंत्र १ | 


संसार की अजात पात्मा ३६ 


द्वारा नहीं होता, वरन्‌ ज्ञान या श्राध्यात्मिक ज्ञान द्वारा होता है। यह मनुष्य के पुन- 
गेंठन का परिणाम है। ताकिक ज्ञान की तुलना उस श्रग्नुली से की जा सकती है जो किसी 
पदार्थ की श्लोर इग्रित तो करतो है, किन्तु उस पदार्थ के दृष्टिगत होते ही विलुप्त हो 
जाती है | सच्चा शान जागरूकता है, परमात्मा के साथ भ्रात्मा की एकरूपता की भनु- 
भूति है, स्वच्छ दृष्टि वाली भ्रन्त प्रेरणा है, अ्रन्तद्‌ ष्टि का श्रारम्म है, जिसको तकंशास्त्र 
अपने विवेचन का विषय बनाता है और धर्मग्रन्थ जिसका उपदेश करते हैं। सयमी जीवन 
ज्ञान को प्रज्ञा मे बदल देता है, पण्डित को पैगम्बर बना डालता है ।' 

फिर भी, इससे यह न समझ लिया जाए कि भावावेश को बल प्रदान किया जा 
रहा है या अज्ञानता से प्रकाश पाने की चेष्टा की जा रही है। भ्ानुभविक सत्य पपनी 
उत्पत्ति के रहस्य से या उसके कारण हमारे भीतर उत्पन्न होनेवाले उल्लास से नही 
उद्भूत होता । इसका कारण यह है कि यह हमारी आवद्यकताओ को--वौद्धिक ब्राव- 
इयकताए भी इसमे सम्मिलित हैं--सन्तुष्ट करता है भौर इस प्रकार व्यक्ति को मानसिक 
शक्ति प्रदान करता है तथा समुदाय मे सामाजिक सामजस्य उत्पन्न करने में योग देता 
है। जो कोई सत्य की फभलक-भर पा लेता है, वह परिपूर्ण मनुष्य बन जाता है, उसका 
मन उद्देगहीन श्रौर उसका समस्त श्रस्तित्व सुशान्त हो जाता है। हमारे लिए यह भअत्या- 
वश्यक है कि हम अ्रपनी अन्त प्रेरणाओ्रो को समझने भऔर उनकी छानबीन करने की 
चेष्टा करें, क्योकि इस बात की गम्भीर सम्भावना है कि हम भ्रान्तिवश विरोधाभासो 
को भ्रनुसन्धान मान बेठें, लक्षणा को प्रमाण समझ लें झौर शब्दो को सत्य मान लें। यदि 
हम चुद्धि की श्रधिकार-सीमाओं के प्रति सशक हैं, तो हम एक पआत्मतुष्ट ज्ञानविरोधी 
मार्ग पर जा पड़ेंगे। कोई भी झनु भव, जिसका परीक्षित ज्ञान के साथ मेल नही खाता, 
उसको ऊलजलूल समभकर अभ्रस्वीकार कर देना चाहिए। आध्यात्मिक होने का श्रर्थ 
तकंना को त्यागना नही है, वल्कि उसके पार जाना है। इसका श्रर्थ है इतनी गम्भीरता 
से सोचना कि सोचना ही जानना या देखना बन जाए। इसीको हम रचनात्मक विचारणा 
कहते हैं । दशनशास्त्र और धर्म एक ही श्रान्दोलन के दो पहलू हैं । 

२: - कुछ गहराई से देखने पर यह दृष्टिकोण मानवीय जान पडेगा । यह धर्म 
को वास्तविक मानव-जीवन का एक स्वाभाविक विकास मानता है। निस्सन्देह, मनुष्य 
सभी वस्तुग्नों का प्रतिमान है, केवल उसीकी प्रकृति ऐसी है जिसमे पदार्थ से लेकर 
परमात्मा तक के प्रकृनत स्वरूप के प्रत्येक स्तर का समावेश होता है या प्रतिविम्ब पड़ता 
है। वह वहुस्तरीय प्राणी है। उसके कृत्यो से उसकी पशुप्रकृति, उसका पाथिव तथा 
भौतिक श्रस्तित्व, या उसका श्षात्मप्रबुद्ध विवेक सभी कुछ लक जाता है । उपताकिक 
महत्त्वपूर्ण उद्देश्य भ्रपने-पपने स्थान पर भले ही अ्रपरिहायं झौर मूल्यवान हो, किन्तु 

१. देखिए चद्ददारण्यक उपनिषद्‌, अध्याय ४, जाह्मण ४, मंत्र २१। रीज़बोक का कथन है : 
“यदि इम परमात्मा की अनुभूति अपनी अन्तरात्मा से करना चाहते दे, तो हमें तकंना से अपने को 
दूर ले जाना होगा ।* * “'इसें निःस्व और सब प्रकार की मावनाओं से रहित होना चाहिए | 


हम अणानता भर अन्धकार की एक ऐसी स्थिति में पहुच जाए, जद्दा हमको शारव॒त शब्द का उच्चतर 
सन्देश और परमपिता परमेश्वर की प्रतिच्छाया म्राप्त शो सके |९ (*द रिंग!, भष्याय 8)! 
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जव वे किसी प्राणी का नियन्त्रण श्रपने हाथ मे ले लेते हैं, तो उसमें दुर्घेटवा की सम्भा- 
वना रहती ही है, क्योंकि कोई भी प्राणी सर्वाश् मे न पशु है, न हो सकता है। झाधुनिक 
मनुष्य के विचार श्रौर जीवन मे, अपने स्पष्ट विदलेषण झौर सीमित उद्देश्यो-सहित 
शात्मचेतन बुद्धि सर्वोच्च स्थान ग्रहण किए हुए है। इसका परिणाम पात्मघाती सशय॑- 
वाद के रूप से सामने झा रहा है ; क्योंकि जब यह ज्ञानेन्द्रियों के साक्ष्य को और प्रज्ञा 
तथा अनुमिति के निष्कर्ष को स्वीकार करती है, तब यह गरम्भीरतर अन्त 'प्रेरणाप्रों 
को, जो तक॑पूर्ण विवेक को स्वीकार्य होनी ही चाहिए, मिथ्या और काल्पनिक मानकर 
श्रस्वीकार कर देती है। जो अहवाद स्वार्थपरक भ्रह को श्रात्मा का भयकरतम ब॒त्रु बना 
देता है, उसी झहंवाद का तकंसम्मत प्रतिरूप है प्रत्ययी विवेक पर प्रास्था । सच्चा 
मानववाद हमको वबतलाता है कि मनृष्य की सामान्य चेतना में जो कुछ प्रत्यक्ष दिखाई 
देता है, उससे भी कुछ अधिक उसमे है, उसमें कुछ है जो उसके श्रादर्शों भ्ौर विचारों 
का निर्माण करता है * इसको एक सूक्ष्मतर भ्ाध्यात्मिक चेतना की विद्यमानता कह सकते 
हैं। यही कारण है कि केवल पाथिव व्यापारों से उसकी सन्तुष्टि नहीं होती | एक 
सिद्धान्त जिसकी बौद्धिक प्राचीन परम्परा सबसे लम्बी है, यह विश्वास है कि मनुष्य की 
जो सामान्य जीवन-दशा है, वह उसके भ्रस्तित्व का चरम भ्रौर अन्तिम रूप नही है, उसमें 
एक गहनतर 'स्व' है, जिसे प्राण या प्रेत, श्रात्मा या जीव कुछ भी कह सकते हैं । प्रत्येक 
प्राणी मे एक ज्योति जल रही है जिसे कोई शक्ति वृका नही सकती--यह ज्योति उसकी 
झमर भ्रात्मा है, जो सौम्य श्रौर सहिष्णु है, जो उसकी हृदयरूपी गुहा में स्थित है। पसार 
के महानतम चिन्तक एक स्वर से हमसे कहते भा रहे हैं कि स्व को, भ्रपती श्रात्मगक्ति 
को पहचानो। मेनसियस ने कहा है . “जो व्यवित अपनी प्रकृति को जानता है, वह 
परमात्मा को जानता है।” सन्त श्रॉगस्टाइन ने लिखा है * "हे प्रभु, में एक भटकी हुई 
भेड़ की तरह उत्कण्ठित बाह्य विवेक से तुके खोजता हुआ न जाने कहा-कहा घूमती 
फिरा, जवकि तू भेरे अ्रन्तस मे ही था ।"*"""' मैं इस ससाररूपी नगर की सडको, गली- 
कूचों तथा चौराहो पर तुझे दृढ़ता फिरा, पर तू न मिला मुझे, क्योकि मैं व्यर्थ ही तो 
उसको बाहर वाहर ढूढ रहा था जो मेरे श्रन्तर मे निवास करता था ! ” हम भ्रपनी 
भ्रन्तरात्मा तक पहुचने के लिए ससार मे चारो ओर चबकर काटते फिरते हैं। सतार 
के प्राचीनतम विवेकशील मनुष्यों मे कहा है कि हम अपने इस शरीर में रहते हुए ही 
चैतन्यावस्था मे परब्रह्म से युक्त हो सकते हैँ, क्योकि वस्तुत. मनुष्य का जन्म हुआ ही 
इसी लिए है। यदि मनुष्य अपने इस प्रारब्ध को नही प्राप्त कर पाता, तो प्रकृति इसके 
लिए उतावली नही दिखाती, वह एक न एक दिन उसे पकड ही लेगी झोर अपना हां 
प्रयोजन पूरा करने के लिए उसे वाघ्य कर ही देगी। सत्य, सौन्दये, शान्ति, शक्ति भोर 
विवेक--ये सब दिव्यात्मा (परमात्मा) के ही ग्रुण हैं; परमात्मा उस दिन की प्रतीक्षा 
मे रहता है जब हम स्वय उससे प्राप्त कर लेंगे । हे न 
हमारा सत्य श्रात्मरूप क्या है ? जबकि हमारे शरीर-सस्थान में परिवर्तन है 
रहते हैं, जवकि हमारे विचार मस्तिप्करूपी श्राकाश् में मेघो के सदृश धिरते हैं भौर 
फिर बिखर जाते हैं, हमारा यह श्रात्मड्प सदा श्रपरिवर्तित रहता है। यह सबमें 


ससार की झजात झात्मा ४१ 


विद्यमान है, पर सबसे झ्नलग भी है। सामान्य घटनाएं इसके स्वभाव पर कोई प्रभाव 
नही डाल पाती | भ्रनेक देह-परिवर्तनो के मध्य एक यही है जिसका परिवर्तन नही 
होता, एकात्मता की भावना का यही स्रोत है । यह झात्मा स्वय तो वही रहती है जो 
है, पर यह सभी वस्तुओं को देखती है| ब्रह्माण्ड मे ग्रनवरत और बहुविघ क्रियाए होती 
रहती हैं, शरीर-सरचना में मी मन्दगति से परिवर्तन होते रहते हैं, मन मे सवेदनाञरो 
की वाढ़ श्राती रहती है, विचार विच्छिन्न एव विकीरित होते रहते हैं तथा स्मृत्तिया 
क्रमश धृघली पडती जाती हैं, किन्तु एक चीज़ है जो सतत शौर अ्रपरिवर्तेनशील रहती 
है, वह है हमारी यह श्रात्मा । हमारा व्यवितित्व, जिसको हम सामान्यतया श्रात्मा ही 
समभ लेते हैं, यदा कदा ही चैतन्य रहता है। चेतनता से रहित होने पर इसमे बडे 
व्यवधान आ जाते हैं। द्रष्ठा (आत्मा) का अ्रस्तित्व सदा बना रहता है। मृत्यु भी श्रा 
जाए, तो भी द्रष्टा का मरण नही हो सकता । “हे याज्ञवल्क्य ! भाादित्य के अस्त होने 
पर, चन्द्रमा के श्रस्त होने पर, अग्नि के बुक जाने पर श्ौर वाक्‌ के भी शान्त होने पर 
इस पुरुष को ज्योति कहा से मिलती है ?” “आत्मा ही इसकी ज्योति होती है (श्रात्मे- 
वास्य ज्योतिर्भवति) । यह पुरुष आ्ात्मज्योति के द्वारा ही बैठता, इधर-उधर श्राता- 
जाता, कर्म करता झौर फिर लौट झ्ाता है ।” “कर्म' से सम्बन्धित कोई वस्तु “कर्ता 
को स्पर्श नही कर सकती | श्रनुभूतिया भर विचार, जहा तक वे प्रेक्षणीय हैं, उसी घरा- 
तल पर हैं जिस धरातल पर वस्तुए झौर घटनाए हैं । भ्रात्मा मे कोई विकार श्राए बिना 
भी वस्तुप्रों मे विकार झा सकता है। शंकराचाये का कथन है कि यह नित्य आत्मा, जो 
समस्त दुष्ट वस्तुओं को सार्वभौम द्रष्टा है, जो एक ऐसी श्र निवायं जागृति है जिसका 
दमन कोई शक्ति नही कर सकती, जो न जन्म लेती है, न मरती है, जो समस्त 
ज्ञानो, स्वप्तो श्रौर परमानन्दो-का श्रावार है, प्रमाणित करने के योग्य नही है, इसे 
किसी प्रमाण झ्थवा साक्ष्य की श्रावश्यकता नही है, क्योकि यह स्वयसिद्ध' है। यद्यपि 
यह स्वय प्रकल्पनीय है, तथापि यह कल्पना की प्रत्येक सम्भावना और ज्ञानयुवत प्रत्येक 
क्रिया का मूलाधार है। यहा तक कि जो इसके अस्तित्व को श्रस्वीकार करता है, वह 
भी उस सीमा तक, जिस सीमा तक वह सोच सकता है, उसका पूर्वानुमान करता ही है। 

यह कोई इन्द्रिय या कार्यशक्ति नही है, वरन्‌ वह वस्तु है जो प्रत्येक इन्द्रिय भौर 
प्रत्येक कार्यंशवित को श्रनुप्राणित और प्रवृत्त करती है, यह हमारे भ्रस्तित्व की वह 
विज्ञाल पृष्ठभूमि है जिसमे समस्त इन्द्रिया, बुद्धि और सकलप समा जाते हैं। इस 
चेतना के ऊपर शरीर, मन शौर ससार के मनमाने भ्रतिवन्ध लगे हुए हैं। यह साव॑भौम 
श्रात्मा हमारे साधारण जीवन में मनोवैज्ञानिक श्रपवित्रताश्रो और भझ्नस्थिरताओं के 
कारण कान्तिहीन हो जाती है श्लरौर इसको अमवश झानुभविक श्रात्मा (एम्पिरिकल 
सेल्फ) समझ लिया जाता है। झानुभविक श्रात्मा, जो मनोवैज्ञानिक भौर ताकिक 
शक्तियों की एक प्रणाली है, बिना यह जाने-समझे कि वह छ्वादवत परिवतंन के द्वारा ही 

भ्रपने को सुरक्षित रख सकती है, पूर्ण स्वतन्त्रता और वैयक्तिकता का दावा करती है । 

हम सपने व्यक्तित्व को अपनी सर्वाधिक घनिष्ठ और भारी सम्पत्ति समभते हैं, उसे 


१ दृद्ददारण्यक उपनिषद्‌, अध्याय ४, जाह्मण ३, मंत्र ६ । 
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प्रपना सर्वोच्च हितपी मानते हैं, किन्तु यदि भात्मा के साथ इसकी तुलना करें, तो यह 
कर्मपक्ष से 4 2 देता है भ्रौर अ्रनिर्धारित एवं आकस्मिक सापेक्ष घटनाग्रो 
से इसका स्वरूप निर्मित होता है। हम इसके विषय में सोच सकते हैं, इसके हितों का 
आकलन कर सकते हैं भौर यथावसर उनका वलिदान भी कर सकते हैं। यह एक प्रकार 
का मनोवैज्ञानिक प्राणी है, जो तामरूपात्मक है; यह श्रकेक्षणीय सारणी का एक शक 
है, इसको सुख भी होता है और दु ख भी , प्रद्यास्ा करने पर यह फूल उठता है, श्रालोचना 
करने पर यह सकूचित हो जाता है, स्वय भ्रपनी सराहना करता है भौर बहुरूपियापन 
में खो जाता है ।' मुण्डकोपनिषद्‌ एक ही वृक्ष पर रहनेवाले दो पक्षियो का उदाहरण 
देकर व्यवितत्व और श्रात्मा के भ्रन्तर को स्पष्ट करता है। एक पक्षी है जो फल (सुख- 
दु खरूपी कर्मफल) खाता है झौर दूसरा (उस फल का भोग ने करके तटस्थ भाव से 
देखता रहता है।' इनमे से प्रथम को आनुमविक श्रात्मा (जीवात्मा) भर द्वितीय को 
इन्द्रियातीत आत्मा कहते हैं। उसे ही शुद्ध-बुद्ध-मुक्तस्वरूप परमात्मा समभना 
चाहिए। ) 

झ्रानुमविक श्ात्मा (जीवात्मा) का इच्द्रियग्राह्म स्वरूप भर ससार का उसके 
साथ जो सम्बन्ध है, उसको 'माया' शब्द से जाना जाता है, जिसका तात्पयें विश्व की 
विनश्वरता है। माया से यह तात्पयं नही कि यह गोचर जगतू, जिसमे इतनी जीवात्माएं 
निवास करती हैं, एक छलना-मात्र है, क्योकि ब्रह्माण्ड की सारी क्रियाओे का निर्देशक 
झ्रौर पोषक एक परमात्मा है जो प्रत्येक वस्तु से विरक्‍्त होते हुए भी प्रत्येक वस्तु में 
अनुरक्त है। इस भ्रालोचना का कि हिन्दु विचारणा बहुदेववादी है, तात्पयें यह है कि 
परमात्मा यद्यपि पूर्ण भौर अगम्य है, तथापि वह ऐसी वस्तुश्नो से भरित है जो अ्रपनी- 
भ्पनी प्रकृति के श्रनुसार चलती-फिरती भौर जीवित रहती हैं । यदि इस सावेभीम 
पृष्ठभूमि की वात छोड़ दें, तो कोई भी वस्तु किसी भी भ्रश में न तो जन्म ले सकती है, 
न जीवित रह सकती है, न मर सकती है, श्ौर न ही उसका कोई समय, स्थान, स्वरूप 
या श्र्थ ही हो सकता है । हमारे भीतर एक ऐसी प्रवृत्ति है कि हम अपने प्रत्यक्ष भरात्म- 
रूप से अपना वादात्म्य कर लेते हैं और भ्रति शुद्ध एव श्रसन्दिग्ध, भ्रपती श्राध्यात्मिक 
चेतना से भ्पना सम्बन्ध तोड़ लेते हैं। हमारी यह प्रवृत्ति भी 'माया' के नाम से जानी 
जाती है। यह प्रवृत्ति श्रात्मचेतन विवेक की क्रिया की अभिव्यक्ति है । बौद्धिक क्रियाए 
एक प्रकार के निर्वचन झौर निर्वाचन हैं भ्ौर जब तक वे भ्रपने गुप्त ्नोत--संत्य से विलग 
रहती हैं, तब तक वे सत्य ज्ञान का विकृत रूप--भ्रविद्या' होती हैं, जिसका स्वाभाविक 
परिणाम स्वार्थपरता है । समस्त मानवीय जीवनचर्या का उद्देश्य शरात्मपरिभाषा है। यह्‌ 
उस तात्विक स्थायित्व को अलग कर देने का प्रयास है, जो प्रयोगसिद्ध घटनाओं के सघर्प 
की तह मे भी प्रत्येक ससीम जीवन मे वर्तमान रहता है। मानवर्चेततना जिन सीमाशरो के 
प्रन्तगेत रहकर कार्य करती है, उनको हम सामान्यतया वढा सकते हैं मनुष्य अपने 
पंचभौतिक शरीर से अपने को पृथक्‌ कर सकता है। वह श्रपन्री अनुभूतियों एव इच्छाओं, 


१- छान्रोग्य उपनिषद, भ्रध्याय 5, खण्ड ३, मत्र १९। 
३. मण्ठकोपनिपद्‌) अध्याय ३, खण्ड १; मंत्र १ | 
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यहा तक कि अपने विचारो से भी, जो उसके मन की सतह पर लहरो की तरह उतते हैं, 
स्वयं को तटसथ कर सकता है और एक विशुद्ध चेतना को प्राप्त कर सकता है, जो उसके 
झविकारी आत्मत्व की प्रकृत दशा है। अववरत अ्रभ्यास एव सयम के द्वारा मनुष्य चाहे तो 
स्वय को अ्रपनी विशुद्ध सत्ता तक, उस कर्ता तक जो अपने को सबमे प्रतिबिम्बित करता है, 
ले जा सकता है और उस व्यवघानहीनता तथा एकत्व की स्थिति मे पहुच सकता है जिसमे 
जाकर समस्त उद्देग समाप्त हो जाते हैं। भ्ात्मा के चारो शोर विभ्रम का जो धुआ छा 
रहा है, उसके घेरे को जब हम भेद देते हैं, जब हम श्रात्मा को श्रावृत करनेवाले भ्ाव- 
रणों को हटा लेते हैं, तब हम यही, इसी जगत्‌ मे, इस पाथिव देह को घारण करते हुए 
भी अपने पस्तित्व के प्रार्ध को उपलब्ध कर सकते हैं। यह जो 'भ्रह” है, जिसे “्रात्मा' 
या 'विद्वात्मा' भी कहते हैं भ्लौर जो चिरन्तनरूप से शुद्ध-बुद्ध है, सत्‌-चितृ-भानन्द की 
चिमूति है। इस प्रकार हम वौद्धिक शब्दावली मे श्रपने भ्रस्तित्व के सत्य को, जिससे 
श्रव हमारी साधारण चेतना पृथक है, प्रकट करते हैं। इस सत्य को शुद्ध सर्वोच्च व्यवितत्व 
या जागतिक व्यक्तित्व के रूप मे, जिससे ब्रह्माण्ड का श्राविर्भाव हुआ है, कल्पित करके 
हम दूसरो से इसकी सस्तुति करते हैं । नकारात्मक विधि से यह प्रकट होता है कि 
ईद्वरानुभूति की पविन्नता किसी प्रकार अ्रभिव्यवत नहीं की जा सकती। यह विधि 
चाहती है कि हम भौतिक सुखो को त्याग दें। ग्रणातीत हो जाए श्र धीरे-घीरे समस्त 
विशेदों से अपने को पशलग कर लें । इस परमानन्द, इस भ्रचचल ध्यानावस्थिता, इस 
पवित्र भौर गम्भीर निर्मलता को, जो उस प्रद्मान्त, गहरे समुद्र की तरह होती है जिसमें 
नीलाकाश प्रतिविम्बित होता है, वर्णन करना कठिन है। श्रीमद्भगवदुगीता भे इसका 
रूपक निर्वात स्थान में जलती हुई निष्कम्प दीपशिखा से दिया गया है जो मानो 
भ्रचिन्त्य तेजस्‌ मे स्नात हो । इस परमानन्द की स्थिति का जिसने झनुभव किया है, वह 
इसके विषय में सवंधा मौन रहता है भौर जिसने अनुभव नही किया है, वह केवल यह 
कहता है कि मैं कुछ नही जानता । फिर इस विषय मे हमें बताए कौन ? फिर भी, जब 
हम इस दहा से अ्रपनी साधारण चेत्तनावस्था मे लौटते हैं, तव हम ऐसी श्रात्मा का 
प्रतिनिधित्व करते हैं जो श्रपने श्रनुभवातीत परमात्म प्रभु से भिन्‍न होती है। हम थर- 
थर कापते हैं, पसीने-पसीने हो जाते हैं तथा लालसाभरी दृष्टि से उस भ्रपने प्रभु को 
देखने की चेष्टा करते हैं, परन्तु हम अ्रपत्ती पलक ऊपर उठाने का साहस नहीं कर पाते | 
हम कलहमय प्र सघर्पमय ससार से पलायन कर जाने की इच्छा से भर उठते हैं । इस 
मनोदशा मे हम परमात्मा के उस सर्वोच्च व्यक्तित्व का प्रतिनिधित्व करने लगते हैं जो इस 
समस्त ससार मे प्रिव्याप्त हे तथा जो ब्रह्माण्ड एव हमारे माध्यम से सावंभोम 
साम्राज्य के सगठन मे सलग्न है | यदि व्यक्तिगत धारणा अ्रधिक प्रमुख हुई वो व्यवित 
ईश्वर के सम्मुख विनम्र श्रौर विश्वासपूर्ण शरणागत्ति मे श्रपना विकास खोजता है | यह 
हमारी इच्छा पर है कि हम मक्ति का मार्ग ग्रहण करें या ज्ञान (घ्यान व चिन्तन) का 
मार्ग, जिससे हमारी श्रात्मा सब भ्ननात्म वस्तुओ से मुक्त होकर अपने शुद्ध-बुद्धस्वरूप 
को पुन. प्राप्त कर सके । इस तर्कसगत विदव का विदलेपण करने पर यह जान पड़ता 
है कि भ्राष्यात्मिक पद की प्राप्ति ईश्वरीय अनुकस्पा का ही फल है। 


। कल 


रण 


दा 


ध्पू 


डड प्राच्य धर्म और पाश्चात्य विचार 


दाकराचार्य ने अक्षर ब्रह्म, ईश्वर और देही (ससारी जीव) के बीच के भ्रत्तर 
को इस प्रकार स्पष्ट किया है : 


“अत्त उपाधिशुन्य झ्रात्मा के भ्रनिरवंचनी य, निविशेष और एक होने के कारण 
उसको 'निति-नेति' कहकर उपदिष्ट किया जाता है। प्विद्या, काम भर कमं- 
विशिष्ट देह एवं इन्द्रियरूप उपाधि वाली श्रात्मा ससारी जीव कही जाती है तथा 
नित्य, निरतिशय ज्ञानशक्तिखू्प उपाधि वाली भ्रात्मा अन्तर्यामी ईश्वर कही 
जाती है। वही निरुपाधि, केवल भ्रौर शुद्ध होने पर श्रपने स्वरूप से अक्षर या 
परत्रह्म कही जाती है |” 


जब हम निर्गमुण सत्‌ को, जो साव॑भौमिक दृष्टि से सग्रण होता है, घारणात्मक 
रीतियो से हृदयगमस करना चाहते हैं, तब हमे इस बात का ध्यान रखना चाहिए कि 
ताकिक दृष्टि से सटीक रीतिया चाहे जितनी उत्तम हो, वे श्रस्थायी श्रौर श्रपूर्ण ही 
होती हैं। प्रतीको की निरचयता श्र सुस्पष्ठता का यह श्र्थ नही कि निर्दिष्ट वस्तु 
पूर्णतया हृदयगम हो ही गई है। जिन लोगों का स॒त्‌ से कोई सम्पर्क नही, सत्य में 
जिनकी कोई अन्तदू ष्टि नही, वे सापेक्ष प्रतीक को निरपेक्ष सत्य की जगह भ्रगीकार कर 
लेते हैं। प्रतीको शोर परिभापाश्रों को लेकर वे जो जादूगरी करते हैं, उसमें उनका 
इतना विश्वास होता है कि वे मूल वस्तु को ही भत्रा बेठतले हैं। शब्दों की थोथी 
ध्वनियों के पीछे सत्‌ होने पर ही, थे सत्य की महत्त्वपूर्ण अभिव्यवित कर सकते हैं । 
हम लोग भगवान के जो चित्र भ्रक्रित करते हैं, उनमे श्राष्यात्मिक वास्तविकता 
को छोडकर झौर कोई वास्तविकता नही होती । हमसे वाहर, वस्तुग्नो मे उनकी कोई 
स्थित्ति नही होती । ऋग्वेद कहता है कि अम्रत्यं ने मत्यं की रचना की ।' छठी शताब्दी 
ईस्वी के भारतीय वौद्धभिक्षु वोधिधर्म ने समञ्लाट लियाग वू ती से कहा था * “आत्मा 
से बाहर बुद्ध की कोई स्थिति नहीं। शभ्रात्मा की वास्तविकता के अतिरिक्त झौर सब 
कुछ काल्पनिक है । झात्मा बुद्ध है और बुद्ध आत्मा है । यह कल्पना करना कि कोई वृद्ध 
है जो आत्मा के वाहुर है, या यह सोचना कि वह किसी वाह्म स्थान में देखा जा सकता 
है, सन्निपातिक प्रलाप-मात्र है।”* निर्गुण और सग्रण का भेद सभी रहस्थवादी धर्मो में 
पाया जाता है, चाहे वे प्राच्य हो या पाश्चात्य। यदि शकराचार्य ब्रह्म श्रौर ईएवर में 
भ्रन्तर करते हैं, तो एकहार्ट 'गॉडहेड' (20085) और 'गॉड' (70०05) में मेद करते हैं । 
जबकि गॉाँड' 'चर्च' के सिद्धान्त का सग्रुण तयात्मक ईश्वर है, जो 'अस्वि' श्रौर नास्ति' 
दोनो है, तब्र विशुद्ध गॉडहेड' 'गॉड्‌' से बहुत उच्च सिद्ध होता है श्रौर वह गॉड' की, 


१. “तरमान्निर्पाधिकस्थात्मनो निरुपाख्यलान्निर्विशेषत्ादेक्ध्वाच्च नेतिनेतीति व्यपदेशो मबवति । 
झविदाक्ामकर्मविशिष्टकार्यकरणोप्राधिरात्मा सत्तारी जीव उच्यते | नित्यनिरत्िशयप्रानशकथुपाधिरा- 
स्मान्तयोमीश्वर उच्यते । स ््व निरुपाधि: केवल: शुद्धः स्वेन स्वभविनाझ्षर पर उच्चते !?? (बृहदारएयक 
उपनिषद्‌ का शाकर माष्य+ अध्याय ३, खाध्मण 5, मत्र १२) | 

२, बीगर कृत 'ए हिम्द्री आँव द रिलीजियस गिलीफ्स एण्ड फ्लिस्ोंफिकल झोपरिनियन्त श्न 


चापना! (अंग्रेजो अनुवाद), सन्‌ १६२७ का सरकरण, एप्ड शरर | 


ससार की अजात आत्मा है ॥ 


जो 'गॉड्हेड' मे भ्न्तर्भृवत हो जाता है, सम्मावना का भ्राधार है । गॉड्हेड' सत्य और 
शिव से परे है। (हिन्दुदर्शन मे जो ब्रह्म और ईश्वर हैं, वही ईसाई-दर्शव मे क्रमश 
गॉड, ड श्रौर गाड') । 
हिन्दूधर्म के विषय में प्राय दो आलोचनाए की जाती हैं, पहली यह कि हिन्दू 

विचारधारा के श्रनुसार यह ससार 'माया' है श्रौर दूसरी यह कि ससार में जो कुछ 
दिखाई दे रहा है वह सब कुछ ब्रह्म ही है (सं खल्विद ब्रह्म! का सिद्धान्त )। ये दोनो 
प्रालोचनाए एक दूसरे को काठ देती हैं और बताती हैं कि हिन्दू को ऊध्वंमुखी और 
भ्रधोमुखी दोनो प्रकार की विचारधाराप्रो का ज्ञान है। ईइवर का ज्ञान प्राप्त करने के दो 
मार्ग हैँ, एक नकारात्मक झौर दूसरा निश्चयात्मक । नकारात्मक मार्ग हमे श्राध्यात्मिक 
चेतना की प्रोर ले जाता है। भ्राध्यात्मिक चेतना ऐसा मौन साक्ष्य है जो सब प्रकार के 
रूपो श्ौर विचारो को विलीन कर देता है । इसीको नवप्लेटोवादी ईसाई सूफी प्लॉटिनस 
ने डायोनिसस द एरिग्रोपैगाइट' कहा , एकहाटट और रीजग्रोक भी इसीको अपना 
लक्ष्य बनाते हैं, इसीको दिव्यान्धकार', अनाम और श्ररूप शुन्य' भी कहते हैं। किन्तु, 
एक निदचयात्मक मार्ग भी है जिसमे ब्रह्मचेता मनुष्य इस बात को पूर्ण निश्चय के 
साथ कहता है कि जिसके रहस्यमय झालिगन मे भ्ावद्ध होकर व्यष्टि अपना नाम और 
रूप खो देता है, वह भनन्तता का महाश्ञान्त समुद्र भी स्वेप्रभावी, स्वब्यापी प्राणतत्त्व 
ही है। छादोग्य उपनिषद्‌ भी यही बात कहता है * “वह जो यह श्रणिमा है, एतद्रूप 
ही यह सब है। वह सत्य है, वह भात्मा और हे र्वेतकेतो ! वही तू है ।”' झात्मा समस्त 
प्रस्तित्व का उद्गम है, अस्तित्व का वह आन्तरिक सूत्र है जिसपर अपने सम्पूर्ण वेविध्यो- 
सहित यह ससार टिका हुश्ना है । यह सत्य का भी सत्य है (सत्यस्य सत्यम्‌ ) । यह बाना 
नामरूपात्मक जगत्‌ माया नही है, यह एक भ्रस्तित्व है, यद्यपि है यह एक निम्नश्रेणी 
का भ्रस्तित्व, जो परिवर्तन, ह्ास, वृद्धि, विकास और सकुचन का पात्र है। पुन तुलना 
कीजिए : “जो पृथिवी के भ्रम्यन्तर मे है, जो पृथिवी से बाह्य है, जिसे पृथिवी जानती नही, 
पृथिवी जिसकी देह है, जो भीतर रहकर पृथिवी का नियमन करता है, वह तुम्हारी भात्मा, 
तुम्दारा भ्रन्तर्यामी श्रमृत परमेश्वर है ।” यह बात ससार की सभी वस्तुश्नो के प्रसग में, 
चाहे वे सूक्ष्म हो या स्थूल, सही है, क्योकि वे सब “अदृष्टद्रष्टा' परमात्मा का ही रूप 
है। शकराचार्य भी इसे इन शब्दों मे स्वीकार करते हैं * “नामरूपादि विकारजात, ये 
ताना प्रकार के प्राणी, जहा तक सत्स्वरूप ब्रह्म के सारभूत रूप हैं, वहा तक ये सत्य ही 
हैं। यदि इन्हे स्वतन्त्र या उस सत्‌ से पृथक्‌ माना जाए, तो ये मिथ्या हैं ।”' प्रत्येक वस्तु 
सर्वत्र सत्य पर ही श्राघारित है।' हिन्दू मनीषियों की दृष्टि मे वस्तु जगत्‌ का अपना 
भस्तित्व है। वह माया-मात्र नही है । वह परम सत्य तो नही है, पर उसका रूप सत्य 

१० छांदोग्य उपनिषद्‌, अध्याय ६, खण्ड १०, मत्र ३ | 

२० छददारएयक उपनिपद्‌, अध्याय ३, जाद्मण ७, मत्र ३। 

३. हर्व च नामरूपादिविकारणात सदास्मनेव सत्य स्वतस्वनृतम्‌ |? (दादोग्य उपनिषद्‌ का 
शांकर माष्य, अध्याय ६, खण्ड ३, मंत्र २) । 

४० “सदास्पदं सर सर्वत्र” (मगवदगीता का शाकर भाष्य, अध्याय १३, श्लोक १४) | 


हे फ्राच्य धर्म और पाश्चात्य विचार 


है और वह परम सत्य--अहा--की श्रभिव्यक्ति है । ससार को श्रन्तिम रूप से सत्य 
या यथार्थ समझना 'मोह' है। 

संसार की प्रकृति मायिक है, इस श्रालोचना से जहा यह पता चलता है 
कि ईश्वर नि्ुण और निरुपाधि है, वहा सर्वश्वरवाद से ज्ञात होता है कि ईइवर 
अनवरत रूप से श्रात्माभिव्यक्ति करने मे सलग्न है। इस बात में कोई सचाई नहीं है 
कि कालातीत और पूर्ण शुद्ध सत्ता का श्रनुभव हमारे भीतर यथार्थ जगत्‌ के प्रति, 
जिससे हम अधिक परिचित हैं तथा जो दुर्भाग्यवद् भ्रपूर्णताओ से भरा हुआ है, वितृष्णा 
उत्पन्न करता है। सत्य और अस्तित्व को श्राध्यात्मिक दृष्टि से एक-दूसरे के विपरीत 
नही समझा जाना चाहिए। पृथिवी की कोई भी वस्तु न तो सर्वाश मे पूर्ण है और ने 
सर्वांश मे भ्रपूर्ण । जिन्होने पूर्णता के दर्शन कर लिए हैं, वे पूर्णता की वृद्धि तथा 
श्रपूर्णता की न्यूनता के लिए सतत सचेष्ट रहते हैं। जीवन अपने परिपुर्ण सृजनात्मक 
प्रकाशन के लिए सर्देव प्रयत्न करता रहता है। जिसको परमात्मा की भलक मिल 
गई है, वह जीवन, व्यक्तित्व श्रौर इतिहास को महत्त्वपूर्ण समभने लगता है। ईश्वर- 
भक्ति का जीवन हमारे जीवन की परिपुर्णता है । 

जब मनुष्य को ईद्वर का वोध होता है, तब वह श्रमूर्त से मूर्त की ओर लौदता 
है, उसके सत्य के प्रकाश में वह झपने जीवन को सयमित करता है, श्रौर तब वह पूर्ण 
मनुष्य वन जाता है। वह लगभग भ्रचिन्त्य सावंभौमिकता की स्थिति में पहुंच जाता 
है। उसकी शक्तिया जो भव तक निम्नकोटि के कार्यों मे लगी हुई थीं, महत्‌ उद्दे श्यों 
की सिद्धि मे प्रवृत्त हो जाती हैं। मायावाद का सिद्धान्त यह कहता है कि यदि हम 
सत्य की, जो श्रानुभविक वस्तुओं और भौतिक इच्छाश्रो को मूल्य प्रदान करता है, 
उपेक्षा करके उनमे श्रपने को भुला बैठते हैं, तब अपने प्रामाणिक भ्रस्तित्व से पत्तित हो 
जाते हैं। वे वस्तुए श्रीर इच्छाएं इतनी श्राकषंक भौर मोहक होती हैं कि वे हमारे 
भीतर श्रपनी प्राप्ति के लिए उत्कट इच्छाए जाग्रतू कर देती हैं, किन्तु वे हमारे झान्त- 
रिक अस्तित्व को तो सन्तुष्ट कर ही नही पातीं और वाह्य सात्तारिक जीवन में भी 
उनके कारण एक प्रकार की अनियंत्रित अव्यवस्था फैल जाती है। इसका यह अर्थ नहीं 
कि हमको भौतिक कल्याण की उपेक्षा करनी चाहिए श्रथवा शरीर भौर मन को घृणा 
करना चाहिए। शरीर वह मन्दिर है जिसमे आत्मा प्रतिष्ठित होती है, भ्त वह 
आआरात्मा के लिए आवश्यक वस्तु है। जो विचारधारा पुनर्जन्म के सिद्धान्त में विध्वास 
करती है, वह भौतिक जीवन को घृणा नहीं कर सकती, क्योंकि प्रत्येक श्रात्मा को 
इसकी झ्ावश्यकता रहती है। घर्मं के लक्ष्य को उपलब्ध करने के लिए व्यवितिगत 
जीवन का दमन नहीं करना चाहिए। उच्चतर सत्य के प्रकाश मे इसकी पुनर्रचना 
श्रौर परिशुद्धि करती चाहिए। जिस व्यक्ति मे प्रात्मा की ज्योति उद्भासित हो 
उठती है, वह एक नया ही मनुष्य हो जाता है, वह “वैष्णवजन' ईश्वरीय 
प्रसादप्राप्त मनुष्प वन जाता है, उसका समस्त प्रस्तित्व ख्पान्तरित हो जाता है। 
ईश्वरीय शक्ति उसकी आत्मा में पैठ जाती है, श्रात्मा में दिव्यता का उत्स फूट निकलता 
है, श्लौर भीतर ही भीतर वह आत्मा को श्रोतग्रोत करके उसे समृद्ध कर डालता है। 


संसार की अ्जात प्ात्मां ४३ 


उसके लिए ईश्वर भिन्‍न भात्मा नही रहा जाता, वह उसकी सत्य आत्मा ही हो जाता 
है, वह उसको श्रपने भरहं से भी सन्निकट प्रतीत होता है। “मैं जीवित हू, तो भी मैं नही 
जीवित हू, मेरे भीतर तो ईसा जीवित हैं ।” जहा ज्ञक प्रकृति-जगत्‌ की बात है, वह 
ग्रपना भ्रलग व्यक्तित्व बनाए रखता है, किन्तु भ्ात्मिक जगत्‌ मे उसका भ्रलग व्यक्तित्व 
समाप्त हो जाता है, ईश्वर उसको शअ्रपना चुका होता है और उसके व्यवितित्व को नये 
साचे मे ढाल रहा होता है। भात्मचेतन व्यक्ति की झ्रहता का स्थान परमात्मकेन्द्रित 
व्यक्ति की विनम्रता ले लेती है। वह इस आस्था के साथ ससार मे कार्य करता है कि 
जीवन अपने विशुद्ध रूप मे सदा ही गरिमापूर्ण झौर सुन्दर होता है, केवल उसका 
विग्गलित रूप ही बुरा होता है। 

३६४ ४ भ्राध्यात्मिक धर्म का यह मूलभूत सत्य है कि हमारी भात्मा अपने वास्त- 
विक रूप में परमात्मा ही है। हमारा काम है कि हम श्रात्मा के इस परमात्मरूप का 
प्रन्वेषण करें भर प्रवुद्ध होकर अपने को वही समभने लगें। यह समझना हमे 'एकोएह 
बहु स्थास्‌! की स्थिति मे ला देगा। जिस श्रात्मा ने अपने को पा लिया है, भ्रपना साक्षा- 
त्कार कर लिया है, वह परमात्मा से भिन्न अपना कोई एकान्त अस्तित्व नही 
समभती । इसके वजाय वह सावंमौमिक जीवन के प्रति जो सभी व्यक्तियो, जातियो 
और राष्ट्रो का विशिष्ट समुच्चय है, चैतन्य रहती है। मनुष्य के समस्त साहसिक कृत्यो 
श्रौर उच्चाकाक्षाओ्रो के मूल मे एक मानसिक प्रेरणा कार्य करती रहती है। समस्त 
प्राणिजगत्‌ के साथ अनिवार्य एकता का श्रात्मा का अनुभव ही एन शब्दो में व्यवत हुझा 
है “तू मुझमे है, भौर मैं तुकमे ।” साहचर्य ही जीवन है भौर साहचर्यहीनता मृत्यु 
है। मानव-मात्र मे एक ऐसा गुप्त ऐक्चभाव विद्यमाव है जिससे हम बचना चाहें भी 
तो नही बच सकते। ससार मे यदा-कदा जो पागलपन और शवित के उन्माद दिखाई 
देते हैं, उनसे इस एकता को मिटाया नही जा सकता । जो लोग समस्त मानव-जात्ति 
भ्रौर समस्त प्राणियों के साथ श्ान्तिपूर्वक रहने को उत्सुक है, उनके गले यह बात कभी 
उतर नही सकती कि बहुत-से लोगो की निर्मम हत्या केवल इसलिए कर दी जाए, क्यो- 
कि वे उनके देश या जाति या नस्ल के नही हैं। ऐसे व्यक्ति उदार भौर सार्वजनीन 
दृष्टिकोण से देखने की चेष्टा करते हैं श्रौर जीवनयापन की उन कृत्रिम विधियों से दूर 
ही रहते हैं जो हमे जीवन के प्रकृत स्नोतो से पथश्रष्ट करती हैं। भ्रन्‍्य जातियो और 
राष्ट्र के प्रति हमारा जो सामान्य दृष्टिकोण है, वह वबनावटी नकाब से तथा विचार 
एवं श्रनुभूति की ऐसी आदतो से अधिक कुछ नही है जिनको कपटपूर्ण श्राचरण के दीघे- 
कालीन श्रभ्यास के द्वारा हमने प्रयासपूर्वक सीखा है। मनुष्य के रक्त मे विद्वेष का विप 
इतना श्लौर इस प्रकार मिलाया जाता रहा है कि उसकी सामाजिकता की प्रकृति विचित्र 
ढंग से विक्ृत हो गई है भौर वह परिवर्तित होकर एक शिकारी पश्मु वन गया है । जो लोग 
श्राध्यात्मिक रूप से प्रवुद्ध हैं, उनको इस वात से बड़ी घृणा होती है कि हम जातिवाद 
भौर राष्ट्रवाद के नाम पर झपनी निम्न लालसामो का प्रयोग दुसरो को डराने-धमकाने, 
लूटने-ठगने और मारने के लिए करें, श्रौर यह सब कुछ इस भावना के साथ कि हम जो 
कुछ कर रहे हैं, बहुत ठीक कर रहे हैं, हम विलकुल दूध के घोए हैं और ईश्वर का ही 


८ प्राच्य धर्म और पाश्वात्य विचार 


कार्य कर रहे हैं। ऐसे प्रवुद्धवेता व्यवितयों को सभी जातिया ओर राष्ट्र एक हरी 
प्राकाशीय वितान के नीचे रहनेवाले जान पड़ते हैं। वे एक नई सा माजिक सम्वन्ध- 
भावना की घोषणा करते हैं श्लौर एक ऐसे नये समाज को सेवा का प्रत लेते हैं जिसमे 
सभी व्यवितयो को नागरिक-स्वातन्त्रय श्रौर छोटे-बडे सभी राष्ट्रों को राजनीतिक 


स्वाधीनता उपलब्ध हैं। 


[७] 

एक ऐसी सम्यता के पतन से हमें निरुत्साह होने की श्रावश्यकता नहीं है जी 
काल्पनिक सन्देहो की धुष्टता, वैतिक प्रभाववाद और जातियो तथा राष्ट्रो के प्रति 
भीषण भौर भ्रमित उत्साहो पर श्राधारित है, वयोकि इसके भीतर कुछ ऐसे समाज- 
विरोधी तथा नैतिकताविरोधी तत्त्व हैं जो विनष्ट होने के ही योग्य हैं। यह सम्यता 
मानव-जाति के कल्याण का उद्देश्य लेकर नही चल रही, वरव्‌ कुछ शवितशाली भौर 
सुविधाप्राप्त व्यक्तियों एव राष्ट्रो की ही भलाई इससे हो रही है। इस सम्यता में कूछ 
भ्रच्छाइया भी हैं। इसमे जो बुछ भ्रच्छा और मूल्यवान है, वह उस नये ससार के द्वारा, 
जो जन्म लेने के लिए छटपटा रहा है, श्रपना लिया जाएगा। यो तो ऊपरी तौर से कुछ 
झौर ही दिखाई दे रहा है, फिर भी हमको ऐसे भासार लग रहे हैं कि वर्तमान 
भ्रद्षान्ति में से एक महाज्योति का उदय हो रहा है, एकसाथ मिलकर जीने की भावना 
प्रकट हो रही है और लोगो में यह समझ झ्राती जा रही है कि कोई ऐसी ग्रुप्त चेतना 
है जो हम सबमें विद्यमान है, जिसको इस धरती पर व्यक्त करने का सर्वोच्च साधन 
मानवता ही है। इस ज्ञाव के अनुसार जीवन-निर्माण करने भौर इस धरातल पर 
आत्मा का राज्य स्थापित करने की इच्छा लोगो मे वलवती होती जा रही है । विज्ञान 
ने मनुष्यों के यातायात भौर विचार के सचार के लिए सुविधाजनक साधन अस्तुत कर 
दिए हैं। बौद्धिक दृष्टि से, ससार सामार विचारों और आदान-अदानात्मक ज्ञान के 
जाल मे श्ावद्ध हो गया है, धार्मिक रूढ़ियो की वाघाए भी आज उतनी दुर्जेय नहीं हैं 
जितनी वे भूतकाल में थी। विचार झौर मीमासा की प्रगति से भी विभिन्‍न धर्मों को 
चिरन्तन, सार्वभौम तथा ग्रात्मा के एकमेव सत्य परमेश्वर का, जिसका सव काल शोर 


सब स्थान में यह जीवन झनुगमन और अन्वेषण करता है तथा प्रानन्द लेता है, उद्‌- 
घोष करने में सहायता मिल रही है। हमारे सामने श्रव यह छुँछे भ्रधिक स्पष्ट 
उस धर्म की विश्िप्ट या 


होता जा रहाहै कि किसी धर्म का सत्य वह नहीं है जो हे 
निजी चीज हो, न वह केवल लकीर का फकीरपन है जिसपर उसके उपासक बल देते 
हो और उसके प्रति आस्थावान लोग जिसपर लडने-मगड़ने को उतारू रहते हो, 
वरन्‌ धर्म का सत्य उसका वह अंश है जो भन्‍य सभी धर्मों मे भी एक-ता पाया जाता ह। 
मानवता स्वय को और ससार को तमी जान भौर समझ पाएगी जब वह सार्वभौम तथा 
मानवीय मूल्यों को प्रधिकाधिक विकसित करती जाए। मानव-जाति का विकास 

॒ ही निर्माणावस्था में है! सविष्य में हमारा मानव जीवन 


ग्रभी अधूरा ही है, वह अपने 
जैसा होगा, भाज का मानव-जीवन उसका उपादान-मात्र है। हमारी इस मानव- 
प्रान्‍३ 


संसार की अ्रजात॑ आत्मा हे 


जाति को वह सब समृद्धि, स्वतत्रता श्ौर सुख सुलभ हो सकते हैं जिनका इसने कभी 
सपना भी न देखा होगा, बस, शर्ते केवल एक है कि हम ऐक्य-सूत्र मे वघ जाए श्र 
महत्‌ उद्देश्य तथा सुन्दर सकल्प लेकर श्रागे बढ़ते चले जाए। हमे व्यवसायों और कार्य- 
क्रमो की झावश्यकता नही है, अ्रपितु आवश्यकता है मनुष्यों के हृदयों मे झ्लात्मशक्ति 
की। यह आत्मशक्ति ही लोस झौर स्वार्थ की हमारी लालसाग्रो को भ्रनुश[सित करेगी 
तथा ससार को, जिसकी हमारी ज॑सी ही इच्छाए-आाकाक्षाएं हैं, सगठित करने मे 
सहायक होगी । 
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जव हम भाद्वों के जगत्‌ में प्रवेश करते हैं, तब धर्मों के मध्य पाए जानेवाले भ्रन्तर तो 
नभण्य हो जाते हैं और उनके मतैक्य अ्रधिक स्पष्ट | मनुष्य के सामने केवल एक ही 
श्रादर्श है - स्वय को सर्वभावेन एवं पूर्णरपेण मानवीय बनाना । “तु पूर्ण बन ।" सम्पूर्ण 
मानव, परिपूर्ण मानव ही आदर्श मानव, दिव्य मानव है। पॉल सेंट ने कहा था: 
“परब्रह्म मे विलय हो जाना ही तुम्हारी पूर्णता है ।” भ्रपनी सर्वोच्च और भ्रन्तरत्म 
आत्मा के लिए हमारी साधना ही परमात्मा के लिए की गई साधना है। श्रात्मान्वेषण, 
आात्मज्ञान भर श्रात्मसिद्धि ही मनुष्य का प्रारब्ध है । 

अपने इतिहास के झ्रादिकाल से ही भारत ने सैनिकों भौर राजनी तिज्ञो, वैज्ञा- 
निकों और अग्रणी व्यवसायियों को, यहा तक कि कवियों और दार्शनिको को, जो अपने 
कार्यो और शब्दों से शसार को प्रभावित करते हैं, अपना श्रद्धाभाजन भौर भादर्ण नही 
बनाया है, वरन्‌ उन विरलतर एवं पविद्रतर क्षात्माग्रो को अ्रपनी श्रद्धा का अ्रध्यं चढाया 
है श्ौर अपना भ्रादर्श बनाया है जिनकी महानता उनके कार्य में नही, अ्रपितु चरित्र मे 
रही है, जो ऐसे मनुष्य रहे हैं जिन्होंने देश की विचारधारा और जीवन पर श्रनन्तता 
की छाप लगा दी है, जिन्होने ससार की अ्रदृश्य कल्याणकारी शवितयों मे वृद्धि की है। 
एक ऐसे ससार मे, जो भोतिक शवित झौर सुख, धन भौर यश की श्राराधना मे रत हैं, 
वे अरदृष्ट ससार की वास्तविकता भर श्राष्यात्मिक जीवन के भ्राह्माव का उद्घोष करते 
है। उनकी श्रात्मनिष्ठा, उनका झ्रात्मसयम, उनकी अद्भुत ग्रभीर प्रज्ञा, उनका झति- 
धय सौजन्य, उनकी विनम्नता झौर झात्मा की शालीचता, उनकी अभूत मानवता इस 
वात की घोपणा करती हैं कि मनुष्य का प्रारब्ध है अपने-प्रापको जानना, भौर इस 
प्रकार सा्वंभौमिक जीवन को श्ञागे बढाना जिसका वह भी एक श्रविभाज्य तत्त्व है । 

इस आदर्श ने भारतीय घामिक जगत्‌ पर चालीस से भी भ्रधिक शताब्दियों तक 
शासन किया है। यदि हम किसी ऐसे घर्मं की झात्मा को जावना चाहे जिसके पीछे 
विकास की एक लम्धी परम्परा रही हो, तो हम किसी एक स्तर पर उसके सम्प्रदाय या 
मभतवाद पर विचार कर उसको नही जान सकते | धर्म की श्रात्मा का पता ने तो उसके 
प्रारम्भिक रूपो मे लगता है, न उसके बाद के विकसित रूपों मे । किसी भी ऐतिहासिक 
प्रक्रिय को समस्त विकास का सर्वेक्षण करके झ्लौर उस प्रान्तरिक श्रर्थ को हृदयंगम 
करके ही जाना जा सकता है जो प्रत्येक स्तर पर झपती अ्रभिव्यवित के लिए सचेप्ट होता 
है, यद्यपि किसी भी स्तर पर वह अपने को पूर्णतया श्रभिव्यवत कर नही पाता । प्रात्मा 

१. बिदीन्‍्स हॉलः, लबन्दन में आयोमित वल्ढ कार्येत श्रॉव फेय्स (विश्व पर्ग सम्मेलन) में 

६ जुलाई, १६३६ की किया गया भाषण | 
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ही है जो घारमिक इतिहास के विभिन्‍न स्तरो को एक सूत्र में गूधती है, जो सबसे आरम्भ 
झौर सबसे वाद के स्तरो पर विद्यमान रहती है। यह श्रथे, हिन्दूधमे का यह श्राघ्यात्मिक 
केन्द्रविन्दु क्या है ? 

यदि हम सिन्धुधाटी सम्यता की शोर दृष्टिपात करें, जिसको पुरातत्त्वविदो 
ने पिछले दिनो उद्घाटित किया है, तो हमे पता चलता है कि मोहनजोदडो में जो 
धामिक स्वरूप के श्रवश्षेप प्राप्त हुए हैं, उनमे केवल मा भगवती की मूर्तिया ही नही हैं, 
वरनू एक नरदेवता की भी मूर्ति है जो ऐतिहासिक छ्षिव का भ्रादिख्प जान पडठी है। 
स्पष्टत. आधुनिक हिन्दूधर्म की कई बातो का ज्नोत बहुत एवं के पुरातनकाल मे मिलता 
है। सर जॉन मार्शल ने लिखा है कि मोहनजोदडो मे जिस नरदेवता की मूर्ति प्राप्त 
हुई है। वह भिमुखी है, वह देवता एक कम ऊचे पीठासन पर योगमुद्रा मे बैठा है, उसके 
दोनो पैर इस प्रकार मुडे हैं कि एडी से एडी मिल रही है, अगुठे नीचे की झोर भुके हैं भौर 
हाथ घुटनो के ऊपर झागे की ओोर फंले हैं, उसके पीठासन में, उसके चारो ओश्रोर सृग, 
हस्ति, सिह, गैडा ओर भैंस भादि की श्राकृतिया उत्कीर्ण हैं।! यदि भौर श्रघिक पूर्व 
से नही, तो कम से कम ईसापूर्व ३२५० वर्ष से तो योगिराज शिव की यह मूर्ति वहा 
पडी ही हुई है, क्योकि पुरातत्त्वविदो ने सिन्धुघाटी सम्यता को इतना ही प्राचीन बताया 
है। शिव की यह मूर्ति देशी निवासियों भौर प्राय भ्राते-जाते रहनेवाले विदेशी श्राक्रामको 
में से उन सब लोगो को, जिनके पास सुनने के लिए कान हैं, पुकार-पुकारकर कह रही 
है कि दूसरों के ऊपर राजा मत बनो, झपने ऊपर राजा बनो , केवल आझ्रात्मविजय, 
साहस, कठोर तपस्या, एकता और बन्धुत्व से ही जीवन मे पूर्णता प्राप्त की जा सकती 
है। 

भ्राजकल हम योग के विपय में बहुत कुछ सुन रहे हैं, पश्चिम तक में इसकी 
काफी चर्चा हो रही है। योग का अर्थ है हमारी प्रकृति के विभिन्‍न पक्षो को सन्तुलित 
करने की प्रक्रिया और साथ ही उससे प्राप्त परिणाम | हमारी प्रकृति के कई पक्ष 
होते हैँ ---शरीर, मन भर झात्मा, वस्तुगत भौर सावगत, वैयवितक श्ौर सामाजिक, 
सान्‍्त और अनन्त | भगवद्गीता के एक इलोक में कहा है कि इस ससार की जड़ें श्राकाश 
में हैं ग्रौर इसकी शाखाए पृथिवी की ओर फंली हुई हैँ ।' मनुष्य की जडें अदृश्य में हैं 
जबकि उसका जीवन (दृश्य जगत्‌ की प्रवहमान धारा से सम्बन्बित है । जब वह दृश्य, 
भूत, देश भौर काल से मापे जा सकनेवाली वस्तुओं की दिशा में बढ रहा होता है, 
जब उसका जीवन विकासशील और परिवतेनशील होता है, जब उसमे विकार भौर 
मृत्यु के लिए स्थान होता है, तभी वह ऐसी आत्मा भी होता है जिसका सम्बन्ध अदृदय 
भ्रौर श्रमू्त जगत्‌ से है, ऐसे जगत्‌ से जिसके विषय में भले ही हम सोचते हो भौर इसी 
अपने ससार मे उपलब्ध प्रतीको तथा रूपको की शब्दावली मे जिसके बारे मे बातें करते 
हों, फिर भी जिसका आकलन हम किसी प्रकार भी नहीं कर सकते । यदि हम यह 

१ सर जॉन मार्शल कृत 'नोदनजोदड़ो एरड द इए्डस सिविलिज्षेशन?, खण्ड १, प्रष्ठ ४-४३, 
(संस्करण १६३१) | 
२ किप्वेमूलमथ'शाखम्‌?, पत्दरहवा भ्ध्याय, प्रथम श्लोक | 
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सोचते हो कि हमारी प्रकृति हमारे अस्तित्व की, जो हमारी चेतन जाग्रत आत्मा है, 
लघृतरग के द्वारा सीमित कर दी गई है, तो हम अपने सच्चे श्रस्तित्व से भ्रनजान हैँ 
हमारे जीवत का सस्वन्ध एक विशालतर आराध्यात्मिक जगत्‌ से है, इस वात का पता 
हमारी जाग्रत्‌ चेतना में हमारे वौद्धिक आद्शों, हमारी नैतिक उच्चाकाक्षाओ्रो, सौन्दर्य के 
प्रति हमारी लालसाओो श्रौर पृर्णता के लिए हमारी अभिलापा के द्वारा भी चल जाता है। 
हमारी चेतनात्मा के पीछे हमारा भुप्त श्रस्तित्व है जिसके बिना हमारी बाह्य चेतना न 
तो वी रह सकती है, न कार्य ही कर सकती है। हमारे भीतर जो चेतना है, वह अश्षत्त, 
प्रकट है भर शभ्रशत. अग्रकट । हम अपने अस्तित्व के भ्रभी तक भ्रप्रकट भशो को सक्रिय 
करके झ्पनी चेतना के जाग्रतू भ्रश को विस्तृत कर सकते हैं। हमारा यह कर्तव्य है 
कि हम अपने को भ्रमवद्य दरीर, जीवन या मन समभने के बजाय यह जानें कि हम 
प्राध्यात्मिक प्राणी हैं। भले ही हम तात्कालिक और यथार्थ वस्तुओं से तथा अपनी 
सीमित झ्ात्मचेतता से अपनी जीवनयात्रा प्रारम्भ करते हो, तथापि हम दृष्ट झौर 
अदृष्ट जगत्‌ से भपने चतुर्दिक्‌ के झौर भ्रपने से ऊपर के भी ससार से आप्त भ्रनुभवी 
को इसमे सगुहीत करके इसको सतत्त विस्तृत शौर समृद्ध कर सकते हैं । यही मनुष्य का 
लक्ष्य है। उसका विकास इसीमे है कि वह निरन्तर प्रपने इचियातीत श्रात्मरूप को 
जानने की चेष्टा करता रहे श्लौर तव तक करता रहे जब तक वह अपनी सम्भावी एवं 
मूलप्रकृति तक न पहुच जाए, जिसको जीवन के बाह्य रूप या तो छिपाए रखते हैंया 
ठीक तरह से झभिव्यवत नही होने देते ) इस प्रक्रिया के द्वारा हम झ्पनी वैयवितकता को 
नष्ट नही करते, वरन्‌ सर्वव्यापी भ्रस्तित्व फे चेतनरूप से परिवर्तित कर डालते हैं, 
उस्ते इन्द्रियातीत द॑वी सत्ता की वाणी बना देते हैं, जिसके माध्यम से वह अपने को 
व्यक्त करता है। मूलप्रवृत्यात्मक और वौद्धिक--दोनो प्रकार के प्राणी झ्ाध्यात्मिक 
व्यक्तित्व में अपनी पूर्णता को प्राप्त करते हैं। भात्मा के द्वारा पंचभीतिक शरीर पविन 
और एकतान हो जाता है, बुद्धि प्रदीप्त होकर जीवन के लक्ष्यो की भोर नियोजित कर 
दी जाती है । शरीर और मन, मूलप्रवृत्ति और बुद्धि भ्रात्मा के निरक्‌श स्वामी व वन- 
कर उसके श्राज्ञानुवर्ती सेवक वन जाते हैं । 

मनप्य, प्रकृति के अन्य उत्पादनों से इस बात में भ्रद्धितीय है कि उत्तमे प्रकृति 
चैतन्यरूप से अपना अतिक्रमण करने की चेष्टा करती है। अपने श्रन्य उत्पादनों की 
भाति प्रकृति की क्रिया मनुष्य में स्ववचालित या अचेतन नही होती, वरन्‌ उसमे मान- 
सिक और आध्यात्मिक प्रयास रहता है। मनुष्य कोई पौधा या पशु नहीं है, बल्कि एक 
चिन्तनशील और श्राध्यात्मिक प्राणी है, जो अपनी प्रकृति को उच्चतर प्रयोजनी की 
सिद्धि के लिए नियोजित करता है। वह अपनी प्रकृति के विभिन्‍न श्रगो में व्यवस्था और 
सामजस्य स्थापित करने की चेप्टा करता है श्रौर समन्वयात्मक जीवन के लिए प्रयत्त- 
शील रहता है। जब तक वह संगठित और पुर्ण जीवन की प्राप्ति नहीं कर लेता, तब 
तक अपने को सुसी नही झनुभव करता । उसमे सदा एक मानसिक झौर नंतिक विश्षुव्धता 
बनी रहती है , वह जो है श्रौर जो होना चाहता है, इसके मध्य वराबर एक तनाव बना 
रहता है ; भूतद्रव्य, जिससे मनुष्य का अ्रस्तित्व सम्भव हो पाता है भौर आत्मा, जो भृत- 
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द्रव्य को एक महत्त्वपूर्ण प्राणी मे परिवर्तित कर देती है, के मध्य सघषं छिड़ा रहता है। 


[२] 


मानव-जीवन मे जो वर्तमान सक्टपूर्ण स्थिति उत्पन्न हुई है, उसका कारण 
यह है कि मानव-चेतना मे आपत्काल उपस्थित हो गया है, सगठित एव पूर्ण जीवन 
मे न्यूनता श्रा गई है। लोगो की ऐसी प्रवृत्ति हो गई है कि वे आ्राध्यात्मिकता 
की उपेक्षा कर रहे हैं और बौद्धिकता को बढावा दे रहे हैं। इस प्रवृत्ति का मूलस्नोत 
मुख्यत. यूनानियो के प्रभाव मे खोजा जा सकता है। यूनानियों ने पार्चात्य मस्तिष्क 
का 'कुकाव विज्ञान की श्र सुनिश्चित कर दिया और सत्य के लिए सत्य के श्रन्वेषण 
पर वल दिया । यूनानी सम्यता मानवीय मनीषा की एक श्रेष्ठ उपलब्धि थी श्रौर वह 
किसी भी प्रकार एकागी न थी। पश्चिम ने यूनानियो से उत्तराधिकार भे जो प्राप्त 
किया, उसीके द्वारा वह संसार का पुननिर्माण करने मे सम्थे हुआ है । प्रथिवी, समुद्र 
ओर पवन को मानव की सेवा करने के लिए विवश कर दिया गया है। यद्यपि बुद्धि 
की सफलताए महान हैं, तथापि उसकी श्रसफलताएं भी कम महान नही हैं। जीवन की 
कुछ श्रत्युत्तम वस्तुए इसकी छलनी मे छतकर निकल गई हैं। ये वस्तुए गवार भौर 
झ्पढ कहे जानेवाले किसानो के पास तो थी जो अधिक प्रकृत जीवन वबिताते थे तथा 
जिनकी जीवन-सम्बन्धी धारणाए श्रध्यात्मपरक थी । यद्यपि उनकी दशा सदा से ही दय- 
नीय श्रौर हीन रही थी तथापि उनके हृदयो में श्राशा की ज्योति दीपित थी, उनके 
जीवन मे कविता की चिनगारी धी, शौर उनके मानवीय सम्बन्धो मे थी एक झानन्दपूर्ण 
भावना की श्रनुभूति। वे भले ही भ्ज्ञानी और श्रन्धविश्वासी रहे हो, परन्तु मानवीय 
मूल्यों से पूर्णत रहित वे कभी नही रहे । उनके जीवन मे रिक्तता नथी शौर न था 
सन्तुष्टि का भ्रभाव। उनमे स्नेह की गम्भीरता थी, जीवन में तुच्छ दिखाई देनेवाली 
वस्तुश्नो को भी वे बहुत महत्त्व देते थे, उनमे प्रेम, साहचर्य और अपने परिवार के प्रति 
ममत्व था, उनके जीवन-सगठन में एक रहस्यात्मक तत्त्व था, श्रदृष्ट परमेश्वर मे उनकी 
झगाध आस्था थी, भाग्य और भगवान के भरोसे ही उनके सारे स्वप्न टिके होते थे । 
बुद्धि का कार्य है रहस्य का परदा हटाना, स्वप्नो को मिटाना, जीवन को उसकी माया- 
मरीचिका से रहित करता श्लौर मानव-जीवन के महान नाटक को, जो सुखान्त तो यदा- 
कदा हो होता है, पर दु खान्त वहुघा, नीरस तमाशे में वदल देना। श्रादिकालीन 
विश्वासो एवं सम्प्रदायो को, जो स्वस्थ झौर सुखी जीवन विताने मे अपने अ्नुयायियों 
की सहायता उनके स्तर पर करते थे, भईद प्रन्वविश्वास कहकर टाल दिया जाता है । 
प्रत्येक वस्तु झ्रात्मा भर आन्तरिक जीवन से विच्छिन्न कर दी गई है। हमे मानने को 
कहा जा रहा है कि यह ससार ही सब कुछ है और हमे इसीसे चतुष्ट रहना है। 

किन्तु, घर्मं से इतनी आसानी से पीछा नहो छुडाया जा सकता । जब मनुष्य 
मे यह भाव या भय भरा जाता है कि श्रन्तत जीवन की कोई सार्थकता है ही नही, 
इसका कोई लक्ष्य नही है शोर इसके मूल में वस्तुत. न तो किसीकी आवश्यकता है 
झौर न कोई वस्तु इसके उपयुक्त ही है, तव वह जीवन घारण नही कर सकता। भले 
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ही, जीवन का कोई उद्देश्य न हो, तो भी मनुष्य को कुछ स्वप्न तो श्रवश्य पालने 
चाहिए। मनुप्य को आशा से वचित करना जीवन के प्रति उसकी रुचि को छीन लेना 
है । धर्म मानव-जीवन की इस श्रावश्यकता से, सर्वव्यापक प्रत्यक्षयाद की इस मूलभूत 
श्रपर्याप्तता से, साहचर्य की इस श्राद्यवुभुक्षा से श्रपना काम बनाने की चेप्टा करता है। 
जीवन की क्षणभग्नुरता को देखकर मनृष्य के मन में यह उत्कट भ्राश्ा जागती है कि 
शरीर के अ्रन्‍्त के साथ ही उसके जीवन का भी अन्त नही हो जाता , वह यह भी 
समभता है कि निर्दोप व्यक्ति के जीवन मे दु ख की श्रधियारी के वाद सुख की उजि- 
यारी भी अवश्य झ्राती है, भौर दुष्ट व्यक्ति की विजय एक न एक दिन पराजय मे परि- 
णत होती ही है । यह निविवाद सत्य है कि मनुष्य का अ्रपना महत्त्व है। विभिन्‍न धर्म 
मनुष्य मे जीवन के प्रति आस्था उत्पन्न कर, उसको जीवनयापन की विधि वतलाकर 
और उसे एक घामिक सम्प्रदाय तथा जाति मे दीक्षित कर उसकी इस श्राधारभूत 
झ्रावश्यकता को सन्तुष्ट करने की चेप्टा करते हैं, भ्रौर इस प्रकार ऊपर के भ्राष्यात्मिक 
जगत्‌ एवं चतुर्दिक के मनुप्य जगत से उसका जो सम्बन्ध टूट चुका होता है, उसे जोड 
देते हैं। जबकि धर्मों के प्रणेता महापुरुष, मसीहा और पैगम्बर 'वसुधैव कृटुम्बकम' के 
सिद्धान्त का प्रतिपादन करते हैं और यहुदी तथा गैर-यहूदी, यूनानी भौर वर्वेर गैर- 
यूनानी में कोई अन्तर नहीं करते, तब धर्म के व्यापारी यह ऐलान करते हैं कि अपने 
घामिक सम्प्रदाय भर समूह की महानता ही व्यवित का साध्य है और बलप्रयोग तथा 
हिंसा ही उसके साधन है। वे विश्वनिष्ठा को क्षीण करके उसके स्थान १९ समूहनिष्ठा 
को प्रश्नय देते हैं । इस प्रकार की रणोद्यत परिस्थिति में ही श्रधिकाश लोगो को जीवन 
सार्थक लगता है। इन धर्मों मे से किसे श्रच्छा कहे भर किसे बुरा, सभी एक ही थैली के 
चट्टे-वट्टे हैं, क्योकि सभी भश्रन्धविष्वास भौर धर्मान्धता को बढावा देते हैँ तथा समूह- 
निष्ठाशो, निहित स्वार्थों एव श्रति प्राचीन, श्रति श्रसस्क्ृत और भादिकालीन मतवादो को 
प्रश्य देते हैं । ये व्यावसायिक धर्म श्रधिक श्रप्ट होते हैं, अधिक भयावह होते हैं, वयोकि 
उनकी रचना उस बुद्धि के द्वारा हुई होती है जो मनुष्य के स्वाभाविक सम्बन्धो में 
व्यवधान उपस्थित करती है । 
यदि मनुष्य को अपने प्रकृत स्वभाव का अ्रनुसरण करने दिया जाए, तो वह 
समस्त विश्व के साथ, विशेषतः सजीव वस्तुश्नरो श्रौर मनुष्यो के साथ अ्रपनत्व श्रनुभव 
करता है। सामाजिकता की भावना मनुष्य के हृदय मे वद्धमूल है। इस दिखावटी संसार 
में भी, जहा वृद्धि ने हमारे ऊपर कौम-कवीला, जाति-विरादरी शौर राष्ट्र श्रादि के 
प्रतिवन्‍्ध आरोपित कर दिए हैं, मनुष्य की मूलभूत मानवीयता का उत्स समय-समय 
पर फूट निकलता है। जब कभी जापान में कोई भूकम्प होता है, या भारत में श्रकाल 
पड़ता है, या ब्रिटेन की किसी खान में विस्फोट होता है अथवा प्रतलान्तिक महासागर 
में कोई वायुयान दूट गिरता है, तब हमारे हृदय फी समवेदना इन झाकस्मिक विपत्तियो 
के शिकार व्यवितयों के प्रति सहज ही प्र्नवित हो उठती है। जब कभी वीरता या साहस 
का कार्य होता है, विज्ञान या कला में प्रतिभा की कोई उपलब्धि होती है, तब हमे यर्व का 
श्रनुमव होता है, हम यह पूछने के लिए नही रुके रहते कि इन कार्यो का कर्ता किस धर्म 
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या जाति का है। ससार के महान व्यक्तियो के प्रति सम्मान प्रकट करने के लिए हमारे 
* हुदयों मे स्वत स्फूरति होती है भौर हम यह जानने के लिए प्रतीक्षा मे वँठे नहीं रहते कि 
कोई रणजी या कोई रॉवेसन हमारे समुदाय या जाति का है या किसी श्रन्य का । प्रकृति 
का एक स्पर्श हमारे भीतर समस्त ससार के प्रति आ्रात्मीयता ला देता है। सम्पूर्ण मानवता 
के साथ साहचर्य भ्रौर मैत्री की भावना हमारी प्रकृति मे वद्धमूल है । हम एक ही विश्व- 
समाज के सदस्य हैं। हमारी बौद्धिक चेतना ही हमारे भीतर वैयवितक श्रलगाव की भावना 
उत्पन्न करती है। मनुष्यो मे पुन साम्प्रदायिक सम्बन्ध स्थापित करने के क्षत्रिम उपायो के 
द्वारा यह अ्रस्वाभाविक विकास रोक दिया जाता है। दुर्भाग्यवश, ये उपाय विना किसी 
रंग या जातिगत भेदभाव के, मनुष्य को मनुष्य से जोड़नेवाले श्रदृह्य सम्बन्ध-सुत्रों को 
दृढ करने और मानवता के एकत्व की प्रकृत भावना को पनपाने के वजाय मनुष्यों को 
परस्पर विरोधी शिविरों मे विभकत कर देते हैं। हमे जाति और राष्ट्र की रहस्यात्मक 
झाराधना की शिक्षा दी जाती है। कूटनीतिज्ञ और पण्डे-पुजारी बलात्‌ भौर घोखेघंडी 
से, राजनीति झौर मिथ्या धर्मों के नाम पर हमारे भीतर भय और लोभ जैसी नीच 
वासनाग्रो को उभारकर श्रपना उल्लू सीवा करते हैं श्रौर रक्त, जाति तथा राष्ट्र के 
भयकर अकुश हमपर लगा देते हैं। इस प्रकार, वे मनुष्य की शआ्रात्मा मे भेदवृत्ति को 
उकसाते हैं। किसी भी देश और काल मे राजनीतिक तानाशाहो श्ौर धार्मिक रूढि- 
बादियों ने मानव-मात्र मे पाई जानेवाली एकात्मता की भावना को, उसकी लालसाओो 
भ्रौर प्रतिक्रियाश्रो को, उसके श्रादर्शों झौर उच्चाकाक्षाश्रो को समभने की कभी चेप्टा 
,नही की । धर्म जनता को नरक और शाप का भय दिखाते हैं श्रोर न जाने ऐसी ही 
कितनी भ्रमात्मक वातों का प्रचार करते हैं, वे श्रपने को दिव्यसन्देश का एकमात्र 
झ्रधिकारी बताने की घृष्टता तक करते हैं, राजनीतिक द्ाक्ति का सहारा लेते हैं, 'मुक्ति- 
प्रदाता' अपने मिशनो के स्वप्नो से सारी की सारी जनता को धामिक नशे मे चूर कर 
देते हैं, लोगो के मनो मे मिथ्या स्मृतिया जगाते हैं, पुराने घावो को क्रेद-कुरेदकर ताज़ा 
रखते है भौर लोगो मे प्रहम्मन्यता तथा उत्पीडन का उन्माद उत्पन्न करते हैं । अपने 
एन कार्यो से धर्म मनुष्य के हृदय से ससार के साथ एकात्मता की भावना नष्ट कर देते 
हैं भौर मानवता को ऐसे सकीर्ण समूहों मे विभाजित कर देते हैं, जो घमण्डी, महत्त्वा- 
काक्षी, कटुभापी एवं श्रसहिप्णु होते हैँ। राजनीति के साध गठबन्धन करके धर्म अपना 
अघ पतन कर डालता है और भौतिकवाद की ही एक किस्म बनकर रह जाता है। 
हम केवल इसलिए प्रकृति पर विजय पा लेने का विश्वास करते हैं, क्योकि 
विज्ञान ने श्रज्ञात की सीमाग्नो को हमसे कुछ श्रौर दूर धकेल दिया है, तो भी हम खुद 
अपनी प्रकृति पर विजय प्राप्त करने मे प्रभी उतने ही श्रसफल हैं जितने कभी थे। अपने 
जीवन को वाह्यव सग्रठित करने की हमारी समस्याए किन्‍्ही श्शो मे बहुत अनिवाय 
नही हैं, परन्तु जव तक हम अपने लोभ भर स्वार्थ की लालसाओो पर विजय नहीं पा 
लेते, तव तक हमारी वाह्य विजय हमारी भ्रान्तरिक वर्बरता के प्रयोग की सामग्री-मात्र 
वनकर रह जाएगी । सदियो तक हमें जो एकागी प्रशिक्षण मिला है, उसीके कारण 
हमारी प्रकृति में वर्वेस्ता को अ्रधिक स्वान प्राप्त हो गया है। हमारी यह स्वभावगत 


है 


भ््द्ू प्राच्य धर्म भर पाइचात्य विचार 


वर्बरता सब प्रकार की वाह्य शवितयों के सामने नाक रगडने को प्रस्तुत रहती है। इसको 
नेतिक नियमया शभ्राध्यात्मिक आदर्श झ्ाकपित नही करते, वरत्‌ पाशविक शवित ध्ाकपित 
करती है। हम भय, लोभ, स्वार्थभय लालसाओं तथा मच की संस्कारहीनता के वल्ली- 
भूत होकर ही किसीका झादर करते हैं। ससार की समस्त दु खान्त परिस्थितियों 
का, चाहे वे परिस्थितिया व्यवित॒गत हो भ्रथवा राष्ट्रीय, कारण मुख्यत, यह है कि हम 
विनाशकारी तथा विस्फोटक वासनाओ्रो के चगुल मे फस गए हैं। ये वासनाएं सहज ही 
हमारे मन से दूर नहीं हो पातीं, फल यह होता है कि हम भ्रपरिहाये रूप से अपने सर्व- 
नाश की ओर खिचे जा रहे हैं । 
अपनी भौतिक सम्पत्तियों भौर बौद्धिक उपलब्धियों, अपनी नैतिक झ्राचार- 
सहिताशो भ्रौर घाभिक सिद्धान्तो के बावजूद ग्राज हमारा जीवन सुखी नही है। यदि 
हम आआलाज लोगो के श्रन्तरतम के विचारो को किसी प्रकार जान पाते, ती हमे पता चलता 
कि लाखो लोग खुद अपने से भर अपने उन व्यवसायो से, जिनमें उनकी सारी शक्तिया 
खप रही हैं, असन्तुष्ट हैं। उनका जीवन कान्तिहीन शौर भिरावन्द हो गया है, उनके 
जीवन में ऐसी झाशाए नही जो उन्हे प्रेरणा प्रदान कर सकें, ऐसी महत्त्वाकाक्षाएं वही 
जिन्हें वे उपलब्ध करें, ऐसा कोई सुख नही जो भविष्य मे उन्हें प्राप्त होनेवाला हो, भर न 
कोई ऐसी श्रास्था ही है जिसके सहारे वे श्रपती जीवन-नौका खे सर्के । उनके मन और 
मस्तिष्क विश्रान्त हो गए हैं, भ्त' उनके कार्यों में कोई सगति और सार्थकता नहीं दिखाई 
देती। उदाहरण के लिए, इस एक समस्या को ही लीजिए जिसपर इस समय हमारा सारा 
ध्यान और प्रयास केन्द्रित है। समस्या यह हैं कि ससार को शान्ति और मानवता के लिए 
सुरक्षित स्थान कैसे बवाया जाए। यह महान देश इस प्रश्न पर झ्ाज दुविधा में पडा हुआ 
है। यह भ्राज निर्णय नहीं कर पा रहा कि शक्ति की राजनीति श्रौर शान्ति की राजनीति 
से से यह किसे चुने, दूसरे देशों के साथ किए गए गुप्त सम भौतों भौर 'लीग आॉँव नेशन्स' 
के प्रतिज्ञापत्र (कॉवेनेंट) मे से किसे अपनाए, अ्रन्तर्राष्ट्रीय श्रराजकता और अन्तर्राष्ट्रीय 
व्यवस्था तथा न्याय में से यह किसे झगीकार करे | युद्ध की निर्थंकता, उसकी विभी- 
पघपिका और सम्यता के लिए उसके होनेवाले भयकर परिणामों को हम भली प्रकार 
समभ चुके हैं, फिर भी स्वनि्भित व्यवस्था के वशवर्ती होकर हम युद्ध की दिशा मे बढते 
चले जा रहे हैं। ऐसा जान पडता है मानो हम विवेकश्रील मनुप्य ने होकर उन भ्रन्ध 
झभौर गढ शवितयो के शिकार-मात्र हैं, जो घीमे-धीमे, किन्तु भ्रदम्य रूप से हमसे सव 
वस्तुओं को दूर हटाती जा रही हैं। आज ससार की जो दशा है, वह हमको जोज़ेफ 
कोनरड के 'टाइफून' (तूफान) मे वर्णित एक कहानी की याद दिलाती है। कहानी एक 
जहाज भे यात्रा कर रहे कुछ चीनी कूलियो से सम्बन्धित है। जब जहाज एक भयकर 
तूफान में फसा होता है तव उसके यात्री चीनी कुली फूछ खोए घन क्के विवाद को लेकर 
एक-दूसरे की हत्या करने लग जाते हैं। हम राष्ट्रीय गौरव धौीर प्रतिप्ठा के नि मित्त, जो 
'क्ाल्पतिक भावत्मकता' झौर वाजारू मूर्तिया हैं, बडे से बड़ा वलिदान करने के लिए, 
सामूहिक आत्मघात का सकट मोल लेने के लिए प्स्तुत हैं, किन्तु अपने श्रधीनस्थ राष्ट्र 
फो स्वतत्र करके, राष्ट्रीय प्रभुसत्ता पर झन्तर्राष्ट्रीय नियंत्रण स्वीकार करके श्ौर 


परम पझाध्यात्मिक आदशो - हिन्दू दृष्टिकोण श््छ 


पिछडे क्षेत्रो को स्वशासन का श्रधिकार देकर हम विध्वज्ान्ति के लिए कोई बलिदान 
करने को तैयार नही हैं। व्यवितयो की भाति ही राष्ट्रो का निर्माण भी केवल उनकी 
उपलब्धियो से नही होता, वल्कि इस बात से होता है कि वे क्तिना त्याग करने की 
क्षमता रखते हैं। हमारे जीवन भौर ससार में विराट परिवतेनो का क्षण उपस्थित है, 
विभिन्‍त प्रकार के विचारों मे सघषं हो रहे हैं। समझ में नही झाता कि जिन राप्ट्रो पर 
समाज के नैतिक नेतृत्व का उत्तरदायित्व भ्रा पड़ा है, वे कुख्यात आद््यों से क्यो चिपके 
हुए हैं? वया यह आवश्यक है कि हम युद्ध के सागर का सन्तरण करें ही, मरक की 
विभी पिका से ग्रुज़्रें ही ? क्या इसके पूर्व ही हम अपने भगडो को नही निपटा सकते ? 
विभिन्‍न राष्ट्रों के परस्पर विरोधी स्वत्वाधिकारों मे वया हम श्रौचित्य और न्याय की 
भावना से सामञ्जस्य नही स्थापित कर सकते ? किसी भी यूद्ध के परचातू, जब प्रति- 
पक्षी राष्ट्रों में घृणा का ज्वार अपने उफान पर होता है, यदि कोई शान्ति-सन्धि की 
जाए, तो उसमे निश्चित रूप से विजित पक्ष के साथ अ्रन्याय किया जाता है, पराजित 
शत्रु को हर प्रकार से दवाने भर नीचा दिखाने की कुचेप्टा की जाती है। वार्साई की 
सन्धि इसका ज्वलन्त उदाहरण है। इस समय कोई युद्ध नही छिडा हुआ है जिससे हम 
उद्विग्न और विश्लवान्त हो । अ्रत यही वह समय है जब सारी परिस्थिति का उचित 
झाकलन किया जा सकता है श्रौर रचनात्मक शान्ति के लिए कार्य करना सम्भव हो 
सकता है। जिन उद्देश्यों को लेकर युद्ध किए जाते हैं, उनकी पूर्ति कठिनता से ही हो 
पाती है, श्रौर यदि उनकी पूर्ति हो भी जाए, तो उनके द्वारा जो श्रन्य परिणाम पैदा होते 
हैं, वे इतने श्रनिष्टकर होते हैं कि विजेताश्रो को भी भ्रपनी सफलताओो से कोई लाभ 
नही पहुचता । यदि हम तनिक कल्पना कर पाते कि जिन शभ्रस्त्र-शस्त्रो का ढेर हम 
लगाते जा रहे हैं, उनका जब प्रयोग होगा, तव सामान्य जन पर कितनी विपत्ति और 
विनाश का पहाड टूट गिरेगा, कितनी श्राह-कराह और हाहाकार का दृश्य उपरिथत हो 
जाएगा। युद्ध यदि हुआ तो उस स्थिति मे कितना विनाश होगा, इसका अनुमान लगाने- 
वाले श्राकडो मे यह तथ्य तो आखो से श्रोमल ही कर दिया जाता है कि मानव-हृदय 
कितना शोकसतप्त हो रहेगा और मानव-मन पर कितना श्रधिक तनाव पडेगा। ऐसा 
लगता है कि वे श्राकडे रक्त-मासयुक्‍त प्राणियो की स्थिति पर विचार न करके मिट्टी 
झौर पानी जैसी निर्जीव वस्तुओ पर विचार करते हो-- इतने सवेदनशून्य वे होते हैं ! 
क्या मानवता की न्ीतिज्ञता और विवेकशीलता का एकदम दिवाला ही निकल जाएगा 
झौर वह अपने भविष्य को सहारकारी युद्ध के निर्णय के भरोसे छोड देगी ? क्या हम 
युगो तक प्रचुद्ध भौर ज्ञानवान रहने के पश्चात्‌ ्रपने विवेक की हार स्वीकार करने जा 
रहे हैं भ्रोर भ्रन्धयुग की वर्बरता की शोर पुन लोट जाना चाहते हैं २ 
हम सतही जीवन जीने के भ्रम्यस्त हो यए हैं, गम्भी रतापूर्वक सोचने-विचा रने 

से डरने लगे हैं, क्योकि हमारी विचारणा श्रान्त भौर अव्यवस्थित हो चुकी है; हम 
मानसिक इन्हो से पीडित हैं। हम झ्रपनी वास्तविक प्रकृति से श्रलय हो गए है, हमारे 
अन्त करण मे जो विश्वजनीन भावना है, उससे हम अपने भ्रहवादी सवेगो तथा अपनी 
विघटनकारी भ्रवृत्तियो के कारण दूर होते जा रहे हैं। रॉडिन ने एक शअ्रद्भूत मूर्ति का 


भ्र्द प्राच्य धर्म और पाइचात्य विचार 


निर्माण किया है जिसका शीर्षक है 'द थिकर' (चिन्तक) | उस मूर्ति में एक विशाल- 
काय पुरुष को इस मुद्रा मे दिखाया गया है : वह बैठा है भौर उसका सिर भुका हुआ 
है; वह घूल्य मे श्रा्खें गडाए देख रहा है; उसके चेहरे पर कष्ट और चिन्ता की रेसाएं 
उभरी हुई हैं, लगता है जैसे वह किसी ध्यान मे निमस्न है, वह देखता जा रहा है, 
देखता जा रहा है * पर, किसे ? वह एक युग के बाद दूसरे यूग पर, एक ससार के 
बाद दूसरे ससार पर दृष्टिपात करता जा रहा है। वह देखता है कि मनुष्य काल की 
दीर्घा मे चलता चला जा रहा है, वह श्रपने जटिल, विसवादी एवं विभाजित अह' को 
नियत्रित करने की चेप्टा करता है श्रौर पूछता है--क्या इस विभाजन से हमारा पीछा 
कभी न छूटेगा ? क्‍या हम सर्देव उच्च लक्ष्य बनाकर भी श्रोछ व्यवहार ही करते 
रहेगे ” क्या हमारे भाग्य मे यही लिखा है कि हमारा 'श्रह' सदा-सदा के लिए विभवत 
बना रहे, हम सदा उद्श्रान्त दृष्टि से देखा करे, सार्वभोम मानवीय शील एवं सौजन्य 
का तो महत्‌ भादर्श लेकर चलें श्रौर आचरण ऐसी नीतियों पर करें जो हमे साव॑भौम 
बर्बेरता की झोर ले जाती है? क्या कारण है कि हमारे भीतर श्रौचित्य और न्याय के 
सिद्धान्तो के श्राधार पर अपने व्यवहा रो और कार्यों का नियमतन करने का साहस, श्रात्म- 
त्याग, कल्पना भौर उदारता नही है ? 

हिन्दू भौर वौद्ध दार्गनिक इस वात में विशेषतः एकमत हैं कि हमारे दारुण दु सो 
का कारण है 'अ्रविद्या' या श्रज्चान और हमारे मोक्ष का कारण है 'विद्या' (विवेक ) 
तथा वोधि' (ज्ञान का प्रकाश) । 'विद्या' वह बौद्धिक ज्ञान है जो मनुष्य मे आत्म- 
चेतना भर आत्मनिग्रह उत्पन्न करता है। हमारी चिन्ताए हमारी वीद्धिकता से सम्बद्ध 
हैं। बुद्धि के कारण हमारे जीवन भे दरार पड जाती है। मानव-जीवन में सामान्य भ्रौर 
प्राकृतिक व्यवस्था का जो व्यत्तिक्रम दिखाई देता है, उसका कारण प्रत्यक्षत. मनुष्य की 
वौद्धिकता मे खोजा जा सकता है, बुद्धि के कारण ही मनुष्य का अपने को जानने भ्रौर 
दूसरो की श्रपेक्षा श्रपने को विशिष्ट दिखाने का तरीका श्रन्य प्राणियों से भिन्‍न है । 
'पहली वात' तो यह है कि वह चिन्तनशील प्राणी है भौर श्रनिश्चित भविष्य की कल्पना 
कर सकता है जियसे उसमे झ्ाशाग्रो श्रौर भयों की उत्पत्ति होती है | शेष प्रकृति 
श्रवाधित खझूप से प्रशान्त स्थिति मे रहती है, किन्तु मनुष्य को ज्ञात रहता है कि यृत्यु 
श्रपरिहाय है । मृत्यु का यह ज्ञान मनुष्य में मृत्यु का भय पैदा करता है। वह उन 
उपायों तथा साधनों की खोज के लिए चिम्तित रहता है जिनसे वह मृत्यु पर विजय पा 
सके और चिरन्तन जीवन की उपलब्धि कर सके | उसकी पुकार है--इस मृत्यु से मेरी 
रक्षा कौन करेगा ? यद्यपि वह ब्रह्माण्डीय प्रक्रिया से उत्पन्न हुआ है, तथापि वह्‌ उससे 
शत्रुता रखता है । प्रकृति, जो मनृष्य की जन्मदात्री श्नौर पोषणकर्मी है, उसके विपय में 
कल्पना की जाती है कि वह मनुप्य के अस्तित्व के लिए संकट हैं। भय उसपर इतना 
हावी हो गया है कि बह उसके जीवन को निष्फल किए दे रंहा है, उसकी दृष्टि को 
दूषित कर रहा है श्रोर उसके सवेगो का गला घोट रहा है । 'दूसरी बात' यह है कि 
सजीव ब्रह्माण्ड के साथ मनुप्य को अ्रकृत्रिम एकात्मता, उसकी धनिवार्य निर्दोपता या 
साहचर्य की भावना चप्ट हो गई है ! समाज के तकेसगत सगठन में वह स्वेच्छा से सह- 
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योग नही दे रहा । वह सामाजिक कल्याण से भी भ्रधिक अपनी व्यवितगत रुचियों को 
महत्त्व देने लगा है। 'तीसरी वात्त! यह है कि मृत्यु का ज्ञान और पाथेवय का ज्ञान 
श्रान्तरिक विभेद को जन्म देते हैं। मनुप्य खप्डात्मवता का शिकार हो जाता है। वह 
एक विभवत, खण्डित प्राणी बन जाता है जिसको सन्देह, भय तथा कप्ट सदा सताते 
रहते हैं। उसकी व्यक्तिमत्ता टूक-टूक हो जाती है, उसका मूल केच्द्रविन्दु स्खलित 
हो जाता है और उसकी स्वभावगत ऋजुता समाप्त हो जाती है। वह स्वतन्त्र भ्रात्मा 
नहीं रह जाता । वह निष्ठुर भय झौर पार्थक्य से वचने के लिए वाह्य साधनो वी सहा- 
यता खोजता है। वह कभी तो प्रकृति का पल्‍ला पकडता है, कभी अपने पडोंसियो का 
भौर कभी जो कुछ उसे मिल जाता है उसीका | जीवन से भयभीत होकर बह लोगो की 
भीड मे समा जाना चाहता है। मानव-जाति की वंमान भयातुर दशा आध्यात्मिक 
मृत्यु का ही दूसरा नाम है, क्योंकि इस दशा मे हमारी चेतना मे भय व्याप्त हो गया 
है, हम सदा सतक रह रहे हैं, मफटो और उलभनो को दूर-दूर रखने की चेष्टा करते 
हैं, हमारा जीवन सदा दूसरो के श्राक्रमण से भ्रपना बचाव करने के लिए सन्‍्तद्ध रहता 
है, हमने प्रकृति और मानव-समुदाय से भ्रपना सम्बन्ध-विच्छेद कर लिया है । जिस 
ससार मे श्राज हम रह रहे हैं, उसमे निरन्तर मय भौर हिंसा का बोलवाला है, युद्ध 
भौर युद्ध की भ्रफवाहो से वह भझ्रातकित हो रहा है, यहा हम हर चीज़ से डरे हुए हैं, 
भ्रपने पैरो के नीचे हमे विस्फोटक सुरगो के होने की झ्राशका होती है, फुरसुर्टों को 
देखते ही हमें सन्देह होता है कि इनके पीछे छिपा हुआ कोई हमपर गोली न चला दे, 
जिस हवा मे हम सास लेते हैं भौर जो भोजन हम खाते हैं, उनमे विप होने का हमे 
भय होता है--यह सव क्या है ? हमको तो लगता है कि भाज का हमारा जीवन केवल 
भ्रज्ञानता का सामान्य जीवन है जो तीत्रगामी, सकूल भ्रौर श्रतिरजित है । दुख तो इस 
बात का है कि हम भ्रपनी इस श्रज्ञानता से भ्नजान हैं। रोग जितना ही भ्रधिक होता 
है, रोगी उतना ही कम समभदार होता है -- भारत के हिय रहत न चेतू ।' 
महान मनीपियो के कथन से इस बात की पुष्टि होती है कि धर्म की समस्या 
भनुष्य की प्रकृति मे प्रस्तनिहित है, यह मनुष्य की आत्मा के विभाजन से उत्पन्न होती 
है। एक प्रचलित भ्राख्यान के अनुसार, अ्रतिपुरातनकाल के घुघलके मे गम्भीर तनाव 
पैदा होने से मानव-इतिहास का आरम्भ हुआ झौर तभी से दन्द्वात्मक श्रान्दोलन भी 
प्रारम्भ हुआ जिसको भ्राज भी हम देख रहे हैं। प्रथम श्रतिचार के फलस्वरूप फूट की 
भावना का प्रवेश हुआ। मानव-चेतना मे प्रवल विक्षोभ होने से प्राकृतिक सम्दन्धों में 
एक क्रान्ति हो गई। स्वर्ग से शेतान के पतन की कथा सामजस्य के विघटन का, पुरातन- 
कालीन ऐक्यसावना की अनैक्य मे परिणति का, सहयोगात्मक जीवन का वियुकत 
आत्मकेन्द्रित जीवन मे परिवतंन का प्रतीक है। मोक्ष का अर्थ है मानव-प्रकृति का पुन- 
एकीकरण | 
घर्म का श्रथें है मय पर विजय, विफलता और मृत्यु का प्रतिकार । भय मनुष्य 
की वौद्धिकता की भभिव्यवित है, उसे मनुष्य की परिस्थितियों मे परिवर्तन करके दूर 
नहीं किया जा सकता। यह कोई मूलप्रवृत्यात्मक भय नहीं है जिसे ब्नन्य नैसगरिक 
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प्रवृत्तियों को उत्तेजित करके विस्थापित किया जा सके । हम पशुओ की भांति उप- 
वोद्धिक स्थिति को भ्रपनाकर अभ्रथवा मनस्ताप उत्पन्न करनेवाली तकंना को पूर्णत, 
हटाकर इससे छुटकारा नही पा सकते। मनुष्य अपनी बौद्धिकता को नही त्याग सकता । 
हम काल्पनिक कथाश्रो भौर भ्रमात्मक वातो से भ्रपना मन तो वहला सकते हैं, परन्तु 
अपनी शकाश्रो का समाधान नहीं कर सकते । हम एक प्रकार की मनोवैज्ञानिक शान्ति 
तो प्राप्त कर सकते हैं, किन्तु बह टिकाऊ नहीं होगी । भय से सच्ची मुवित तो ज्ञान या 
विवेक के द्वारा ही मिल सकती है। ज्ञान या विवेक ही वह सत्य है जो भय को दूर 
भगाता है। जब तक घम्मे स्वयं भय की अभिव्यवित हैं, तव तक उनसे प्राप्त होनेवाली 
सुरक्षा हमे बहुत महगी पडत्ती है और उनसे मानव-जीवन विक्ृत ही होता है। घामिक 
रूढ सिद्धान्त हमे पारस्परिक विनाश की श्र ले जाते हैं, घामिक श्रद्धाए निरथंक 
श्रात्मव॒लि के लिए डाला हुआ फन्दा सिद्ध होती हैं । भ्रापस मे लडने-झगठनेवाले ऐसे 
धामिक सम्प्रदायो के प्रति, जो स्वय निरकुश भर प्रप्रमाण्य हैं, निष्ठा रखने की मांग 
करके हम मनुष्यो को एक-दूसरे का विरोधी बना देते हैं। धर्म के वे श्रादर्श तत्त्व जो 
सार्वभोमवाद की प्रेरणा देते हैं भौर वे प्रचलित विश्वास तथा सस्थागत आचरण जो 
सकूचित समू हनिष्ठा को प्रोत्साहन देते हैं, एक-दूसरे से मेल नही खाते । 
हमे तो एक ऐसे धर्म की श्रावश्यकता है जो मानवात्मा को मुक्त करता हो; जो 

मनुष्य के मन में भय को नही, श्रास्था को, श्रीपचारिकता को नहीं, स्वामाविकता 
को, यात्रिक जीवन की नीरसता को नही, चैंसगरिक जीवन की रसात्मकता को वढावा' 
देता हो । हमे नही चाहिए ऐसा धर्म जो मनुष्य के मत का यत्रीकरण कर देता हो, 
जिसका फल धामिक कट्टरता के रूप मे सामने झ्राता है। हमे ऐसा धर्म नहीं चाहिए जो 
लक्ष्यों का यत्रीकरण करके अपने भ्रनुयायियों से बिलकुल एक जैसा आचरण करने की 
माग करने लगता हो । जब कोई व्यक्ति जीवन के सार्व भौम स्लोत के सपर्क मे श्रा जाता 
है, तब वह प्राणभवित से भर उठता है श्लौर श्रमय हो जाता है। जब हम श्रात्मा के 
गुप्त बीज को, जो हमारी प्रकृति के भ्रावरणो के भीतर छिपा हुआ पडा है, पोज 
मिकालते हैं और भपने जीवन का उसके अनुरूप सगठन कर लेते हैं, तो जीवन प्रकाश 
झौर आनन्द से परिपूर्ण शुद्ध ज्योति बन जाता है। “ब्रह्मानन्द से परिचित होने फे 
पश्चात्‌ वह किसी वस्तु से नही ढरता ।/* "क्रेवल एक उसीको जानकर पुरुष मृत्यु 
के पार हो जाता है ।”' “एकमात्र परमेश्वर का साक्षात्त करनेवाले पुरुष कै लिए 
कौन-सा मोह भर कौन-सा शोक रह जाता है ?”” आ्रात्मा एकाकी या पृथक्‌ नहीं रह 
जाती । वह अपने चतुदिक्‌ के संसार के साथ एकाकार हो जाती है भौर निराशा तथा 
भ्रवज्ञा से वह बच जाती है। जीवन मे झ्राध्यात्मिकता को स्थान मिल जाता है जिससे 
उसको एक नवीन गम्भीरतर महत्त्व तथा प्रयोजन प्राप्त हो जाता है। श्रभय मन की 

१० सैत्तिरीय उपनिषद्‌, वल्‍ली २, भनुवाक | “क्या मे ड्स ब्योतिं तक पहुच सकता ह्‌ मिस 
तक पहुंच जाने पर मनुष्य को अभय श्राप्त हो बाता दे [? (एचेद, 7, २७) | 

> श्वेत्ाश्वतर उपनिपद , वल्‍ली ६, अनुद्क १५ | 

३. ईशोपनिपद्‌ + इलोक ७ | 
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एक प्रवृत्ति है, किसी विश्वास की स्वीकृति या किसी घामिक कृत्य का झ्ाचरण नही । 
ऐसी शास्था की भन्तदं प्टि पा लेने के बाद हमारे साथी मनुष्य हमारी दृष्टि मे केवल 
काल और स्थान की सीमाप्रो में शझ्ावद्ध प्राणी ही नही रह जाते, वरन्‌ उनसे कुछ 
विशिष्ट हो जाते हैं--यह तो प्राकृतिक सयोग है कि वे हमसे अलग हो गए हैं भौर 
प्राणिगत भअ्रस्तित्व की आवश्यकताओ्रों के कारण हमारे विरुद्ध कर दिए गए हैं। वही 
व्यक्ति घामिक कहा जा सकता है जो अन्य झात्माशों की वाह्तविकता का पनुभव 
करता हो । प्रेम के नियम का पालन इसलिए नही किया जाता कि उससे हम परिचित्त 
हैं या वह्‌ वाछित है, वरन्‌ इसलिए कि प्रेस का समावेश होने पर ही जीवन का सम्यक्‌- 
रुपेण उद्घाटन हो पाता है। जब उपनियद्‌ यह कहती है कि यस्मिन्‌ सर्वाणि भृतानि 
प्रात्मवाभूहिजानत ', तो उसका प्रभिप्राय यह होता है कि जो सावभौम श्रात्मा का 
साक्षात्कार कर लेता है, वह सभी मनुष्यों को एक ही परम सत्य के राज्य का अधिवासी 
मानता है। जो भात्माए आत्मसाक्षात्कार कर लेती हैं, उनको झापस में भी एक-दूसरे 
से एकात्मता का अनुभव करना ही चाहिए। स्वार्थी व्यक्ति के रूप मे जीवनयापन 
करना सृष्टि के प्रयोजन को विफल करना है। 'अहिसा' या सभी प्राणियों के लिए 
सौहादंभाव रखना, निम्त से मिस्‍्त प्राणी को भी अपनी करुणापुर्ण वाहो का आलिगन 
देना 'पभय' या ध्ाष्यात्मिक जीवन का स्वाभाविक परिणाम है । 
सच्चे घर्म का लक्षण 'झभय' है जो अपनी अभिव्यक्ति सामजस्य तथा सन्तुलन 
के रूप में करता है, जो शरीर झौर आत्मा तथा श्रम और बुद्धि के मध्य पूर्ण समझौते के 
रूप मे और अ्रहिसा या प्रेम के स्वरूप में प्रकट होता है। अभय झौर झहिंसा, ज्ञान एव 
सहानुभूति, स्वतत्रता और प्रेम--ये युग्म धर्म के सैद्धान्तिक तथा व्यावह्मरिक रूप हैं । 
स्वतन्न व्यवित के मन मे किसी प्रकार का इन्द्र नही व्यापता। उसे न क्रोध होता है, न 
भ्रवसाद--यहा तक कि संयत झाक्रोश भी नही, क्योकि जो हमारे विरोधी हैं, वे भी 
हमारे भाई हैं जिनसे हम किसी कारणवश विम्ुख हो यए हैं, हम चाहें तो प्रेम भौर 
सहानुभूति से उनको जीत सकते हैं। एक गान्ची जो यह घोषित करता है कि यदि मेरे 
देश के हितसावन के लिए प्रसत्य ग्रौर हिसा झ्लावश्यक हैं, तो मेरा देश पराधीन रहे, 
यही भ्रच्छा है', वह उन तथाकथित घर्मध्वजी व्यक्तियों से कहीं भ्रधिक धार्मिक है जो 
कहते हैं कि कभी-कभी हत्या करना भी हमारा घामिक क्तंव्य हो उठता है !* इस 
प्रकार के तयाकथित धघामिक व्यक्ति ऐसी बातें घामिक व्यक्तियों के रूप मे नहीं, राज- 
नीतिज्ञों के रूप मे करते हैं। इस भ्रपूर्ण ससार में वाह्याक्रमण के विरुद्ध अपनी सुरक्षा- 
१. छन्दन के विशप ने वेस्टमिन्स्टर ऐवे में २८ नवम्बर, १६१५ को अवचन करते दु० कष्दा 
था * “एत्येक वह्ट व्यकित जो अपने सिद्धान्त को अपनी सुख-उुविधा से बढ़कर समझता है और 
रोसी-उसे से ऊपर जीवन फे महत्व को स्वीकार करता दे, जर्मनों को मारने के इस मद्ान पमैयुद्ध में 
निक बन जुका है | जर्नों को मारने में उसका उद्देश्य हत्या के लिए हत्या करना नहीं है, वरनू 
तप्तार को बचाना दे 3 उनको मारते हुए वह यद्द विचार नहीं करेगा कि कौन-सा जर्मन अच्छा दे 
भोर कौद-सा ब॒रा | जिन जर्मनों ने हमारे आहत व्यक्तियों के प्रति दवा दिझाई दे, चंद उनको भी 


भारेगा और उन जर्मनों को मी जो कभी उसके मित्र रद्द के हैं |” ['द पॉटर एएड क्ले?, खेखक 
गरउद रेघरिशर 66५ हसस्का० इससेय (+ ६ +५)) | हल 
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व्यवस्था को यथासमय सुदृढ करना तो एक भ्रत्यावश्यक राजनी तिक कतंव्य हो सकता है, 
किन्तु अ्रपने साथी मनुष्यों की हत्या करना तो किसी भी दक्शा में घासिक कतंव्य नहीं हो 
सकता। राष्ट्र भर सम्यताए शाइवत्त नही होती । वे जीवित रहती हैं भ्रौर मर भी जाती 
है । मनुष्य को आत्मा, सत्य और सौजन्य के चिरन्तन मूल्यो के-लिए जीवित रहना है। 
| मनुष्य मे वह श्रेष्ठ निष्ठा होती है जिसका सम्बन्ध सच्ची प्राध्यात्मिक स्वतवता 
। 

जीवन से बढ़कर श्रेष्ठ दूसरी वस्तु नही, यह प्रत्येक व्यक्ति को सुख की 
सम्भावना भ्रदान करता है। इससे पहले किसी भी पीढी को इतना अधिक सुश्रवसर 
कभी नहीं मिल पाया। तो भी, पृथिवी को जो वरदान प्राप्त हुए थे, वे भ्राज ईर्ष्या, 
घृणा, श्रहुंकार, लोभ, मूढता और स्वार्थ के कारण भ्रभिशाप में परिणत हो गए हैं। 
प्राज मनुष्य का जो रूप है, उसको देखते हुए लगता है कि वह जीने के योग्य नही है । 
उसे या तो परिवर्तत के लिए प्रस्तुत रहना चाहिए या विनाश का सकट मोल लेना 
चाहिए। भनुष्य के वर्तमान रूप को सृष्टि की चरम उपलब्धि नहीं कहा जा सकता । 
यदि मनुष्य स्वय को श्रौर भ्पत्ती सस्थाओ को नये ससार की झावश्यकताों के भनु- 
रूप नही ढालता या ढाल सकता है, तो वह श्रपता स्थान किसी ऐसे प्राणी को दे देगा 
जो भ्रधिक सवेदनशील और स्वभाव की दृष्टि से कम जड होगा । यदि मनुष्य झपना 
करणीय कार्य नही करेगा, तो उसको करनेवाला दुसरा प्राणी उठ ख़डा होगा । 

हमे नही सोचना चाहिए कि हमारे भादर्श सदा भ्रपरिवर्तित ही रहेगे शौर 
हमारा जीवन सदा भ्रव्यवस्थित चना रहेगा, अपितु हमे श्राशा करनी चाहिए कि हमारे 
श्रादर्शों में समयानुसार परिवर्तन होते रहेंगे और हमारा जीवन भी व्यवस्थित होगा । 
हम प्रकृति से वर्बर भर हिंसक नही हैं, हम वहुत सम्मोहनीय और स्वेदनशील हैं । 
हमको श्रपनी प्राकृतिक विशेषताझ्रों को वनाए रखने की चेष्टा करनी चाहिए शभीर 
प्रपनी बुद्धि का प्रयोग उनको पुष्ट करने मे करना चाहिए, न कि उनको क्षीण करने 
मे । हमको चैतन्य होकर विश्व के साथ यथार्थता और आत्मीयता की भावना को तथा 
मावव-जाति की अनिवार्य एकता को पुन. प्राप्त करता भौर बनाए रखना चाहिए। जब 
हिन्दू मनीपी हमसे कहते हैं.कि 'भाया' से श्रपने को मुक्त करो, वो उनका तात्पय॑ यही 
होता है कि हम अपने उन असत्‌ जीवन-मूल्यो के वन्धच को तोड फेंके जो हमपर हावी 
हो चुके हैं। वे यह नहीं कहते कि जीवन को माया या असत्‌ समझो श्रथवा ससार के 
कल्याण के प्रति उदासीन हो जाम्नो । वे हमे उस जन्म या माया से बचने की सलाह 
देते हैं जिसने हमारा गला दवोच रखा है तथा जो शारीरिक सुस-सतोप झौर समठित 
स्वार्थलाधघन को जीवन का चरम लक्ष्य मानने के लिए विवष्य करती है । घर्म का यह 
कर्तव्य है कि वह हमारे भीतर जीवन के श्रति सहजनिप्ठा और मानवीय प्रकृति की 
एकता के प्रति विश्वास उत्पन्न कर दे । पृथवत्व के अमजाल से हमे बाहर निकालना 
धौर सत्‌ की ओर हमे पुन उन्मुख करना भी धर्म का ही काम है। धर्मात्मा व्यक्ति 
कभी यह नही चाहता कि वर्तमान जीवन में उसको दु.ख से छुटकारा मिल जाए या 
प्रगले जीवन में उच्े स्वयं में स्थान मिल जाए। उपनियद्‌ के दाब्दो मे उसकी प्रार्थना 


परम भ्राध्यात्मिक झादश हिन्दू दृष्टिकोण ६३ 


तो यही होती है “मुझे श्रतत्‌ से सत्‌ की शोर ले चल, भ्रन्धकार से प्रकाश की शोर 
ले चल, मृत्यु से अमृत की श्लोर ले चल ।” कयामत का मतलब ककन्नो से मर्दों का पुन 
उठना नही है, वल्कि उसका श्रथ्थ है भ्रात्मलीनतारूपी मृत्यु से नि स्वार्थ प्रेमरूपी 
जीवन की श्रोर गमन, स्वार्थमय व्यक्तिवाद के श्रन्धकार से विद्वात्मा के प्रकाश की 
झोर सक्रमण, असत्य से सत्य की ओर प्रत्यावतेव और ससार की दासता से छूठकर 
चिरन्तन की स्वतत्नता की श्रोर प्रवृत्ति। सृष्टि 'विकृति के बन्धन से मुक्त होकर 
ईंदवर की सन्तान होने के गौरव की स्वतत्नता प्राप्त करने” की 'प्रसववेदना मे झातंनाद 
कर रही है ।' 


[३] 


यह प्रश्त हमारे सामने है कि ससार को देखने का हमारा जो दृष्टिकोण है, 
जिसमे भ्रराजक व्यक्तिवाद, इतिहास की झाधिक व्याख्याश्रो तथा जीवन-सम्बन्धी 
भौतिकतावादी विचारो को प्रश्नय मिला हुआ है, उससे ऊपर हम कैसे उठे । माया के 
इस सत्तार ने हमारी चेतना पर से हमारा ध्यान हटा दिया है। हमको चेतना के ध्यान- 
केन्द्र को बदलना चाहिए भौर पहले से श्रधिक श्रच्छी तरह तथा उदारता से वस्तुओं 
को देखना-समभझना चाहिए । निर्वेवक्तिकता की बुद्धि तथा परमात्मा के साथ झात्मा के 
एकोकरण के द्वारा ही हमारा विकास सम्भव है। प्रार्थना, आराधना और ध्यान के 
साथ-साथ दर्शन, कला झौर साहित्य हमारे भान्तरिक अस्तित्व को पुनर्जागरित एवं 
शुद्ध करते हैं तथा परमात्मा के साथ सम्पर्क करने की रुकान इसमे उत्पन्न करते हैं। 
निग्रह के कई स्तर हैं जिनका पारस्परिक प्रन्तर वहुत स्पष्ट नही है | स्थूलत॒ तीन स्तर 
वो स्पष्ट हैँ--विशुद्धीक रण, ध्यान का केन्द्रीकरण भ्ौर एकात्मीकरण या समाधि । 

ये तीनो स्तर वाया परगेटिवा', वाया कॉपण्टेम्प्लेटिवा” और “वाया यूनीटिवा' 
के समानाथंक हैं। वे क्रमिक सोपान नही हैं, वरन्‌ विभिन्‍न दृष्टिकोण हैं। पूर्णता का 
पक्ष ढालुवा श्रधिक है, सीढीनुमा कम । निग्नह का पहला स्तर--विशुद्धीकरण--इस 
वात पर बल देता है कि यदि हम आध्यात्मिक भन्तदू ष्टि चाहते हैं, तो उप्के पूर्व हमे 
अपनी नैतिक तैयारी कर लेनी चाहिए, वयोकि यह पहली श्रनिवाये छर्तं है। मन का 
पमस्त कलुप धुल-पुछ जाना चाहिए शौर वह स्वच्छ दर्पण के समान हो जाना चाहिए, 
तमी परमात्मा उसमे प्रतिविम्बित हो सकेगा। विशुद्ध चैतिक जीवन का विकास साधारण 
दायित्वों के पालन से ही नही होता, इसके लिए मनुष्य को पवित्र एवं निर्धध जीवन की 
फेठोर ब्रतस्ताघना करनी पडती है। जिसके पास कोई सम्पत्ति नहीं होती, वह कई 
चिन्ताशरो से मुक्त रहता है। यदि उसने किसी ग्रुरु के आज्ञानुपालन की प्रतिज्ञा कर 
रखी है, जिसको कभी-कभी अन्य गुरुजन श्रपदाब्द कहते हैं, तो उसके सामने घममाधिर्म- 
सम्बन्धी कोई समस्या परेशान करने के लिए नही होती। तप एवं सबमपूर्ण जीवन का 
भैम्पास साधक की प्रकृति को भ्रनुशासित करने और उसकी इच्छा को वलवती बनाने 
के लिए किया जाता है, किसी क्रुद्ध देवता को प्रसन्न करने के लिए या किसी पुराने 


१. “अ्रत्तो मा रद गमय । तमसो मा ज्योतिगमय । सृत्योनाप्तृत ममच |?? 


॥क्‍ 
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आदेश का अ्रनुकरण करने के लिए नहीं किया जाता । चिन्ता भर पूर्वाश्नह से रहित 
होता आ्राध्यात्मिक जीवन के लिए अनिवार्य है। पत्तड्जलि के 'योगसूत्र' मे, जो योग- 
विषयक शास्त्रीय ग्रन्थ है, इस नैतिक प्रशिक्षण का समावेश्ञ श्रष्टाग योग के यम और 
नियम के प्रथम दो शीपको के श्रन्तगंत किया गया है।' कामुकता, लोभ, श्रत्याहार, 
ईर्ष्या श्रौर भ्रालस्य--ये कुछ सामान्य दुर्गुण हैं जिनसे जीवन की पूर्णता के मार्ग मे 
रुकावट आती है, श्रत. इनसे बचना चाहिए। थोगमार्ग के जो भ्रगले तीन स्तर हैं, 
उन्तका उपयोग भौतिक पक्ष की शोर से मन का निम्नह करने मे किया जाता है। वे हैं-- 
झासन, प्राणायाम और प्रत्याहार। मनन-विम्तनमय जीवन में इनसे सहायता मिलती 
है । शरीर के एक सुखद श्रासन से भौर दवास-प्रश्वास के नियमन से मन को विश्वाम 
मिलता है। मनोनिग्नह का प्रारम्भ इन्द्रिययमन से होता है । यदि लोग साधना के लिए 
कभी-कभी पर्वेत के शिखरो पर, मठो मे, रेगिस्तानी टीलो पर और ग्रुफाश्रो मे चले' 
जाते हैं, तो इसका कारण यह है कि ये स्थान ऐसे हैं जहा जाने से श्ात्मा अपने परिचित 
वातावरण से भ्रलग हो जाती है। सासारिक जीवन से हटकर एकान्त जीवन चिताना 
भ्रनिवाय तो नही है, परन्तु इससे उससे सहायता भ्रवश्य मिलती है। सासारिक वस्तुओं के 
भोह से भ्रपती ज्ञानेन्द्रियों को प्रथक कर लेने को ही सामान्यत भ्रत्याहार' के नाम से जाना 
जाता हैं। शेप तीन स्तर हैं---घारणा' (एकाग्रता ), ध्यान! (चिन्तन-मनन ), समाधि' 
(आ्रात्मा-परमात्मा की योगावस्था ) । यह माना जाता है कि मनुष्य की मूलप्रकृति को 
झौर ईश्वरप्राप्ति के लिए उसकी श्रन्तनिहित क्षमता को मिटाया नहीं जा सकता। 
हम अपनी प्रकृति के वाह्य स्तरो का विभेदन करके ही अपनी मूलप्रकृति की गहराइयो 
तक पहुंच सकते हैं । अपनी ही भात्मा की गहन गहराई में ईश्वरीय रहस्य छिपा हुग्रा 
है, उस तक हमें अवश्य पहुचना चाहिए। इस हमारी भप्नन्तरात्मा पर ऊपर से जितने 
दिखावटी और विरोधी रूप श्रारोपित किए जाते हैं, वे गौण होते हैं, भौर हमारी 
प्ात्मा का चहु रूप, जो विश्व के साथ हमारी सतत एकता का समर्थन करता रहता है, 
मुख्य होता है। यदि प्लेटो की श्रभिव्यजना में कहे, तो अपनी श्रात्मा तक पहुचने की 
हमारी प्रक्रिया स्मरण करने की क्रिया है, क्योकि वह तो वहा पहले से ही उपस्थित 
रहती है।' हमे तो उसे पहचानना-भर रहता है। यह प्रक्रिया शान्त अन्तरावलोकन 
से प्रारम्भ होती है। भाध्यात्मिक चिन्तन का यह छोटा-सा झ्ारम्भ है। किसी धर्मपुस्तक 
के पाठ या किसी मंत्र के जप हारा, या मन को किसी बाह्य वस्तु, जैसे अपने किसी 
इष्टदेव की प्रतिमा, चित्र श्रादि पर केन्द्रित करके हम मन में वलातृ प्रविष्ट होनेवाले 
१. यम! नकारात्मक है; इसमें अहिंसा, सत्य, अस्तेय (ईमानदारी, या किसीकी चीज़ को न 
चराना), महाचये भर अपरिय्रह (किसी प्रकार की सम्पत्ति संग्रह न करना) सम्मिलित है | “नियम! 
प्र से सम्बन्धित दे। इसके भन्तर्गत शौच (पवित्रता), घतोष, तप, स्वाध्याय भौर 


प्रत्यक्ष गुयों के श्रभ्यास पर 
ईश्वर-प्रणिधान (ईशबर के प्रति सक्ति) की गणना की जाती दे | योगबूज़र (अथम अध्याय, रलोक 


२३ ) में समाधि की स्थिति उपलब्ध करने के कई उपायों में से ईश्वर-प्रणियान को एक उपाय माना 


गया दे--एकमेव उपाय नहीं | कप 
२. “मे अपने नियम को उनके अन्तर्भागों में रख दूंगा भौर उनके हृदय पर इसे अकित कर 


दूंगा [7 (जेरेमिश्राह, &८27, ३३) | 
प्रू-4द 
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विचारों को बाहर ही रोक देते हैं श्रोर भ्ात्मस्थ होने की चेष्टा करते हैं। चित्त की 
एकाग्रता को ही धारणा” कहते हैं। इच्छाशवित शोर ध्यान का नियमन इसीका नाम 
है। साधारणतया मन की उपमा चचल बन्दर से दी जाती है। ऐसे मत को किसी एक 
वस्तु से संलग्न करना सरल नही है। अप्रासगिक विचार मन के भीतर झाने लग जाएगे, 
इच्छाए और चिन्ताए हमारा ध्यान भग करेंगी, केवल प्रयत्नपुर्वंक ही हम अपने मन 
को भ्रपनी निर्वाचित वस्तु पर केन्द्रित कर पाएगे। जब हमारा ध्यान कम चचल होने 
लगता है, चित्त की एकाग्रता गहनतर हो जाती है श्रौर मन का नौ कोठो में भटकना 
बन्द हो जाता है, तब हम ध्यान या चिन्तन-मनन की दशा में पहुच जाते है। श्रात्मा 
सव प्रकार के विचारों से शून्य हो जाती है, केवल उसी एक चीज़ का विचार उसमे 
रहता है जिसका मनन हम कर रहे होते हैं, वह विचार ही हमारी भात्मा पर भ्रधिकार 
कर लेता है । 'एकाग्रता' की स्थिति तब मानी जाती है जब आत्मा केवल उसी सत्य के 
प्रति जागरित रहती है जिसकी ओर उसे निर्देशित किया जाता है, भौर अन्य सब कुछ 
उसे विस्मृत हो जाता है। गहन अ्रन्धकार मे से प्रकाश का उदय होता है । 

बाह्य ज्ञान तो सरलता से भ्रजित किया जा सकता है, परन्तु झ्रान्तरिक सत्य 
का ज्ञान प्राप्त करने के लिए मन का अपनी मननीय वस्तु पर पूर्णतः एकाग्र होना 
श्रावश्यक होता है । श्रत समाधि' या योग की तृतीयावस्था मे परमात्मा से आत्मा का, 
कर्ता से कर्म का चेतन विभेद झौर पार्थक्य, जो श्राध्यात्मिक दृष्टि से श्रनुन्नत मनुष्यों 
में सामान्यत. पाया जाता है, मिट जाता है। साधक अपने लक्ष्य के भागे भ्रात्मसम्पण 
कर देता है और लक्ष्यमय बन जाता है। वह जो कुछ देखता है, उसीका तद्रूप हो 
जाता है। द्रष्टा भर दृश्य का, विषयी और विषय का, कर्ता और कम का भ्न्तर लुप्त 
ही जाता है । उस दशा मे किसी वस्तु का स्वाद न लेती हुई, किसी विशिष्ट वस्तु की 
भवधारणा न करती हुई, अपने को शून्यावस्था मे रखती हुई साधक की श्रात्मा यह्‌ 
अनुभव करती है कि उसके पास सब कुछ है, वह पूर्णकाम हो चुकी है। तभी एक विद्युत्‌ 
की सी चमक, ज्वाला की सी एक श्राकस्मिक लपट क्षण-भर मे ही सम्पूर्ण जीवन पर 
एक चिरन्तन प्रभा विकी्ण कर देती है। झात्मा मे एक प्रदूभुत नी रवता समा जाती है, 
एक महाश्ञान्ति से उसका भ्रस्तित्व आक़ान्त हो जाता है। वह दर्शन, वह स्फूरलिंग, 
परमात्मा से श्लात्मा के एकीकरण एवं चेतन साक्षात्कार का वह चरम क्षण साधक के 
समस्त अस्तित्व को प्रदीप्त कर देता है--उद्देश्य की पूर्ण प्राप्ति हो जाती है। वह 
सर्वोच्च चेतना की स्थिति, परमात्मा के सान्निष्य की वह भनुभूत्ति साधक के मत मे एक 
ऐसा परमानन्द भर देती है जो सामान्य उल्लास से भिन्‍न होता है , एक ऐसे ज्ञान की 
ज्योति जगा देती है जो तक से परे है; एक ऐसा स्फ्रण उत्पन्न कर देती है जो स्वयं 
जीवन के स्फ्रण से भ्रधिक तीम्र होता है । उस समय की शान्ति और समरसता अनन्त 
होती है। जब यह सब हमारी अच्तरात्मा में घटित होता है तव हमारी कठोरता भब्जित 
हो जाती है, 'हम पुन प्रवहमान हो उठते हैं" झौर 'हम भपने भीतर इतने सातत्य का 
अनुभव करते हैं जितना हमने कमी नही किया था' एवं हमारे जीवन का जो श्रल्पाश 
इस साप्तारिक जीवन के रूप में व्यक्त हे, उससे भी बहुत कुछ भ्रधिक को जान जाते 


६६ प्राच्य धर्म और पाश्चात्य विचार 


हैं। जब हम सत्यरूप परमेदवर को भ्रपने ही हुदय मे प्राप्त कर लेते हैं तव हमारा 
हृदय प्रानन्दातिरेक से भूम उठता है और हममे नम्नता आ जाती है। इस चिरन्तन 
शान-दीप्ति की स्मृति का प्रभाव चिरस्थायी होता है श्लौर हमारे भ्रस्तित्व का पुननेवी- 
करण भावश्यक हो जाता है। प्लॉटिनस ने इस दशा का ज्वलन्त वर्णन किया है . 


“परमात्मा के उस साक्षात्कार के समय द्वित्व का बोध नही था, द्रष्टा भौर 
दृष्ट दोनो एक हो गए थे। परमात्मा से भनुष्य की प्रात्मा का जो योग हुआा 
था, यदि उस दह्शा की स्मृति उसको सदा वनी रह सके, तो उसको अपने भीतर 
ईइवर की प्रतिमा साक्षात्‌ ही दिखाई देगी, क्योकि उस सयोगावस्था में वह 
ईइवर के साथ एक हो गया था झर उसमे तथा ईदवर में, श्रपनी दृष्टि से या 
दूसरो की दृष्टि से, कोई भन्तर नही रह गया था। यदि कहे तो उसके भ्रन्त - 
करण में कोई सवेदना शेष न थी--न क्रोध की, न कामवासभना की, न विवेक 
की, न भ्राध्यात्मिक अनुभूति की श्रौर न उसके श्रपने व्यक्तित्व की ही | परमा- 
ननन्‍्द की स्थिति में पहुचकर, ईश्वर से अचचल श्रौर एकान्तभाव से मिलकर 
साघक एक भ्रभग शान्ति भौर निःस्तव्धता का भ्रानन्द लेता है। अ्रपने सारभुत 
सत्‌रूप से एकात्म होकर उसमे इस या उस शोर शुकने की प्रवृत्ति नि.शेष हो 
गई। वह स्वय अ्रपनी भोर भी उन्पमुख नहीं हो सकता था, वह पुर्ण स्थितप्रज्ञता 
की स्थिति में पहुच गया था, वह साक्षात्‌ स्थै्य बच गया था ।***““*'हमको 
कदाचित्‌ साक्षात्कार के विषय मे कुछ कहना नही चाहिए, क्योकि यह ईदवर- 
दर्शन का ही एक प्रकार है, यह आनन्दातिरेक श्ौर सरलीकरण है, यह श्रात्मत्व 
का त्याग है, उस श्रभय पद को प्राप्त कर साधक जिप्े देखता है, उसके साथ 
तत्क्षण सम्पर्क की इच्छा, स्थिरता और अपनी आत्मा को युगनद्ध कर देने की 
चाह उस साक्षात्कार का ही एक रूप है ।”' 


प्लॉटिनस के शब्दों मे, यह शक्ति सबमे है, परन्तु कुछ ही लोग इसका उपयोग 
करते हैं ।' इस शवित का विकास मन की सामान्य क्रियाओं से भिन्‍न कोई वस्तु नही है, 
अपितु उत मानसिक क्रियाओ को परमात्मा की ओर पूरी तरह एकाग्र करने से ही इस 
शक्ति का विकास किया जा सकता है। यह कोई रहस्यात्मक शवित नही है, क्योंकि 
इन्द्रियवोध से सत्य के दर्शन तक एक निरन्तर विकास का क्रम होता है। ईश्वर- 
साक्षात्कार के जो विभिन्‍न सोपान होते हैं, वे इसलिए नहीं हैं कि लोग एक-एक सोपान 
को पार कर सत्य तक पहुचें, जैस्ाकि ताकिक प्रदर्शन की प्रक्रिया में हुआ करता है, 


१. देखिए, चाल्स मॉर्गन कृत स्पारन्रोकर (१६३१६ ६०), एप्ठ ७१ | 

२. एन्चीड्स, ४ ६ ७। ॥॒ मी 

३० तुलना कीजिए : “मे यह नहीं वद्ाना करता कि मुझे ईश्वर का कोई घसाधारण साहाक्तार 
हो गया है या कोई वरदान मुझे मिल चुका दे; ऐसा कुछ नहीं हे, दिन्‍तु शतना में कहता हू कि मुझे 
जितना कुछ साछात्यार हुआ है, उतना प्रत्येक सच्चे ईसाई को होना चाहिए और उसे शसके लिए 
आशा तथा रेशवर से प्रार्थना करनी चाहिए ।?? (जॉन वेजली) । 
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वरन्‌ वे इस निमित्त हैं कि लोगो को ऐसी मानसिक दशा मे ले आया जाए जिसमें सत्य 
का स्वत्त. प्रकाश होता है श्रौर वह उनको दर्शन भी देता है। 

ईश्वर का यह चेतन साक्षात्कार हममे से उन लोगो के लिए सुविधाजनक नही 
है जो दैहिक सुख भौर गोचर वस्तुओो के प्रेम मे लिप्त हैं। जो लोग भ्रहकार भौर 

स्वेच्छाचार के कारण अपनी प्रकृति को उदात्त नही बना पाए हैं, उनके लिए श्राध्यात्मिक 

उन्नति के शिखर तक पहुचने का मार्ग बहुत कटकाकी र्ण होगा । भ्रज्ञान झ्ात्मा के केन्द्र 
मे स्थित है, वह इसका सजातीय वन गया है। उस झज्ञान को ज्ञानरूपी अग्नि मे 
जला डालना झौर ध्वस्त कर देना भ्रावश्यक है। हमारे अ्रचेतन मन मे जो भाव- 
ग्रन्थिया हैं, उनको खोलना भी श्रावश्यक है । जो वासनाए और भ्रपूर्णताए हमारे 
भीतर वांबा भ्रादम के ज़माने से चली आ रही हैं, वे हमारी श्रात्माश्रों के साथ घुल- 
मिल गई हैं । हमारी श्रात्माओं को वेदना से छटपटा उठना चाहिए भ्रौर द्रवित होकर 
चिरन्तन जीवन की दिशा में प्रवहमान होना चाहिए। हमारा सब कुछ इस श्रात्मदर्शन 
की वेदी पर समपित हो जाना चाहिए। सब कुछ खोकर ही सव कुछ पाया जा सकता 
है । शुन्य होकर ही पूर्ण हुआ जा सकता है। खुदी को मिटाने पर ही खुदा मिलता है । 
जीवन्मृत की दक्षा इसी प्रकार प्राप्त होती है।' भ्रपरिग्रही भौर नि सत्त्व होने की हमारी 
साधना पूर्ण होनी चाहिए । 

समाधि” या परमानन्ददायी चेतनावस्था मे हमारे भीतर परम सत्य के साथ 
तात्कालिक सम्पर्क की भौर अपनी प्रकृति के विभिन्‍न पक्षो के एकीकरण की भावना 
रहती है। यह विद्युद्ध वोध की वह दशा होती है जिसमे हमारा समस्त भश्रस्तित्व एकात्म- 
भाव मे लीन हो जाता है । ईहवर के प्रति हमारे समग्र व्यवितत्व की इस पूर्ण शरणागति 
को केवल क्षणिक भौर प्र॒त्थायी घटना न रहने देकर, उसे एक सुनिश्चित स्वभाव, एक 
स्थायी भाव-दका बना देना घामिक अनुशासन का उद्देश्य है। धामिक प्रयत्नो का लक्ष्य 
परमोल्लास या भावात्मक उत्तेजना प्राप्त करना नहीं है। परमात्मा का सम्पर्क-लास 
करने के बाद हमारी झात्मा मे जो एकात्मभाव भ्राता है, हमे जिस यौगिक जीवन की 
उपलब्धि होती है, वह भात्मा का चिरस्थायी धन वन जाना चाहिए । 

धर्मों के द्वारा ध्यान भौर पूजा-आ्राराधना की जो विधिया बताई जाती हैं, 
उनका उद्देश्य यही होता है कि हमारी चित्तवृत्तियो मे स्थिरता श्रावे श्रौर हमारे समस्त 
अस्तित्व के विधिवत्‌ विशुद्धीकरण मे सहायता मिले, क्योकि श्रात्मदर्शन करने झौर 
ईश्वरीय सत्य को हृदय मे प्रतिष्ठित करने के लिए ये बातें प्रनिवाय॑ हैं। हमारी सारी 
शवितया एक ऐसे जीवन की भ्रम्यस्त हो गई हैं जिसमे हम कुछ देकर बदले में कूछ 
पाने की झ्राशा रखते हैं। यदि उन शवितयो को सार्वभौम जीवन के भ्रनुरूप बनाना है, 
तो हमे श्रपने भीतर आमूलचूल परिवर्तेत करने की प्रावश्यकता है। जब धर्म के द्वारा 
हमारा जीवन श्राध्यात्मिक बना दिया जाता है तब हमारे मानसिक द्वन्द् परिणमित हो 
जाते हैं भौर हम अपने को जीवन को प्रशस्त, भखण्ड धारा मे बहता हुझ्ा पाते हैं । 


हा ऑँस के सेंट जॉन ने कद है : “ते भस्तिलशाली परमात्मा को पाने के लिए झकिचन वन 
जागो |?! 


। 
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जिन वस्तुभ्ो का भी मनुष्य से सम्बन्ध है, वे वस्तुएं हमारे लिए पराई नही रह जातीं । 
जब हम इस स्थिति मे पहुंच जाते हैं, तव हम इस या उस सप्रदाय-विशेष के सदस्य न 
रहकर समग्र मानवता के श्रपने हो जाते हैं। मानवता के प्रति हमारा प्रेम ही हमारी 
प्राथमिक देशभक्ति का स्वरूप होता है | ससार के पदार्थों मे जो नैसगिक भिन्‍नता या 
अनेकता पाई जाती है, उसके प्रति मन मे श्रादर रखते हुए भी हम उनके श्रन्तस्‌ मे 
वर्तमाव एकता को समभते हैं। हम अपनी भ्रन्तरात्मा मे अपने साथी मानवो के प्रति 
एकात्मता श्रीर जीवन के साथ एकता का प्नुभव करते हैं। ईदवर ने जिस विश्विष्ट 
प्रयोजन को लेकर प्रत्येक मनुष्य को संसार मे भेजा है, उसको समझने की हम चेष्टा 
करते हैं। जीवन की जिस एकता को सिद्ध करने का विज्ञान ने बौद्धिक दायित्व ग्रहण 
कर रखा है, वह एकता ही साधक की दृढ आस्था का सम्बल बनती है। साधक जितना 
श्रौर ज॑सा कुछ जानता है, उसीके श्रनुरूप अनुभव शौर कार्य करता है। श्रात्मसयम 
भौर पविन्नता के द्वारा वह अपने भ्रन्तरतम में इतनी तृप्ति, भ्रात्मा मे इतनी निर्मलता 
तथा परिपूर्ण शान्ति' का अनुभव करता है कि वह यह कहने की स्थिति में होता है: 
मैंने ससार को जीत लिया है ।” स्सार मे दुष्टो की क्या कमी है ! यहा की पीडागो 
और कष्टो का भी कोई वार-पार है ! परन्तु जिस मनुष्य ने इस शान्ति का स्वाद चंख 
लिया है, वह इनसे कभी विचलित नही होता, क्योकि वह देख चुका होता है कि सारी 
वस्तुए अपनी श्रान्तरिक गहराई में श्रच्छी होती हैं श्रौर ससार मे एक ऐसी शक्ति है 
जो श्रववरत रूप से बुराई पर विजय पाती जा रही है तथा उसे भलाई में परिणत 
करती जा रही है। इस विश्व का परिचालन जिस केन्द्रीय शक्ति के द्वारा हो रहा है, 
उसको वह जान चुका होता है। विष्व की यह यात्रा उसके भीतर से भी होती है, श्रत. 
बह जानता है कि इस यात्रा का गन्तव्य क्या है, वह है--ईश्वर की भन्‍्तर्यामिता को 
चेतन तथ्य के रूप मे परिवर्तित कर देना, प्रत्येक व्यवित के लिए ईश्वर-साक्षात्कार की 
सम्भावना या श्राशा । उसमे ऐसी शवित होती है कि वह मानुपी इच्छाओं श्रौर वास- 
नाओ के द्वन्दों में से भी सार्थकता श्रौर सौन्दर्य का सग्रह कर लेता है। श्रपनी श्रात्मा 
को पवित्र रखने के लिए वह स्वेच्छा से दरिद्रता भौर निर्वासन को श्रगीकार कर लेता 
है और श्रपनी जिद्धा से असत्य-भापण करने की श्रपेक्षा उसे काटकर फेंक देना उत्ते 
झ्रधिक श्रेयस्कर लगता है। वह ससार से विरक्‍्त होकर किसी ग्रह्य-कन्दरा में जाकर 
केवल अपनी आत्मोन्‍त्ति के लिए साधना मे व्यस्त नहीं रहता, प्रत्युत्‌ ससार मे 
श्राध्यात्मिकता का प्रसार करने और उसे उच्चतम स्तर तक उठाने मे वह प्रपनी सारी 
शवित लगा देता है । जब संसार कष्ट और पीड़ा से च्राहि-त्राहि कर रहा हो, तव कोई 
भी व्यवित कान में तेल डाले नहीं पडा रह सकता, श्रौर वह व्यक्त तो कदावि नहीं 
जिसने पूर्णत्व की उपलब्वि कर ली हो। उसे सबसे भ्रधिक चिन्ता परहित की रहती है । 
वह अपने साथी मनुष्यों को इतना स्नेह करता है जितना दूसरा कोई नही कर सकता। 
जिस प्रकार सुयंभुखी का फूल चाहे, न चाहे, उसका मुख सूर्य की श्रोर उन्मुख हो ही 
जाता है, उसी प्रकार वह व्यक्ति मानवता को प्यार किए विना नही रह सकता--वह 
उसका स्वभाव वन जाता है। आत्मा के उद्धार हो जाने का भ्र्थ श्रानन्‍्दपूर्ण सुख श्रौर 
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अनन्त विश्वाम की स्थिति मे पडा रहना नहीं है। जिस आ्रात्मा का उद्धार हो चुका होता 
है, वह प्रकृति की एक तात्त्विक घक्ति वन जाती है, चेतना का 'डायनामो' हो जाती है 
और बहुत तीत्र गति से काम करने लगती है। सनन्‍्यास ले लेने या विरक्‍्त हो जाने का 
श्र्थ यह नही है कि व्यक्ति कर्मक्षेत्र से पलायन कर जाए, वरन्‌ उसका तो अर्थ इतना 
ही है कि वह अपने श्रहभाव को नष्ट कर डाले। चिरन्तन जीवन के लिए कहीं भ्रन्यत्रे 
जाने की आवश्यकता नहीं है, वह तो यहीं पर है। हमारे भीतर जो चिरन्तन का 
प्रश है, जो शाववत प्रकाश है, जो प्रज्ञा और प्रेम है, उसीका समष्टिरूप जो जीवन है, 
उसीफे कर्म विकारहीन होते हैं । 

नि सग शझात्मा ही धर्म को जन्म देती है। सिनाई पर्वत की निर्जेवता में मोजेज़ 
को, वोधिवृक्ष के नीचे ध्यानमग्त बुद्ध को, जॉर्डन नदी के तट पर प्रार्थना की नीरवता 
मे ईसा को, रेगिस्तान के एकान्त प्रवास में पॉल को, मक्का के एक विजन पर्वत पर 
मुहम्मद को और अलवेनों के पर्वतीय प्रदेश की एक खुरदरी घट्टान पर प्रार्थनारत 
भस्सीसी के फ्रैंसिस को दिव्यश्षवित्त और ईश्वर के आइवासन की उपलब्धि हुई थी | 
घर्म मे जो कुछ महान है, जो कुछ नवीच झौर रचनात्मक है, वह भौन प्रार्थना भौर 
एकान्त मनन के क्षणों में श्रात्मा की श्रगाध गहराइयो से उद्भूत होता है। 


[४] 

यदा-कदा हिन्दू आदर्श के सम्बन्ध मे यह भ्रालीचना की जात्ती है कि यह तत्त्वतः 
पर्याप्त रूप से नंतिक नही है। इस आलोचना से लोगों का ठीक-ठीक वया तात्पयं है, 
इसे समभना कठिन है । जो आदर्श चाहता हो कि हम अपने जीवन को नैष्ठिक बनावें, 
भ्ात्मा की उन्नति के मार्ग मे रोड़ा ग्रट्कानेवाली वासनाश्रो से सतत सघपं करते रहे तथा 
कामवासना, फ्रोध भौर चिन्ता के विरुद्ध युद्ध छेड दें, वह गम्भीर रूप से नैतिक नही है 
तो भौर क्या है ? भात्मशुद्धि के लिए जो कठोर झौर अविराम प्रक्रिया चलती रहती 
है, उसका पुरस्कार यही है कि हम सत्य को देखने, उसको आत्मसात्‌ करने और उसके 
द्वारा आत्मसात्‌ होने की छ्षक्तित प्राप्त कर सके 

यह भी कंसे कहा जाए कि साधक पुरुष मानवोचित कार्यों की उपादेयता मे, 
ससार को सुधारने के लिए कष्ट सहने श्ौर वलिदान करने की शक्ति मे विश्वास नही 
करता १ जो लोग यह श्रनुभव करते हैं कि प्रत्येक झात्मा ईश्वर से सम्बन्धित है, वे 
ससार को दिव्य वनाने के लिए कार्य किए बिना नही रह सकते । सावु-सन्त मानव- 
जाति के स्वाभाविक नेता हैं। वे श्रपने प्रयत्त भौर उदाहरण से सुदूर दिव्य झ्रादर्श की 
शोर मानवता के महाभियान को निर्देशित ही नही करते, वरन्‌ उसको सत्पथ पर भी 
रखते हूँ। धर्म को वे ययार्थ जगत्‌ से बचने के लिए झ्राड नहीं समझते। कल्पतालोक 
में पलायन करके जीवन के उत्त रदायित्वो से पीछा छुडाने की चेप्टा नहीं करते । हिन्दू 
भादर्श इस वात पर वल देता है कि मनुष्य भपने प्रमर प्रारवध को इसी जन्म भर इसी 
ससार मे प्राप्त कर सकता है। ईश्वर का राज्य तो हमारे भीतर ही है । उसकी उपलब्धि 
के लिए हमे भ्रनिश्चित भविष्य तक नतो प्रतीक्षा करनी है, न सन्देश देनेवाली किसी 
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भाकाशवाणी के भरोसे हाथ पर हाथ घरे बैठे रहना है। यह तो सत्य है कि ध्राध्यात्मिक 
जीवन का गहनतम रहस्य सामान्य जन की दृष्टि से छिपा हुआ है और उसे कुछ प्रयत्त 
करके ही जाना जा सकता है। यह प्रयत्व सामुहिक न होकर वैयवितक होता है; झकेला 
व्यक्ति भ्रकेली शक्ति तक पहुचने की चेष्टा करता है। यह भी सत्य है कि जब हम 
ससार से थक जाते हैं तब हम अपने श्रन्त:करण की झोर मुडते हैं, हम भ्रपने आध्यात्मिक 
अस्तित्व के गहरे कूप मे डुबकी लगाते हैं भ्रौर जब उसमे से बाहर निकलते हैं तब भ्रपने 
को विश्रान्त, निर्मल, सस्तुष्ट शरौर प्रसन्‍न श्रनुभव करते हैं। परन्तु केवल इसीलिए 
हम यह नहीं कह सकते कि जीवन वेयवितक हो गया है। तथ्य तो यह है कि यह 
व्यक्तिवाद से पलायन है। जब पूर्णत्व प्राप्त किया हुआ मनुष्य ससार के हिताथ कार्य 
करता है, त्ब उसीके माध्यम से दिव्य प्रभाव निःसुत होता है। वह केवल निमित्त- 
मात्र होता है। वह “मैं, तथापि "मैं नही (कर्त्तारमकत्तारिम) की भावना से कार्य 
करता है। 

उपर्यूक्त आलोचना का कारण स्पष्टतः यह जान पडता है कि इतने महान 
आध्यात्मिक ध्रादद्वों का गखनाद करके भी भारत राजनीतिक दृष्टि से पराधीन बच 
गया जबकि असख्य सेनाएं पास से ग्रज्गरती रहीं, भारत के श्राध्यात्मिक नेता ईश्वर 
की प्रार्थना मे लीन रहे । एकान्त श्रौर एकाकीपन ही उनके जीवन का श्राधार था। 
भ्रधिक से श्रधिक जो सासारिक कार्य वे करते थे, वह था हरिणो को हरित दूर्वा खिलाना 
झौर रात्रि के गहन अन्धकार मे नक्षत्रों से वार्तालाप करना। रोगियों की चिकित्सा- 
शुश्रपा और ईश्वरीय सदेश का उपदेश भी उनके कार्य के भ्ग थे । 

इस झालोचना मे कुछ सार तो अवश्य है। यह सही है कि हाल के कुछ वर्षों 
तक भारत ने राष्ट्रवाद की श्राराधना प्रारम्भ नहीं की थी। हमने श्रपने देश को ऐसे 
किसी राष्ट्रीय देवी-देवता का रूप नही दिया जिसका कोई ऐतिहासिक प्रारव्ध हो, कोई 
पवित्र उद्देश्य हो और विस्तार का जिसे भ्रधिकार हो। जैसाकि श्रन्य देश वालो ने 
'क्षिटानिया', लॉ फ्रान्स', 'फादरलैण्ड' (पितृभूमि) नाम देकर अपने देश को गौरवा- 
न्वित किया, वैसे हमने अपनी भारतमाता को पूजा की वेदी पर नही बंठाया। हमने 
लोगो से यह नही कहा कि भारत का शत्रु ईश्वर का भी शत्रु है, भौर यदि शत्रु यह कहे 
कि उसका भी अपना ईश्वर है, तो वह ईष्वर भुठा होगा, सच्चा नहीं । हमारे नेताग्रो 
मे गिरोहबाजी नही की, उन्होने कभी नही यह घोषित किया कि भूतल पर हमसे बढ- 
कर अच्छा कोई है ही नही, हम ही विश्व की सबसे वढिया नस्ल भ्रौर जाति के लोग हैं । 

दूसरी वात यह है जो हमे स्मरण रखनी है कि धामिक सदाचारो के श्रम्यास 
द्वारा देशो की विजय भौर साम्राज्यो की स्थापना नहीं हुश्रा करती । विलियम वाट्सन 
की इन पवितयों को स्मरण करना समीचीन होगा : 


“कहते हर कुछ--- 
करने से ईएवर-स्मरण _ है 
हमारी साम्राज्यीय उपलब्धिया सुरक्षित रह पाती हैं, 
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किन्तु देखता हूं मैं, वहुघा 
शाता है सौभाग्य हमारे द्वारे उस दिन, 
जिस दिन हम ईश्वर को विस्मृत कर देते हैं ।” 


कही ऐसा तो नही है कि दुर्देव ने राप्ट्रों को उनकी झात्मा के मूल्य पर सुरक्षा 
भौर श्रम्युदय का वरदान दिया हो । “यदि तुम घुटने ठेक दो श्रौर राष्ट्र-राज्य (नेशन- 
स्टेट) के रूप में मेरी पूजा करो, तो मैं ये सारी चीज़ें तुम्हें दे दूगा ।” आदर भारतीय 
प्रवृत्ति वाद्य सफलता और भयानकता के प्रति कभी भ्राकृष्ट नही हुई । 

स्वाधीनता प्राप्त करना तो प्रत्येक देश का न्‍्यायसिद्ध भ्रधिकार है, परन्तु 
आक्रामक राष्ट्रवाद, जो साम्राज्यवाद में परिणत हो जाता है, एक अदलील और 
प्रसस्कृत प्रवृत्ति का द्ोतत है। जब यह हमपर हावी हो जाता है, तव यह हमारी 
दृष्टि को दूषित कर देता है, हमारी मानसिक शान्ति छीन लेता है, हमारे जीवन- 
मूल्यो को आंत कर डालता है और इसके कारण हम अ्रस्थायी वरत्ुओ को स्थायी 
वस्तुश्ो की झपेक्षा अधिक महत्त्व देने लगते हैं। वर्तमान सक्टापन्न स्थिति मे इग्लैंड 
प्रपने साम्राज्यीय स्वार्थो भौर महत्त्वाकाक्षाओ्रे के कारण न तो वस्तुरिथति को स्पप्ट 
रूप से देख रहा है, न ईमानदारी ही वरत रहा है। स्वतन्त्र प्रभुसत्तात्मक राष्ट्रो के 
ससार का रहस्यात्मक महत्त्व लुप्त होता जा रहा है भौर वह दिन दूर नही जब यह 
सामन्तवादी ससार की तरह ही मानव-इतिहास का एक दीता हुभा श्रध्याय बन 
जाएगा। भ्राइए, हम पहले मनुष्य बनें । 

इसी प्रकार यह भी कहा जा सकता है कि भारतीय सस्क्ृति भ्रपने आदक्यों को 
राजनीतिक रूप से अ्भिव्यक्त करने भे असफल रही है। यद्यपि संद्धान्तिक रूप से यह 
मान लिया गया था कि घन श्रौर शवित के उपाजंन से आत्मा की प्रभिव्यक्ति मे भी 
सहायता मिलती है, परन्तु व्यवह्वा रत इसका प्रयोग नहीं हुआ | इस प्रमाद के लिए 
भारत को क्षति उठानी पडी है । यद्यपि भारत ने भ्रनजान विजेताओं तक पर, जो शझ्ाने 
के बाद यही वस गए, गहरा प्रभाव डाला है, तथापि राजनीत्तिक दृष्टि से वह भ्रसफल 
रहा है। किन्तु, श्राज भारत के लोग राष्ट्रीयता की भावना से भनुप्राणित हैं श्नौर 
उनमे से कुछ तो ऐसे भी हैं जो यह समझते है कि यदि राजनीतिक स्वतत्नता की न्‍्याय- 
पूर्ण माग शान्तिपूर्वक स्वीकार नही की जाती, तो इसके निमित्त ससार के इतिहास 
हारा झनुमोदित सगठित हिसा की विधिया अपनाना भी सर्ववा उचित है। इस नवीन 
राष्ट्रभावना का श्रेय पाश्चात्य जगत्‌ के साथ भारत के सम्पर्क को है। स्तमस्त ससार 

सेन्यवाद के श्रौचित्य-को सिद्ध करने के लिए जो तर्क दिए जाते हैं, भारत उनसे 

ध्रपरिचित नही है । सैन्यवाद के पक्ष मे यह कहा जाता है कि युद्ध मनुष्य मे स्वामि- 
भवित और सयम, साहस भौर सहकारिता, स्वास्थ्य श्लौर शवित झादि गुणों को पोषित 
फरता है। किन्तु भारत के धामिक नेता गाधीजी सौभाग्य से उसके राजनीतिक नेता 
भी है। भारत को राजनीतिक दामता से मुबत कराने के लिए उन्होंने ऐसी विधि 
निकाली है जो देश की धामिक परम्पराओ और मानसिक पृष्ठभूमि के पनुरुप ही है। 


७२ प्राच्य धर्म और पाश्चात्य विचार 


यद्यपि इस विधि का प्रयोग बडे पैमाने पर अभी तक नहीं हुआ है, तथापि विलियम 
जेम्स के शब्दो में कहें, तो यह भली प्रकार युद्ध का नैतिक पर्याय बन सकता है। 
तलवार का ऐिद्धान्त' शीषक भ्रपने एक प्रसिद्ध लेख मे गाधीजी कहते हैं : 


“मेरा निश्चित विश्वास है कि जब मुझे कायरता और हिंसा मे से एक की 
चुनना होगा, तो मैं चाहूंगा कि भारत इसके बजाय कि एक कायर की भाति 
विवश होकर श्रपमान का घूटठ पीता रहे, श्रपती सस्सानरक्षा के लिए शस्त्र ' 
उठा ले। किन्तु मेरा विश्वास है कि अहिंसा हिसा की श्रपेक्षा शाधवत्त रूप से 
श्रेष्ठ है, क्षमा मे दण्ड से भधिक पौरुष है। क्षमा वीरस्य भूषणम्‌? ।****** 
जिस प्रकार पशु-जगत्‌ का नियम हिंसा है, उसी प्रकार मानव-जाति का मियम 
अ्हिसा है। पशु मे आत्मा भ्रविकसित रूप मे रहती है भौर वह शारीरिक 
शवित के भ्रतिरिवत दूसरा कोई नियम जानता ही नही । मानव का गौरव 
इससे उच्चतर नियम तथा श्रात्मा की शवित का प्ननुगामी वनने में है। जिन 
ऋषियों ने हिसापूर्ण वातावरण में रहकर श्रहिसा के नियम का श्राविष्कार 
किया, वे स्यूटन से भ्रधिक प्रतिभाशाली थे । वे स्वय वेलिंगटन से बढ़कर योद्धा 
थे। यह नहीं कि उन्हे अस्त्र-शस्त्रो का प्रयोग करना न श्राता हो ; नही, इसमे 
वे पारगत थे, तो भी वे उनकी व्यर्थता को समझ चुके थे | इसलिए, उन्होने 
श्रान्त-जजर ससार को यह उपदेश दिया था कि उसको हिसा से नहीं, श्रहिसा 
से मोक्ष की प्राप्ति होगी । अपने गत्यात्मक रूप मे श्रहिसा का श्रर्थ है--स्वेच्छा 
से कष्ट सहन करना। इसका प्रर्थ यह नही है कि द्गष्ट व्यक्ति की इच्छा के 
सामने चुपचाप श्रात्मसमपंण कर दिया जाए, अपितु इसका श्रर्थ है कि 
अत्याचारी की इच्छा के विरुद्ध श्रपनी समस्त आात्मिक शवित को जुटा दिया 
जाए | हमारे अस्तित्व के इस नियम के अन्तर्गत यदि कार्य किया जाए, तो 
एक किसी भी व्यक्त के लिए यह सम्मव है कि वह किसी श्रन्यायी साम्राज्य 
की सम्पूर्ण शक्ति की अ्रवज्ञा कर दे, अपनी प्रतिष्ठा, भ्रपने घर्मं, अपनी भात्मा 
की रक्षा कर ले भौर उस साम्राज्य के पतन या सुधार की नींव रख दे ।****** 
मैं भारत को श्रहिसा का मार्ग इसलिए श्रपनाने को सही कह रहा कि भारत 
कमज़ोर है । मैं तो चाहता हु कि भारत अपनी शक्ति श्लौर सामथ्ये के प्रति पूर्ण 
जागरूक बनकर भ्रहिसा का प्रयोग करे | मैं चाहता हूँ, भारत यह भ्रनुभव करे 
कि उसकी भी एक आत्मा है जो विनष्ट नही हो सकती, जो किसी भी मौतिक 
निवलता पर विजय पा सकती है भौर जो किसी भी विशज्ञाल साम्राज्य की 
पाधिव शक्ति की अश्रवज्ञा कर सकती है।” 
भारत भले ही गरीव हो, भल्ने ही उसका श्रधःपतन हो गया हो, दु.ख भौर 

दासता की वेडियों मे वह भले ही जकडा हुआ हो, किन्तु भारत का भ्रध्यात्मवाद श्री 


मृत नहीं हुआ है, इसके प्रमाण मौजूद हैं । 
यह शिकायत सच नही है कि भारत आध्यात्मिक श्रादर्शों का श्रनुसरण करने 
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के कारण असफल रहा । भ्रसफल तो वह इसलिए रहा कि उसने झ्ाध्यात्मिक आदशों 
का पूर्णरपेण पालन वही किया । उसने यह नही सीखा कि श्रात्मा को जीवन का पूर्ण 
स्वामी कैसे बनाया जाए | पिछले दिनो में तो उसने जीवन भौर श्रात्मा के वीच खाई 
खोद दी है और दोनो मे समझौता करने का प्रयास किया है । हमारे कुछ साधु-सन्‍्त 
विरक्त जीवन विताते हैं, वे चिरन्तन का प्रिय बनने के लिए ऐहिक जीवन से दूर भागते 
हैं। यदि ईइ्वरप्राप्ति की आ्रतुरता मे हम मानवता के हितो की उपेक्षा कर देते हैं, तो 
भले ही हम कुछ महान सिद्धों भर सन्‍्तो को पैदा कर सकें, किन्तु हम अपनी नस्ल या 
जाति को समुन्नत नही कर पाएगे । हम पहले यह वता चुके हैं कि आध्यात्मिकता के 
प्रम्यास से किस प्रकार उच्चकोटि के मानवो का विकास हो सकता है और इसकी 
एकागिता से किस प्रकार कोई जाति पतन के गत॑ मे गिर सकती है। जीवन का स्वामि- 
त्व प्राप्त करता, उसे स्वीकार करना और उसमे सुधार करना किसी भी व्यक्ति के 
लिए कठिन है तथा किसी जाति के लिए तो और भी कठिन है। सामाजिक व्यवस्था 
में सामजस्य लाना शभ्राव्यात्मिक पुरुष का श्रनिवायं उद्देश्य है। 

दिव्यज्ञान से अपने विचारों को प्रेरित करने, दिव्य प्रयोजन से श्रपनी इच्छा 
को स्पतन्दित करने, दिव्य परमानन्द से अपने भावावेगो मे सामजस्य लाने, सत्य क्षिवं 
सुन्दरमू, जिसको हम ईश्वर का भ्राष्यात्मिक रूप मानते हैं, की महान श्रात्मा को उप- 
लब्घ करने, अपने समस्त श्रस्तित्व और जीवन को दिव्यपद तक उठाने मे ही मानव-जीवन 
की चरम सार्थकता भौर सफलता है। इस दिव्यत्व और सामजस्य को कुछ लोग ही 
प्राप्त कर पाए हैं, और वे श्रपवादस्वरूप हैं। प्रभी तक मानवता जिस उच्चस्तर तक 
पहुच पाई है, उसके वे नमूने हैं भौर उनको देखकर पता चलता है कि मानवता का 
अन्तिम स्वरूप कैसा होगा । वे नवमानवता के शग्रदूत हैं । 

विवेवशील और जीवनीशक्तिसम्पन्न, सतत जागरूक भौर शझ्रथक सामाजिक 
प्रयास वाले ये मनुष्य नस्ल और देश पर भाधारित सकीर्ण समूहों के सदस्य नही हैं, 
अ्रपितु उस ससार के नागरिक हैं जो श्रभी श्रजन्मा है श्रौर काल के गर्भ मे है। 

व्यक्ति ने जो कुछ किया है, उसे करने में जाति भी भ्रन्तत सफल हो सकती है 
झौर उसे होना भी चाहिए। जब भगवात का झवतार कुछ व्यक्तियों मे नही, वरन्‌ 
सम्पूर्ण मानवता मे हो जाएगा, तभी हमे नई सृष्टि, नर-तारियो की नई जाति के दर्शन 
होंगे, तभी मानवता रूपान्तरित होगी, तभी उसका उद्धार और पुनर्जन्म होगा तथा 
नये सिरे से ससार की रचना होगी । ससार का यही प्रारव्ध है, यही परम झ्राध्यात्मिक 
श्रादर्श है। यही झौर केवल यही हमारे भीतर गरम्भीरतम सर्जनात्मक छ्षक्तियो को 
प्रोत्साहित करेगा, शुष्क तकंजाल में उलभने से हमे वचाएगा, रचनात्मक लालसाओं 
के द्वारा हमे प्रेरणा प्रदान करेगा ौर मानसिक, नैतिक तथा आाव्यात्मिक दृष्टि से यही 
हमें ऐक्यवद्ध करके विश्वस्ताहचर्य मे परिणत करेगा। 
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यद्य पि श्रग्नेज़ भारत मे कई दशकों से रह रहे हैं श्र इस देश के ईसाई मिश्वतरी वहां 
बहुत सख्या मे पाए जाते हैं, तथापि उनके विचारो और भ्रध्ययनो मे भारतीय सस्कृति 
को कम स्थान प्राप्त है जबकि पश्चिम के कतिपय श्न्य देशों के लोग उसके विपय में 
भ्रधिकाधिक जानना और समभना चाहते हैं। एक साधारण अग्रेज्ञ कानून प्रौर व्यवस्था 
मे, राजनीतिक और ध्राथिक सम्बन्धो मे श्रधिक रुचि लेता है, किन्तु जीवन तथा विचार 
के सम्बन्ध मे उदासीन रहता है। वह नहीं जानता कि केवल जीवन और विचार के 
हारा ही लोगो को एकता के सूत्र मे वाधा जा सकता है। वह सोचता है कि चूकि 
उसने भारत को विजय किया है, वह उसको राई-रत्ती जान गया है। परन्तु सर जॉर्ज 
बरडंबुड इस सामान्य नियम के झपवाद थे । भारतीय सस्क्ृति के प्रति उनके मत मे बडी 
तडप थी और किसी वस्तु के मर्म तक पहुचने की उनमे समर्थ कल्पना थी । मानवत्ता 
के ये दो बडे विभाग--एक तो ग्रेट ब्रिटेन जो यूरोप के सर्वोत्तम का प्रतिनिधित्व करता 
है भीर दूसरा, भारत जो पूर्व का चरम प्रतीक है--यदि भ्रपनी विशिष्ट श्रवृत्तियों श्रौर 
प्रम्पराओ के सहित एक ऐसी राजनीतिक पद्धति के सहभागी वन सके जिसका भाधार 
प्रभुता और दासता न होकर समता और मंत्री हो, तो यह इतिहास की एक सबसे 
बडी उपलब्धि होगी । यदि दोनो देशो के बीच के सम्बन्ध को परस्पर विरोधी उद्ृश्यो 
के कारण दुखान्त नहीं बनना है तो यह भ्रत्यावश्यक है कि एक-दूसरे के सांस्कृतिक मूल्यो 
भ्रौर मनोवैज्ञानिक श्रन्तरों को सहानुभूति एवं सौहार्द की भावता से समभने की चेष्टा 
की जाए । सर बर्डबुढ ने श्रपने लेखो मे भारतीय सम्यता का उचित मूल्याकन किया 
है, क्योकि वे समझ गए थे कि भारतीय जीवन की भ्रमुख प्रेरणा धर्म है । 

बहुत समय से विचारशील लोग इस प्रइत पर यम्भीर विचार-विमर्श करते रहे 
है कि धर्म का मानव-जीवन से क्‍या स्थान होना चाहिए । हमारे जीवन में जो उतावली 
प्रौर परेशानी समाई हुई है, वह तो स्पष्ट ही है ; भाश्वत मूल्यों की सत्यता पर गहरी 
ग्रास्था श्रौर उसके प्रकाद में व्यक्तिगत तथा सामाजिक जीवन-यापन करने के लिए 
गम्भीर प्रयत्व की भर धाज हमारा घ्याव नहीं जा रहा। सगठित धर्मंसस्थाओं के 
प्रति हमारी श्राज की उदासीनता का कारण धर्मनिरपेक्षयाद का चढता हुम्ना प्रभाव 
उतना नही है जितना ब्राघष्यात्मिकता का चढता हुआ्ला रम है। 

सत्य की खोज के प्रति हममे इतनी सूक्ष्म विवेकपूर्ण संवेदनीयता है कि हम 
रर्मांधिकारियों या धर्मग्रन्यो द्वारा की गई धर्म की सदेहास्पद व्यास्याओं तथा श्रधकचरी 
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प्रम्पराओ को मानने के लिए प्रस्तुत नहीं हो पाते । यदि कई लोग विशुद्ध घामिक 
विश्वासो को भी जीणं-शीर्ण सिद्धान्त मानने लगे हैं, तो इसका कारण यह है कि धर्मों 
ने ऐहिक तथ्यो के द्वारा शाइवत सत्य को ढक दिया है भौर श्रध्यात्मवाद पर इतिहास 
का रोगन चढा दिया है। वे धर्म श्रधिकतर श्रतीत का राग अलापते हैं। उदाहरणत 
ईसाई-धर्मशास्त्र इस प्रकार के प्रश्नों का समाघान करने में व्यस्त है--व्या इजील 
दिव्य सदेश (इलहाम) की उपज है ? बाइबल मे सृष्टि-रचना का जो वर्णन दिया 
गया है, उससे हम भ्राघुनिक विज्ञान का सामजस्य कैसे स्थापित करेंगे २? वया झोल्ड 
टेस्टामेट' (वाइवल के प्राचीन सस्करण) की भविष्यवाणिया पूर्ण हो गईं ? क्या हम 
'स्यूटेस्टामेट' की चमत्कारिक घटनाञ्रो को विश्वसनीय मानें ? गहन चिन्तनश्यील 
व्यक्ति प्राचीन शास्त्रों मे श्राधुनिक विचारो को ढूढने में श्रथवा उन श्रर्थों को खोजने मे, 
जिनका लेषध् भी उनमे नही है, अपना समय झौर शवित व्यय करते हैं । जब तक ईसा- 
मसीह के जीवन को हम इतिहास की एक घटना-मात्र समभते हैं, जो लगभग उन्नीस 
सौ व पूर्व हुई थी, तव तकु झाज के सदर्भ मे उस जीवन की सार्थकता हमारी समझ 
मे नही श्रा सकती । घर्मों के तुलनात्मक अध्ययन ने घर्म-धर्म के बीच खडी की गई 
उन दीवारो को ढहा दिया है जिसके पीछे घर्मान्ध व्यवित शरण लेते हैं और यह दिखाने 
की चेष्टा करते हैं कि एक उनका ही धर्म ससार में अनूठा धर्म है। इसके भ्रतिरिक्‍त, 
ईश्वरविपयक भवतारवादी घारणा, जो ईश्वर को राजा या विजेता, पिता या नियामक, 
भ्रच्छा चरवाहा या सत्यनिष्ठ न्यायाधीश मानती है तथा कल्पना करती है कि ईदवर 
मे शील भशौर शक्ति, जिनका मनुष्यों मे पाया जाना भ्नत्यन्त प्रशंसनीय होता है, इन्द्रिया- 
तीत मात्रा मे हैं, वह कुछ लोगो की दृष्टि में पुरातन और अ्रसस्क्ृत घारणा जान पड़ती 
है । वे इस केन्द्रीय सत्य को छिपाने की चेष्टा करते हैं कि ईश्वर भ्ात्मा है, भ्रत उसकी 
वास्तविक पूजा तो श्रात्मा श्र सत्य की पूजा ही हो सकती है। हम नही कह सकते 
कि धारणाओो की निदचयता किसी धर्म मे गहराई लाती है । ईहवर का यह मूर्तीकरण 
हस विचार को कि ईइवर भनुष्य की पहुच की सीमा मे हैं, कुछ सकीर्ण बना देता है भर 
त्रह्मविपयक एक भ्रधिक आध्यात्मिक घारणा के विरुद्ध जाता है | चूकि हमें इस दुनिया 
में रहना है, इसलिए ईश्वर का सग्रुण रूप घामिक दृष्टि से हमारे लिए बहुत महत्त्वपूर्ण 
है, किन्तु स्पप्टत परिभाषित सम्ुणवाद अ्रनुदारता और असहिष्णुता को स्थान देता है 
भ्रौर कभी-कभी तो बडे वेतुके काम वह हमसे करा डालता है। कहते हैं कि जब 
टिटेनिक' जहाज समुद्र मे डूब रहा था, तव एक अमेरिकी लखपती अपने केबिन में 
चला गया--आ्रार्थना करने के लिए नही, वरन्‌ सान्ध्य-मोजन के समय पहनी जानेवाली 
पपनी पोशाक पहनने के लिए । जब उससे इसका कारण पूछा गया, तव उसने उत्तर 
दिया कि मैं अपने स्रष्टा के सम्मुख एक भलेमानुस के रूप मे उपस्थित होना चाहता 
हैं । हम ऐसे देवताशो से सन्तुष्ट नही रह सकते जो भ्रस्थिर भर चचल वृत्ति के हैं, 

जिनको न तुप्ट होते देर लगती है, न रुष्ट होते हुए, जो तुच्छ-सी उत्तेजना पाकर ही 
भड़क जाते हूं भोर प्रतिशोध लेने पर उतारू हो जाते हुँ तथा जो मामूली-सी बातो से 
ही परेशान हो उठते हैं। यदि हम लोगो के मन मे यह विश्वास जमा दें कि पितृसत्तात्मक 
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समाज मे जो स्थिति पिता की होती है, वही स्थिति इस संसार मे ईइवर की है; वह 
हमारा पिता है; उसके कुछ प्रिय पुत्र भी हैं जिनसे वह अपने मन की वात कहता है; 
तो सम्भव है कि सीधे-सादे व्यक्ति यह मान बैंठें कि कुछ लोगों को--ईद्वर के कुछ 
प्रिय पुत्री को--रहस्यात्मक साधनों से ईश्वरीय ज्ञान की प्राप्ति हुई है। ऐसा मा 
बैठने के लिए हम उनको दोप नही दे सकते । यदि रोमन कैथॉलिक लोग पोप के विवाह- 
सम्बन्धी गश्तीपत्र (एन्साइक्लिकल) को स्वीकार करते हैं, तो राष्ट्रीय समाजवादी 
(नात्सीवादी) हिटलर के फरमानो को बाइबल की तरह पवित्र मानकर स्वीकार 
करते हैं । जो लोग 'सत्य धर्म' के विषय में शंका करते हैं, उनको 'कंसप्ट्रेशन कम्पों' मे 
भोक दिया जाता है, इन शिविरों के विषय में दान्ते व मिल्टन ने सविस्तार बताया है।' 
एक बात और, जीवन-पद्धति के रूप में धर्म का प्रयोजन चिरन्तन सत्ता की 
शोध है। धर्म विश्वास की श्रपेक्षा व्यवहार श्रधिक है । यदि हम ईए्वर पर विश्वास 
करते हैं, तो हमे अपनी उस श्रास्था के श्रनुसार कार्य करना चाहिए। कई लोग अ्रनुभव 
करते है कि उनसे केवल बाह्य सादृश्य की ही श्राशा की जाती है । यदि हम जन्म के 
समय वपतिस्मा लेने से लेकर मृत्यु के उपरान्त शरीर को कन्र में दफनाने तक के 
सस्कारो को पूरा करते जाते हैं, तो हम घाभिक हैं, भले ही इस प्रक्रिया मे कोई तीन 
भ्रान्तरिक अनुशासन या श्राध्यात्मिक भ्रनुभव का समावेश न हो । यदि हम इलोको 
या वाक्‍्याशो को दुहराते जाते हैं श्रीर यथानुरूप सकेत करते जाते हैं, तो शेष वातों के 
लिए हमे चिन्तित होने की आवश्यकता नहीं है। जो लोग ईश्वर या भावी जीवन में 
दुढ विश्वास करते हैं, उनमे से कई लोग ऐसा आचरण करते हैं मानो इन दोनो का 
कोई भ्रस्तित्व न हो। भ्पने विश्वास के प्रति हमारी धारणा में श्रौर वास्तव मे हम वया 
विश्वास करते हैं, इसमे भ्रन्तर है। श्रापको उस पादरी की कहानी तो ज्ञात ही होगी 
जिसने समुद्री तूफान झ्ाने पर जहाज के कप्तान से पूछा था कि तुम क्या कर रहे हो ? 
कप्तान ने उत्तर दिया : “हम जो कर सकते थे, सव कर चुके, श्रव तो ईश्वर का ही 
भरोसा है /” पादरी ने कहा: “क्या स्थिति वास्तव में इतनी भयानक है ?” श्राज 
मनुप्यो के जीवन या सार्वजनिक कार्यों में घर्म एक प्रभावशील शवित नहीं रह गया। 
जो देश अ्रपने को सम्यता का अलमवरदार वतलाते हैं, वे भी भ्रपने राजनीतिक स्वा्थों 
के लिए हजारो-लाखो मनुष्यों का वध करने मे तनिक नही हिचकते । लेडी मेकवेथ ने 
डकन की मृत्यु पर टीका करते हुए कहा था: “थोडे-से पानी से हमारा यह पाप घुल 
जाएगा ।” गगा का पवित्र जल छिडक लिया जाए और कुछ श्राप्त श्लोक भुनमुना 
लिए जाए, तो हमारी सारी सासारिक पीड़ाए भौर निष्ठुरताए छू-मन्तर हो जाएगी। 
वस्तुत कठिनाई तव उपस्थित होती है जब हम ईएवर का स्थाच घर्म को और अमोघ 
व्वर्च' या इजील को व्यवितगत प्रयास का स्थान ले लेने देते हैं। यदि धर्म को पुन- 
रुज्जी वित होना है, तो प्रामाण्य सत्य के श्राधार पर उसका स्थापन झावश्यक है । वाह्म 
१. क्या यद केवल सयोग की वात दे कि द्विटलर नर सुप्तोंलिनी का पानन-पोपण रोमन 
कैथोलिक समाज में हुआ दे, जहा अपने धर्मोषिकारी को निरपराध्य माना जाता है भौर उसकी 
शालोचना करना निददनीय समझा जाता दे ? 


हिन्दू विचारणा मे रहस्यवाद और आाचारनीति ७७ 


निर्देश पर भरोसा करना छोडकर, क्योकि उसका झौचित्य श्रधिकाधिक संदेहास्पद 
होता जा रहा है, हमे घनिष्ठ और निजी अनुभव पर भरोसा करना सीखना चाहिए । 
लोगो में यह इच्छा उत्कट होती जा रही है कि रूढ़ियत सिद्धान्तो वाले घर्म का स्थान 
जीवन के धर्म को दिया जाए भर राष्ट्र-राज्य की पूजा के स्थान पर विश्व-समाज 
के प्रति निष्ठा प्रकट की जाए । 

धर्म का प्रारम्भ हमारे जीवन मे तब होता है जब हम यह जान जाते हैं कि 
हमारा जीवन फेवल हमारे ही निमित्त नही है। हमारे इस जीवन से भी एक वृह्तत्तर 
जीवन है जिसने हमे जकड रखा है शोर जो हमारा पोषण करता है । जो घ्म इस 
महत्तर आत्मा के लिए मनुष्य की शोध का साधन वन चुका होगा, वह किसी भी सत- 
वाद को श्रपने में पूर्ण या किसी भी नियम को निर्देश नहीं मानेगा । वह विकासशील 
झौर प्रगतिशील होगा । इस भाष्यात्मिक दृष्टिकोण का समर्थन न केवल महान धामिक 
उपदेष्टा और मानव-जाति के नेता करते हैं, अपितु साधारण जन तक करते हैं जिनके 
भ्र्तरुतम अस्तित्व मे झात्मा का कूप गहराई मे स्थित है। हमारे सामान्य अ्रनुभव मे 
ऐसी घटनाए घटित होती हैं जिनका यह तात्पर्य निकलता है कि कोई श्राध्यात्मिक 
ससार भी है। हम प्रार्थना या चिन्तन-मनन करते हैं, भ्रपनी सामान्य श्षात्मा से परे 
एक क्षबित का सरधान करते हैं भौर उसके प्रति श्रात्मनिवेदन का भावावेग हमारे 
भीतर होता है; कभी-कभी भ्रकस्मात्‌ ही सौन्दर्य की एक भलक-मात्र से हमारे अन्तस्‌ 
में ईश्वरीय साक्षात्कार का स्फूरण हो जाता है, किसी-किसी व्यक्ति का निर्णायक 
सम्पर्क हमारे विश्वस्नलित्त जीवन को सार्थक भर सगत वना देता है। ये सव तथ्य इस 
बात के सूचक हैं कि हम झनिवायंत आध्यात्मिक प्राणी हैं। स्वय को जान लेने का अर्थ 
है सवको जान लेना या जिनको जानना श्रावश्यक है, उनको तो जान ही लेना । जीवन को 
देखने का जो हठघर्मी दृष्टिकोण है, उससे भिन्न है भाध्यात्मिक दृष्टिकोण । यह दृष्टिकोण 
विज्ञान की प्रगति श्रोर इतिहास की श्रालोचना से श्रप्रभावित रहता है | धर्म कुछ 
वाह्याचारों की झ्ावश्यकता समभता है, वह एक ऐसी पद्धति है जिसमे नियन्त्रणो औौर 
प्राइवासनो को स्थान प्राप्त है, किन्तु श्राष्यात्मिकता उच्चतम श्रात्मा को जानने, उसी- 
में निरत रहने तथा जीवन को उसके अ्रगो-उपायो-सहित उच्च बनाने की प्रावश्यकता 
पर ज़ोर देती है । झ्ाष्यात्मिकता धर्म का भर्म और भ्रान्तरिक सार है। रहस्यवाद 
धर्म के इसी पक्ष पर वल देता है । 

रहुस्पवाद एक ऐसा शब्द है जिसको न तो हेतुवादी पसन्द करते हैँ, न कट्टर 
घमंश्ञास्त्री । इसकी श्रालोचना यह कहकर की जाती है कि यह एक ऐसी प्रवृत्ति है जो 
वस्तुप्नो को प्रस्पवष्ठ रूप से एक स्वणिम या भावुकतापूर्ण कुहासे मे श्राचुत करके देखना 
चाहती है, जो मानव-मन के इस स्वभाव को उचित सिद्ध करती है कि परस्पर विरोधी 
विश्वामों को एक हो साथ मन मे पाला जा सकता है, जो विचार-विश्रम को बढावा 
देती है । वस्तुतः रहस्यवाद इनमे से कोई भी चीज्ध नही है। यह तो केवल ससार की 
रहृस्पमयता की स्वीकृति है । एक ऐसे संत्तार मे जो सभी तर्कसंगत कारणों से रहस्य- 

१. ब्युपत्ति की एप्टि से विचार किया जाए तो रह्दस्थवादी बच व्यपित हैं. जो समस्त वाद्य 


७६ प्राच्य धर्म भौर पादचात्य विचार 


समाज मे जो स्थिति पिता की होती है, वही स्थिति इस संसार में ईश्वर की है, वह 
हमारा पिता है; उसके कुछ भ्रिय पुत्र भी हैं जिनसे वह अपने मन की वात कहता है; 
तो सम्भव है कि सीधे-सादे व्यक्ति यह मान बेढें कि कुछ लोगों को--ईदवर के कुछ 
प्रिय पुत्रो को--रहस्यात्मक साधनों से ईश्वरीय ज्ञान की प्राप्ति हुई है। ऐसा मान 
बैठने के लिए हम उनको दोष नही दे सकते ! यदि रोमन कैथॉलिक लोग पोप के विवाह- 
सम्बन्धी गइतीपत्र (एन्साइक्लिकल) को स्वीकार करते हैं, तो राष्ट्रीय समाजवादी 
(नात्सीवादी) हिटलर के फरमानो को बाइबल की तरह पवित्र मानकर स्वीकार 
करते हैं । जो लोग सत्य धर्म' के विषय में शंका करते हैं, उनको 'फसपण्ट्रेशन कैम्पों' में 
भोक दिया जाता है, इन शिविरो के विषय मे दान्ते व मिल्टन ने सविस्तार बताया है।' 
एक बात श्र, जीवन-पद्धति के रूप मे धर्म का प्रयोजन चिरन्तन सत्ता की 
शोध है। धर्म विश्वास की भ्रपेक्षा व्यवहार अधिक है । यदि हम ईश्वर पर विश्वास 
करते हैं, तो हमे अ्रपत्ती उस भ्रास्था के अनुसार कार्य करना चाहिए। कई लोग अ्रनुभव 
करते हैं कि उनसे केवल वाह्य सादृश्य की ही श्राशा की जाती है । यदि हम जन्म के 
समय वपतिस्मा लेने से लेकर मृत्यु के उपरान्त शरीर को कन्न में दफनाने तक के 
संस्कारों को पुरा करते जाते हैं, तो हम घामिक हैं, भल्रे ही इस प्रक्रिया मे कोई तीज 
थान्तरिक ग्रनुशासन या आध्यात्मिक अ्रनुमव का समावेश न हो । यदि हम इलोको 
या वाक्‍याशो को दुहराते जाते हैं श्रौर यथानुरूप सकेत करते जाते हैं, तो थ्षेप बातो के 
लिए हमें चिन्तित होने की झावश्यकता नही है। जो लोग ईईवर या भावी जीवन मे 
दृढ़ विश्वास करते हैं, उनमे से कई लोग ऐसा झ्राचरण करते हैं मानो इन दोनो का 
कोई भ्रस्तित्व न हो। अपने विश्वास के प्रति हमारी घारणा में झौर वास्तव में हम क्या 
विश्वास करते हैं, इसमे श्रन्तर है। श्रापकी उस पादरी की कहद्दानी तो ज्ञात ही होगी 
जिसने समुद्री तूफान आने पर जहाज के कप्तान से पूछा था कि तुम क्या कर रहे हो ? 
कप्तान ने उत्तर दिया . “हम जो कर सकते थे, सब कर चुके, श्रव तो ईश्वर का ही 
भरोसा है /” पादरी ने कहा . “क्या स्थिति वास्तव मे इतनी भयानक है ? ” श्राज 
मनुप्यो के जीवन या सार्वेजनिक कार्यों में धर्म एक प्रभावशील शवित नहीं रह गया। 
जो देश अपने को सम्यता का अ्लमवरदार वतलाते हैँ, वे भी अपने राजनीतिक स्वार्थो 
के लिए हज़ारो-लाखो मनुष्यो का वध करने मे तनिक नही हिचकते । लेडी मंकवेथ ने 
डकन की मृत्यु पर टीका करते हुए कहा था “थोडे-से पानी से हमारा यह पाप घुल 
जाएगा ।” गगा का पवित्र जल छिडक लिया जाए और कुछ श्राप्त इलोक गुनगुना 
लिए जाए, तो हमारी सारी सासारिक पीड़ाए भौर निष्ठुरताए छू-मन्तर हो जाएगी। 
वस्तुत. कठिनाई तव उपस्थित होती है जब हम ईश्वर का स्थान धर्म को और पअ्रमोच 
व्र्च' या इजील को व्यवितगत प्रयास का स्थान ले लेने देते हैं। यदि धर्म को पुन- 
रुज्जीवित होना है, तो प्रामाण्य सत्य के श्राधार पर उसका स्थापन आवश्यक है। वाह्म 
१. कया यद पेवल संयोग की वान है कि हिटतर और मुप्तोलिनी का पाजन-पोद्य रोमन 
दीथॉलिक समाज में हुआ है, णद्ा अपने धर्माधिकारी को निरप्राध्य माना जाता है श्रीर उसकी 
आलोचना करना निन्दनीय समझा जाता है ? 


हिन्दू विचारणा मे रहस्यवाद और झ्चारनीति ७७ 


निर्देश पर भरोसा करना छोडकर, क्योकि उसका श्रौचित्य भ्रधिकाधिक सदेहास्पद 
होता जा रहा है, हमे घनिष्ठ भ्रौर निजी अनुभव पर भरोसा करना सीखना चाहिए। 
लोगो में यह इच्छा उत्कट होती जा रही है कि रूढिगत सिद्धान्तो वाले धर्म का स्थान 
जीवन के घ॒र्मं को दिया जाए भर राष्ट्र-राज्य की पूजा के स्थान पर विश्व-समाज 
के प्रति निष्ठा प्रकट की जाए । 
धर्म का प्रारम्भ हमारे जीवन मे तव होता है जब हम यह जान जाते हैं कि 
हमारा जीवन केवल हमारे ही निर्मित्त नही है। हमारे इस जीवन से भी एक वृद्धत्तर 
जीवन है जिसने हमे जकड रखा है श्रौर जो हमारा पोषण करता है । जो धर्म इस 
सहत्तर आत्मा के लिए मनुष्य की शोध का साधन बन चुका होगा, वह किसी भी मत- 
वाद को अपने मे पूर्ण या किसी भी मियम को निर्दोश नही मानेगा। वह विकासशील 
श्ौर प्रगतिशील होगा । इस आध्यात्मिक दृष्टिकोण का समर्थन न केवल महान धामिक 
उपदेष्टा श्रौर मानव-जाति के नेता करते हैं, भपितु साधारण जन तक करते हैं जिनके 
श्रच्तरत्म भ्रस्तित्व में झ्रात्मा का कृूप गहराई मे स्थित है। हमारे सामान्य भ्रनुभव में 
ऐसी धटनाए घटित होती हैं जिनका यह तात्पर्य निकलता है कि कोई आध्यात्मिक 
ससार भी है। हम प्राथंना या चिन्तन-मनन करते हैं, भश्रपनी सामान्य श्रात्मा से परे 
एक शक्ति का ससधान करते हैं श्रौर उसके प्रति झात्मनिवेदन का भावावेग हमारे 
भीतर होता है, कभी-कभी भ्रकस्मात्‌ ही सौन्दर्य की एक भलक-मान्र से हमारे अ्रन्तस्‌ 
मे ईब्वरीय साक्षात्कार का स्फुरण हो जाता है, किसी-किसी व्यक्ति का निर्णायक 
सम्पर्क हमारे विश्येखलित जीवन को साथंक श्र सगत वना देता है। ये सब तथ्य इस 
वात के सूचक हैं कि हम भ्रनिवायेत आराध्यात्मिक प्राणी हैं। स्वय को जान लेने का भ्र्थ 
है सबको जान लेना या जिनको जानना झ्रावदयक है, उनको तो जान ही लेना । जीवन को 
देखने का जो हठधर्मी दृष्टिकोण है, उससे भिन्न है भाध्यात्मिक दृष्टिकोण । यह दृष्टिकोण 
विज्ञान की प्रगति श्नौर इतिहास की आलोचना से श्रप्रभावित रहता है । घर्म कुछ 
वाह्याचारों की आवश्यकता समभता है, वह एक ऐसी पद्धति है जिसमे नियन्त्रणो और 
भादवासनो को स्थान प्राप्त है, किन्तु श्राष्यात्मिकता उच्चतम श्रात्मा को जानने, उसी- 
मे निरत रहने तथा जीवन को उसके प्रगो-उपायो-सहित उच्च बनाने की श्रावश्यकता 
पर जोर देती है । श्राध्यात्मिकता घर्मं का मर्म श्रौर झ्रान्तरिक सार है। रहस्यवाद 
धर्म के इसी पक्ष पर बल देता है । 
रहस्यवाद एक ऐसा शब्द है जिसको न तो हेतुवदी पसन्द करते हैं, न कट्टर 
धमंशास्त्री । इसकी झालोचना यह कहकर की जाती है कि यह एक ऐसी प्रवृत्ति है जो 
वस्तुप्रो को प्रस्पष्ट रूप से एक स्वणिम या भावुकतापूर्ण कुहासे मे श्रावुत करके देखना 
चाहती है, जो मानव-मन के इस स्वभाव को उचित सिद्ध करती है कि परस्पर विरोधी 
विश्वामो को एक ही साथ मन में पाला जा सकता है, जो विचार-विश्रम को वढावा 
देती है । वस्तुतः रहस्यवाद इनमे से कोई भी चीज़ नही है। यह तो केवल सस्तार की 
रहस्यमयता की स्वीकृति है । एक ऐसे ससार मे जो सभी तकंसगत्त कारणो से रहस्य- 


१: व्युपत्ति दी धष्टि से विचार किया जाए तो रदस्यवादी चद्द व्यक्ति है जो समस्त याद 
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भय है, यह वात भर्त्संना के योग्य नही है। यदि हम केवल उतने भौर वही होते जो हम 
भपनी सामान्य आत्मचेतना को जान पडते हैं, तो इसमे कोई रहस्य की वात न होती; 
यदि इस ससार का रूप केवल वही होता जो हमारी ज्ञानेन्द्रियो के प्रत्यक्ष ग्रनुभव और 
ताकिक विश्लेषण में समा पाता है, तो कोई पहेली न होती । जो हो, रहस्य है भी तो 
गहरा नही श्रोर पहेली है भी तो अनवूक नहीं। अपनी तकंसगत चेतना में हम अपने- 
झापसे अ्रवजान होते हैं, क्योकि हम अपने भीतर केवल उसी वस्तु को पहचानते हैं जो 
क्षण-क्षण मे परिवर्तित होती रहती है। अपने भीतर के चिरस्थायी श्रश को हम नहीं 
जानते । हम ससार के अति शभ्रनजान इसलिए होते हैं, क्योकि हम केवल इसके वाह्म 
स्वरूपो से ही परिचित होते हैं, इसके सत्य अस्तित्व से मही । रहस्यवाद प्रकृतिवाद 
श्रौर घामिक रूढिवाद के विपरीत है, क्योकि प्रकृतिवाद जहा ईश्वर के भ्रस्तित्व को ही 
स्पष्टत. भ्रस्वीकार करता है, वहा घामिक रूढिवाद ऐसी वारतें करता है मानो वह 
ईश्वर के विषय मे सब कुछ जानता हो । दोनो (प्रकृतिवाद श्रौर रूढिवाद) इस बात 
में सहमत हैं कि ससार से सब प्रकार की रहस्यमयता को मिटा दिया जाए। वैज्ञानिक 
निष्ठा की उमंग में हेतुवादी कभी-कभी उतना ही उम्र हो सकता है जितना धाभिक 
रूढिवादी भौर उतना ही सकीण भी हो सकता है जितना कोई सम्प्रदाय, जिसका मूलो- 
च्छेदक होने का श्रेय वह स्वयं फो दे डालता है। अज्ञात के समक्ष यदि सम्भ्रम की 
भावना न हो, तो धर्म एक तुच्छ वस्तु बन जाएगा ।' सेंट श्रॉगस्टीन के विषय में एक 
कहानी प्रसिद्ध है कि एक दिन जब वे समुद्रतट पर शअ्रपनी पुस्तक 'डी ट्रिनिटेट' 
(त्रिमूति) के सम्बन्ध मे चिन्तन-मनन कर रहे थे, तब उन्होने एक ऐसे बच्चे को देखा 
जो एक शख को समुद्र के जल से भर-भरकर उसे अपने द्वारा बालू मे बनाए एक गड्ढे 
मे उडेलता जा रहा था। यह पूछने पर कि ठुम वया कर रहे हो, उस बच्चे ने उत्तर 
दिया कि मैं समुद्र के सारे पानी को अपने गड्ढे मे उलीच देना चाहता हूँ । जब उस 
महान धर्मतत्त्वज्ञ ने उस बच्चे को उसके प्रयास की निरर्थकता के सम्बन्ध मे भीठी-सी 
भिड़की दी, तव उसने तपाक-से उत्तर दिया * “झाप जो कार्य कर रहे हँ--भर्थात्‌ 
परमात्मा की प्रकृति को समभने का कार्य--उतके पूर्ण होने की सम्भावना उतनी भी 
नही है जितनी सम्भावना मेरे इस कार्य के पूर्ण होने की है।” रहस्यात्मक घर्मं में 
ईश्वर एक ताकिक धारणा नही है, न वह मिथ्यानुमान का निष्कपं है, वरन्‌ एक सत्य 
प्रस्तित्व है जिसके श्राघधार पर सब प्रकार के ज्ञान तथा मूल्य स्थित एवं सम्भव हैं। 
रहस्यवाद, जो ईश्वर की व्यक्तिगत भ्नुभूति श्ौर सृजनात्मक ग्रात्मा के साथ प्रत्यक्ष 
सपर्क पर वल देता है, वर्गसन के शब्दों में खुला धर्म' है। साम्प्रदायिक तथा धार्मिक 
बन थी ओर से भाले मूद लेता है भीर जिन दिव्य रईल्यों की मलक उसे प्राप्त हो गई है लेता है और जिन दिव्य रहस्यों की कलक उसे आप्त दो गई है, 
उनके विषय में सवा मौन रहता दे | 

१. भाइन्त्टीन ने इस वात को इस प्रकार कहा है : “तवसे सुन्दर वस्तु, जिसका झनुभन इम 
कर सकते दें, रहस्यमय हे | यह वह भाधारभूत मनोभाव दे जो सच्ची कला भौर सच्चे विधान 
के पालने में कलता रहता दे । जो उसे जानता नहीं, वह उसपर विस्मय नहीं कर सकता, उत्तसे 
चकित नहीं हो सकता; वह सृतप्राय दे दीपक की दग्धवर्तिका के समान |? (द वर्ल्ड सेज् भा 
सी इट?) | 
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सस्कारवादी धर्म, जो भयभीत मानव-जाति मे सुरक्षा की भावना उत्पन्न करते हैं, 
सकीर्ण धर्ं कहे जा सकते हैं। प्राज मानवता अपनी ही प्रगति के बोक के नीचे प्राधी 
कुचली जा चुकी है, इसको भ्रव केवल एक उदार धर्म ही वचा सकता है जो चाहता हो 
कि हम आध्यात्मिक स्रोतस्विनी मे पैठ झौर अपनी श्रात्मा को स्फूर्तिमय तथा सशवत्त 
बनावें। 
रहस्यवाद के सम्बन्ध मे यह भालोचना की जाती है कि यह राजनीतिक प्रति- 
क्रियावादियो के हाथो मे एक झाध्यात्मिक साधन बन जाता है। परन्तु, यह तो उसके 
दुर्पयोग की वात हुई । रहस्यात्मक या भअन्तरज्ञानीय (इृण्ट्युडटिव) चेतना और सहज 
ज्ञानमूलक (र्डास्टक्टिव) चेतना को एक ही नही समझ लेना चाहिए । यह भ्रविवेक की 
झोर उडान या श्ज्ञानता थ्ौर भ्रस्पष्टता का महिमागान नहीं है। यह मानव-जीवन 
की प्रविभाज्य एकता की, जिसकी झ्ाशंकाए विवेक के विपरीत नही जा सकती, 
कल्पना करता है। 
पैस्कल ने विश्वास की तीन रीतिया बताई हैं--भाचार-रूढि, विवेक भौर 

प्रेरणा । उनका यह वर्गीकरण बहुत प्रसिद्ध है । ये तीनो रीतिया मानसिक विकास के 
तीनो स्तरो--सहजवुद्धि, विवेक शौर अन्तरज्ञन---की श्रोर सकेत करती हैं, यद्यपि उनको 
कालानुसार क्रमागत श्रौर भ्रलग नहीं मानना चाहिए । शैशव के निम्नतम स्तर मे ज्ञाने- 
र्द्रिया सर्वाधिक सक्रिय रहती हैं | युवावस्था मे हम झ्ानुभविक स्तर से द्न्द्वात्मक स्तर 
तक उठ जाते हैं, उस समय हम तक-वितर्क करते हैं झौर पर्यवेक्षित श्राकडो के प्राधार 
पर निष्कप निकालने लगते हैं। कुछ भ्रधिक प्रौढ़ता प्राप्त करने पर हम झनुभव के द्वारा, 
जो समग्र भ्रात्मा में परिव्याप्त हो जाता है, सत्य का सश्लिष्ट और भ्रन्त.स्फूतिकर ज्ञान 

प्राप्त करते हैं। यद्यपि श्रन्तज्ञान इच्छा और भनुभूति के द्वारा प्रमाणित होता है, तथापि 

विना शविरत्त बौद्धिक प्रयत्त के उसे कभी भी उपलब्ध नहीं किया जा सकता । यह 
विवेकबुद्धि के भ्रनुशासन भौर प्रमाण की प्रविधि के विना एक कदम नही चल सकता। 

स्वय धर्म तीन स्वरूप ग्रहण कर सकता है--भादिकालीन या ऐ&न्द्रीय, विचारात्मक 

प्रौर रहस्यात्मक । रहस्यात्मक श्रर्थ में धर्म विवेकबुद्धि का अनुमान-मात्र नही है, न 

पराश्रयता की अनुभूति ही है, न व्यवहार की एक पद्धति ही। यह कुछ है जो हमारी 

सारी भ्रात्मा है, यह प्रनुभव करता है, कार्य करता है, यह विचार, झनु भूति भौर इच्छा 

की सहवर्ती सम्रियता है । यह (घधमं) घाश्वत निदचयता की ताकिक माग को, 

भशान्ति की सौन्दर्यत्मक लालसा को भौर पूर्णत्व के लिए नेतिक इच्छा को सन्तुष्ट 

करता है । उपनिपदो के महान रहस्यवादी मन्स्रद्गप्टा ऋषियो, बुद्ध, शकराचार्य श्रौर 

संयाडो प्नन्य महात्मान्नो में पुण्यता भौर विद्त्ता, झ्रात्मा की पविञ्नता श्लौर अनुभूति की 

भखरता सामंजस्यपूर्ण एकत्व मे घुल-मिल गई हैं। 


[२] 


उच्चकोटि के रहस्यात्मक झनु भवो का अध्ययन करने पर यह पता चलता है 
कि उनमें एक प्रकार की झाइचयंजनक एकता है जिसपर जाति, प्रदेश या आयु का 
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प्राय, कोई प्रभाव नहीं पडता ।' सभी मनुष्यों की झात्मा झआातरिक रूप से समान है, 
इसका यह तात्पयें नही कि सबके रहस्यात्मक भनुभव भी एकसमान होते हैं। उन 
भ्रनुभवों में व्यवितश, कुछ श्रन्तर होता है। उदाहरण के लिए, पूर्व में उपनिषदो, भग- 
वद्गीता, शकराचारयं, रामानुजाचार्य, रामकृष्ण परमहस, बौद्धधर्म और जलालुद्दीन 
सभीके रहस्यवाद एक-दूसरे से भिन्न हैं। इसी प्रकार पश्चिम में प्लेटो भौर पॉल के, 
प्रोवलस भ्रौर टोलर के, प्लॉटिनस झौर एकहार्ट के रहस्यवाद परस्पर भिन्‍नता रखते 
हैं। वे भिन्‍नताएं जाति, जलवायु या भौगोलिक परिस्थिति के द्वारा निर्धारित नही 
होती । वे जाति या सस्कृति के एक ही वृत्त मे पास-पास प्रकट होते हुए भी भिन्न प्रकार 
की प्रवृत्तियो भर परम्पराश्रो का विकास करती हैं । 

दुर्भाग्य से, कुछ दिनो से लोगो मे प्राच्य रहस्यवाद को पाइचात्य रहस्यवाद 
से, या कुछ अ्रधिक ठीक कहें, तो हिन्दू रहस्यवाद को ईसाई रहस्यवाद से भिन्‍न दिखाने 
की चेष्टा की जा रही है। इसके लिए वे ईसाई-घम्म की भ्रत्यधिक नैतिक ग्रम्भीरता 
भौर हिन्दूधम की नैतिकता के प्रति उदासीनता को तुलना का विषय बनाते हैं। कहा 
जाता है कि ईसाई विचारणा गत्यात्मक और सृजनात्मक है। यह ससार की यथार्थता 
भौर जीवन की सार्थकता की पुष्टि करती है। दूसरी श्रोर, हिन्दू विचारणा के विषय 
में कहा जाता है कि वह ससार की यथार्थता और मानव-जीवन की निराशा को 
प्रस्वीकार करती है, वह विचार भौर क्रिया के मूलस्रोतो को ही विषावत्त बना देती 
है, भ्रौर मृत्यु तथा जडता को पनपाती है, वह ऐसी शक्ति श्रौर प्रयोजन नही उत्पन्च 
करती जो मनृष्य को उच्च लक्ष्यों की श्रोर ले जा सके । 

ईसाई भौर हिन्दू विचारणा के बीच का यह तुलनात्मक श्रन्तर विशेष रूप से 
डॉ० इवेट्ज़र की पुस्तक मे वर्णित है । उसपर हम दो कारणो से विचार करेंगे। पहला 
कारण तो यह है कि डॉ० इ्वेट्ज़र एक प्रभावशाली श्र महत्त्वपूर्ण विचारक है। 
उनकी कृतियो मे चाहे जो न्रुटिया हो, फिर भी वे कृतिया हमारे श्रादर भौर कृतज्ञता 
की पात्र हैं। दूसरी वात यह है कि उनकी पुस्तक मे हिन्दू विचारणा से सम्बन्धित 
मुख्य-मुल्य आलोचनाएं एकत्र ही सुविधाजनक रूप से भ्रा गई हैं। डॉ० इ्वेट्ज़र का 
सारा तक॑ मुख्यत इन दो मनोवृत्तियो के विरोधाभास पर आधारित है, जिन्हे वे 
'ससार भौर जीवन के प्नुमोदन” श्रौर ससार भौर जीवन का निषेघ” कहकर 
पुकारते हैं। इनमे से प्रथम तो ससार भौर जीवन की यथार्थता तथा महत्त्व को 

१. तलना कीजिए : “पहस्यवाद में सब कालों और स्थानों में एक अनूठी एकरूपता पाई जाती 

है सभी देशों और कालों के रदस्यवादियों ने परमात्मा के साथ झ्ात्मा के सम्मिलन की वात को 
एक जैसी भभिव्यवित प्रदान की दे, चाहे वे रहस्पवादी प्लॉटेनस जैसे नवप्लेगरोतदी हों, 
चाहे कोई मुसलमान दफी सन्त हों, कोई बैथॉलिक पादरी हों या कोई ववैक्र” (सोसाइटी भाव 
फ्रे एड्स” का सदस्य) हों | रहस्यवाद धर्म का स्पन्दनशील द्ृदय दे | उसका उद्गम “चर्चो? (धार्मिक 
सन्प्रदायों) को विभाजित करनेवाले मतमेदों त्था इतिहास के युगों को विभाजित करनेवाले 
सांस्कृतिक पर्रिवर्तनों के उदगर्मों से कुछ भपिक गहराई में से होता है [?--डॉ० शगे छत क्रीटम, 


लव एण्ड ट्र_थर (१६३६ ई०), एृष्ठ २५०२६ | रु 
२. इस्डियन थोंड एण्ड इट्स डेवलपमेंट” (अग्रेजी भनुवाद), १६३६ ६० | 


हु. 


हिन्दू विचारणा में रहस्यवाद भर आचारनीति प्र 


स्वीकार करती है भ्ौर द्वितीय, ससार तथा जीवन का कोई वास्तविक अ्रस्तित्व मानने 
से इन्कार करती है। ससार तथा जीवन को निरर्थक झौर शोकपूर्ण बताया गया है । 
यदि डॉ० श्वेटज़र के ही शब्दो का प्रयोग किया जाए, तो इस विचारधारा मे “व्यक्ति से 
श्रपेक्षा की जाती है कि वह जीवित रहने की अपनी इच्छा का दमन करके श्ौर ऐहिक 
जीवन की दक्षाओ्रों को सुधारने के लिए किए जानेवाले समस्त कार्यों का परित्याग करके 
श्रपने भीतर जीवन की गति को नि.स्पन्द कर दे ।”” ससार और जीवन के भ्रनुमोदन 
का परिणाम सामाजिक सेवा है, जवकि इसका प्रतिपक्षी दृष्टिकोण ससार मे कोई रुचि 
नही लेता श्रौर उसको रगमच का झ्भिनय समभता है, या अधिक से भ्नधिक यह मानता 
है कि काल के माध्यम से चिरन्तन की शोर की जानेवाली यह कष्टमय तीथ्थयात्रा है । 
यह जो दूसरा दृष्टिकोण है, वह जीवन के साथ समभोता किए विना नही रह सकता, 
क्योकि “तैतिक ससार और जीवन का निषेघ--ये दोनों बातें परस्पर विरोधी तथा 
अव्यावहा रिक हैं, क्योकि नीतिश्ास्त्र मे ससार भौर जीवन के श्रनुमोदन का समावेश 
है।”' हमारे भीवर जीवित रहने की चैसगिक प्रवृत्ति है और वह ससार के अनुमोदन की 
दिश्षा में कार्य करती है । 

एक भ्न्य महान जर्मन धमंतत्त्वज्ञ प्रोफ़ेसर हेलर ने भ्रपनी प्रेयर' (प्रार्थना ) ' 
शीर्षक पुस्तक मे इसीसे मिलते-जुलते शब्दों में रहस्यात्मक धर्म के विरुद्ध पैगम्बरी धर्म 
का समर्थन किया है। तुलना की दृष्टि से उस पुस्तक से कुछ उद्धरण यहा दे देना रचिकर 
होगा। प्रो० हेलर मानते हैं कि ये दोनो प्रकार के धर्म भारत मे भी पाए जाते हैं भौर 
पद्चम में भी उनके वैपम्य-प्रदर्शन का झ्राघार भौगोलिक नही है । 


प्रो० हेलर का कथन है “आत्मिक भ्रनुभव, जो रहस्यवाद को मूलभूत 
वस्तु है, जीवन की भ्रन्त प्रेरणा को अस्वीकार करता है, जीवन की थकान 
ही इस भ्स्वीकृति को जन्म देती है। रहस्यवाद का भ्रात्मिक प्ननुभव प्रनन्त 
परमेश्वर के सम्मुख सर्वात्ममाव से श्रात्मसमपंण है, इसीकी परिणति परमानन्द 
में होती है। 'पैगम्वरी घमं” मे पाया जानेवाला झात्मिक अ्रनुसव जीवन की 
अदम्य इच्छा का प्रतिरूप है ; वह जीवन की भनुभूति के भाग्रह, संपुप्टि श्रौर 
सवर्द्धध के लिए एक सतत भ्रन्त प्रेरणा है। रहस्यवाद निष्क्रिय, शान्त, विरक्‍्त 
ही मननशील है ; पंगम्ब॒री धर्म सक्रिय, श्रनुरक्त, कामनाझ्षील श्रौर नैतिक 

। 

“रहस्यवाद प्राकृतिक जीवन तथा जीवन के सुख-मोग से इसलिए दूर-दूर 
भागता है तथा उन्हें अ्रस्वीकार करता है, क्योकि वह उनसे भी परे एक प्रतनन्‍्त 
जीवन का ग्रनुमव करना चाहता है। इसके विपरीत, पैगम्वरी धर्म निष्ठा जीवन 
में विश्वास करती है, इसे स्वीकार करती है धौर अपने-भाषको दृढ निदचय 

१. इणिटियन धॉट एण्ड इट्स टेवलपरमेंट', (मं० झ०) १६३६ ४०, पृष्ठ १-२ | 
२ वही, एड १११! 
३ पंभेज्जी अनुदाद (१६३२) | 


प्राच्य धर्म और पाश्चात्य विचार 


तथा उल्लास के साथ जीवन की गोद मे डाल देती है। एक झोर तो हमे जीवन 
का दुराग्रहपूर्ण निषेघ मिलता है, भ्रौर दूसरी श्रोर जीवन के प्रति झजेय 
विश्वास ।” 

“रहस्यवाद स्त्रियोचित प्रकृति का धर्म है। इसकी विशेषताएं हैं-- 
उत्साहप्रद श्रात्मसमपंण, श्रनुभूति की सूक्ष्म सवेदन शवित, कोमल सम्बन्ध- 
बोघकत्ता | इसके विपरीत, पैगम्वरी धर्म निश्रान्‍्त रूप से पुरुषोचित प्रकृति का 
घ॒र्मं है। नैतिक कठोरता, निर्भय दृढ्सकल्पता, परिणाम के प्रति उपेक्षा तथा 
प्रबल क्रियाशीलता इसकी विशेषताए हैं।” 


पैगम्बरी घर्म कठोर, युयुत्सु, दुराग्रही भौर भ्रसहिष्णु होता है, जबकि रहस्यात्मक धर्म 
० पूर्ण, पारलौकिक तथा श्ाान्तिपूर्ण होता है । 


“इन दोनो प्रकार के घर्मों मे इतनी भ्रधिक प्रतिकूलताए हैं कि हम उनमे 
किसी प्रकार एकरूपता स्थापित नही कर सकते । इनमे से एक यदि “व्यक्ति- 
पूजक' धर्म है, तो दूसरा “व्यवित-निषेघक', एक में ईद्वर के भ्ननुभव पर, जो 
इतिहास का समादर करता है, वल दिया गया है, तो दूसरे मे उसकी श्रवहेलना 
की गई है; एक मे दिव्य सन्देश (इलहाम) को स्थान है, तो दूसरे मे परमा- 
नन्‍्द को; एक पैगम्वरवाद में विश्वास करता है, तो दूसरा सन्यास या थैराग्य 
मे, एक ससार के रूपान्तरण का विश्वासी है, तो दूसरा उससे पलायन करने 
का; एक यदि पवित्र धर्मग्रन्य (वाइबिल, क्रान श्रादि) के उपदेश पर ज़ोर 
देता है, तो दूसरा चिन्तन-मनन पर |”! 


प्रो० हेलर यह तो स्वीकार करते हैं कि ईसाई भौर हिन्दू धर्म मे उपर्युक्त दोनों प्रकार 
की विज्येपताए मिल जाती हैं, किन्तु उनका यह भी कथन है कि ईसाई-घर्म मे जो 
रहस्यात्मक प्रवृत्ति है, वह भारतीय स्रोतो से ग्रहण की गई है भौर जो पैगम्बरी भ्रवृत्ति 
है, वह यहुदी इलहाम (दिव्य सन्देश )पर श्राधारित है । दूसरे शब्दो में, वह श्रप्नत्यक्ष रूप 
से श्वेट्जर महोदय की इस मान्यता का ही समर्थन करते हैं कि भारतीय धर्म, जो मुख्यत* 
रहस्यात्मक है, पारलौकिक भर इह जीवन-निषेषक है, जबकि ईसाइयत का पाश्चात्य 
विकास स्वाग्रहशील और स्वेच्छाप्रेरित है । इन दोनो विचारको के भ्ननुसार ईसाइयत मे 
'जीने की अ्रदम्य इच्छा, जीवन की भावना की अभिव्यक्ति, अ्रधिकार झौर उत्कष के 
लिए अनिय त्रित आवेग' प्रतिष्ठापित मिलता है। पद्चिम का घामिक मनुष्य जीवन में 
विद्वास करता है, वह जीवन का समर्थंव करता है श्रौर उल्लास तथा दृढ सकत्प के 
साथ जीवन के कार्यों में दत्तचित्त होता है। जब रहस्यवादी ईदवर के चिन्तन में निमग्न 
रहता है, तव पद्दिचम का मनुष्य भ्रपनी व्यवितगत योग्यता के सवर्द्धन में जुटा होता है, 

वह अपनी सारी शक्तिया हमारे हर्पों और विषादो, हमारी उलभनों झ्लौर झापदाश्रो 


१. प्रोफेसर हेलर की 'प्रेयर? (प्रार्थना) विषयक पुस्तक का अग्रेज़ी अनुवाद, (१६३२ ई०) 
पृष्ठ १४२, १४६, १६३, ३७०-६ । 


हिन्दू विचारणा मे रहस्यवाद भ्रौर श्राचारनीति घ३े 


तथा हमारी योजनाओं भ्रौर विश्वासों की ओर लगा देता है। मुझे भ्राशा है कि ध्मे- 
शास्त्र के क्षेत्र के इन दो महारथियो के विचारो को मैंने गलत रूप से प्रस्तुत नही किया 
है, किन्तु इस निष्कर्प पर पहुंचे ,विना नहीं रहा जा सकता कि इन्होंने पैग़म्वरी और 
ससार-समर्थंक धर्मों के विषय मे जो धारणाए बनाई हैं, वे आ्ात्मत्यागी एवं झात्म- 
विस्मरणशील प्रतिमा वाले ईसाई-घर्म की श्रपेक्षा, जिसका प्रतीक 'क्रॉस' है, नवमूतिपुजक 
(काफिर) धर्मों से म्रधिक साम्य रखती हैं। प्रो० हेलर ने ईसाई रहस्यवाद का जो 
स्वरूप-निर्पण किया है, उससे कई लोग सहमत नहीं होंगे, किन्तु यह स्वीकार करेंगे 
कि हिन्दू रहस्पवाद के सम्बन्ध में उनके विचार कदाचित्‌ सत्य हों, भ्रौर इस प्रकार वे 
इवेट्ज़र के दृष्टिकोण का समर्थन करेंगे । 
इस प्रकार की समालोचना झौर तुलना इतने श्रधिक लोगो द्वारा इतनी भ्रधिक 
बार की जाती है कि इसको किसी जाच-परख के बिना, भ्रविवादास्पद सत्य की तरह 
स्वीकार कर लिए जाने का सकट कम नही है। बड़े-बडे ऐतिहासिक प्रान्दोलनो में 
प्रतिरजित सादृश्य के दर्शन की चैप्टा व्यर्थ है। प्रकृति हमारे विधि-विधानों के झनुरूप 
कार्य नहीं करती । यदि हम इतिहास को साफ-सुथरे साचों मे 'फिट' करने की चेष्टा 
करें, तो भ्रनिवार्य तथ्यो की उपेक्षा करमे और उनको तोड-मरोडकर कुरूप करने का 
लोभ सवरण हम कठिनता से ही कर पाएगे । इवेट्ज़र के मतानुसार ससार और जीवन 
का समर्थन करनेवाली तथा ससार और जीवन का निषेध करनेवाली विचारधाराए 
या तो एक-दूसरे की विलोम हैं या एक-दूसरे मे न समा सकनेवाली विकल्प हैं। किन्तु, 
वास्तविकता यह है कि ये दोनो शब्दविलास-मात्र हैं जिनपर कम या श्रधिक वल दिया 
जाता है। तथ्यो के साक्ष्य के कारण उन्हे मानने को विवश होना पडा है कि हिन्दू 
विचारणा के भी ऐसे पहलू हैं जो संसार-समर्थक कहे जा सकते हैं श्लौर ईसाई विचारणा 
भे भी ऐसे पहलू हैं जिन्हे ससार-निषेधक कहा जा सकता है। परन्तु, जिस परिकल्पना 
से उन्होने प्रारम्भ किया है, उसके कारण उन्हें इन दोनों विचारणाञ्रो को परस्पर श्रमगत 
मानना पडा हे । 
हिन्दू विचारणा मे चार प्राश्नमो की व्यवस्था, जिसका दूसरा श्राश्रम गा्ईस्थ्य 
है, तथा कर्म और पुनर्जन्म के सिद्धान्तो की मान्यता कुछ ऐसी प्रमुख बातें हैं जिनका 
तात्पयं यही निकलता है कि हमे यथा जगन्‌ के लिए काम करना चाहिए। प्राचीन 
हिन्दू विचारणा मे, जिसका रूप हमे ऋग्वेद और उपनियदों में मिलता है, गृहस्थाश्षम, 
फर्म भर पुरर्जन्म-सम्बन्धी इन विशिष्ट विचारों का समावेश है | यही कारण है कि 
पवेट्शर महोदय केवल यही कह सके कि “ब्वाह्मणवाद मे ही प्रसगत होने का साहस है।”' 
इसके भ्रतिरिकत, वौद्ध श्राचारनोति को तो जिसमें दु सी के प्रति करणा और प्रत्येक 
सवेदनशोल जीवन फे लिए सहानुभूति का प्रतिपादन किया गया है, ससार-निषंघ की 
विचारधारा के विरुद्ध कहा ही जा सकता है। बुद्ध की चिन्तना भी उतनी ही स्पष्ट 
पोर वस्तुपरक घी जितनी उनकी प्रनुमूति सवेदनापूर्ण ौर कोमल थी। वे जगल मे 
घटों भ्रकेने वंठे रहते ये घौर जैसाकि उन्होंने कहा है : 
२- मो? ऐलर की 'प्रेयरः (आर्थना) पुस्तक का भग्रेजी अनुवाद, (१६9२), पृष्ठ 3५ | 


प्राच्य धर्म और पाइचात्य विचार 


तथा उल्लास के साथ जीवन की गोद मे डाल देती है । एक शोर तो हमे जीवन 
का दुराग्रहपूर्ण निषेघ मिलता है, भ्रौर दूसरी ओर जीवन के प्रति अजेय 
विश्वास ।” 

“रहस्यवाद स्त्रियोचित प्रकृति का धर्म है। इसकी विद्ेपताएं हैं-- 
उत्साहप्रद आत्मसमपंण, अनुभूति की सुक्ष्म सवेदन शवित, कोमल सम्बन्ध- 
बोघकल्ना । इसके विपरीत, प॑गम्बरी धर्म निश्रान्‍्त रूप से पुरुषोचित प्रकृति का 
धर्म है। नैतिक कठोरता, निर्मय दृढ्सकल्पता, परिणाम के प्रति उपेक्षा तथा 
प्रबल क्रियाशीलता इसकी विशेषताए हैं|” 


पैगम्बरी धर्म कठोर, युयुत्सु, दुराग्रही भर श्रसहिष्णु होता है, जबकि रहस्यात्मक घर्म 
ठे. पूर्ण, पारलौकिक तथा शान्तिपूर्ण होता है । 


“इन दोनो प्रकार के धर्मों मे इतनी श्रधिक प्रतिकूलताएं हैं कि हम उनमे 
किसी प्रकार एकरूपता स्थापित नही कर सकते । इनमे से एक यदि “्यक्ति- 
पूजक' घर्मं है, वो दूसरा व्यवित-निषेघक', एक में ईदवर के श्रनुभव पर, जो 
इतिहास का समादर करता है, वल दिया गया है, तो दूसरे से उसकी श्रवहेलना 
को गई है; एक से दिव्य सन्देदा (इलहाम) को स्थान है, तो दूसरे से परमा- 
नन्‍्द को; एक पैगस्वरवाद मे विश्वास करता है, तो दूसरा सन्यास या वैराग्य 
मे; एक ससार के रुूपान्तरण का विद्वासी है, तो दूसरा उससे पलायन करने 
का, एक यदि पवित्र धर्मग्रन्थ (बाइविल, कुरान आदि) के उपदेश पर ज़ोर 
देता है, तो दूसरा चिन्तन-मनन पर ।” 


प्रो० हेलर यह तो स्वीकार करते हैं कि ईसाई भ्रौर हिन्दू धर्म मे उपर्युवत दोनो प्रकार 
की विशेषताएं मिल जाती हैं, किन्तु उनका यह भी कथन है कि ईसाई-घर्म भे जो 
रहस्यात्मक प्रवृत्ति है, वह भारतीय ख्रोतो से ग्रहण की गई है भौर जो पैगम्वरी प्रवृत्ति 
है, वह यहूदी इलहाम (विव्य सन्देश )पर भ्राधारित है । दूसरे शब्दो में, वह भ्रप्रत्यक्ष रूप 
से स्वेट्जर महोदय की इस मान्यता का ही समर्थन करते हैं कि भारतीय धर्म, जो मुख्यतः 
रहस्यात्मक है, पारलौकिक और इह जीवन-निषेवक है, जबकि ईसाइयत का पादचात्य 
विकास स्वाग्रहशील भ्रौर स्वेच्छाप्रेरित है । इन दोनो विचारकी के श्रनुसार ईसाइयत मे 
जीने की अदम्य इच्छा, जीवन की भावना की अभिव्यक्ति, अधिकार शोर उत्कर्ष के 
लिए अनिय त्रित भ्रावेग' प्रतिष्ठापित मिलता है। पश्चिम का घामिक मनुष्य जीवन में 
विदवास करता है, वह जीवन का समर्थव करता है और उल्लास तथा दृढ सकल्प के 
साथ जीवन के कार्यों मे दत्तचित्त होता है। जब रहस्यवादी ईष्वर के चिन्तन में निमरत 
रहता है, तव पश्चिम का मनुष्य अपनी व्यवितगत योग्यता के सवद्धेन में जुटा होता है, 
वह शभ्रपनी सारी शक्तिया हमारे हों और विषादो, हमारी उलमनो और श्रापदाओ 

१: प्रोफेसर देलर की 'प्रेयर” (प्रर्थना) विषयक पुस्तक का अंग्रेजी अनुवाद, (१६३२ ६०), 
पृष्ठ १४२) १४६, १६३, ७०-४६ | 


हिन्दू विचारणा में रहस्यवाद भ्रौर श्राचारनीति घर 


तथा हमारी योजनाझरो श्रौर विश्वा्सों की ओर लगा देता है। मुझे झ्राशा है कि धर्मे- 
घास्त्र के क्षेत्र के इन दो महारथियो के विचारों को मैंने गलत रूप से प्रस्तुत नही किया 
है, किन्तु इस निष्कर्प पर पहुंचे ,विना नहीं रहा जा सकता कि इन्होंने पैगम्बरी और 
संसार-समर्थक धर्मों के विषय मे जो घारणाए बचाई हैं, वे भ्ात्मत्यागी एवं झ्ात्म- 
विस्मरणशील प्रतिभा वाले ईसाई-घमम की अपेक्षा, जिसका प्रतीक 'क्रॉस' है, ववमूतिपूजक 
(काफिर) धर्मो से भ्रधिक साम्य रखती हैं। प्रो० हेलर ने ईसाई रहस्यवाद का जो 
स्वरूप-मिरूपण किया है, उससे कई लोग सहमत नही होगे, किन्तु यह स्वीकार करेंगे 
कि हिन्दू रहस्यवाद के सम्बन्ध मे उनके विचार कदाचित्‌ सत्य हों, श्रौर इस प्रकार वे 
इवेट्ज़र के दृष्टिकोण का समर्थन करेंगे । 
इस प्रकार की समालोचना झौर तुलना इतने श्रधिक लोगो द्वारा इतनी श्रधिक 

बार की जाती है कि इसको किसी जाच-परख के विना, श्रविवादास्पद सत्य की तरह 
स्वीकार कर लिए जाने का सकट कम नही है। बड़े-बडे ऐतिहासिक भ्रान्दोलनो मे 
भ्रत्तिजित सादृश्य के दर्शन की चेष्टा व्यर्थ है। प्रकृति हमारे विधि-विधानों के भनुरूप 
कार्य नही करती। यदि हम इतिहास को साफ-सुथरे साथों मे 'फिट' करने की चेष्टा 
फरें, तो प्रनिवाये तथ्यो की उपेक्षा करने और उनको तोड़-मरोडकर कुरूप करने का 
लोम सवरण हम कठिनता से ही कर पाएंगे । श्वेट्ज़र के मतानुसार ससार श्र जीवन 
का समर्थन करनेवाली तथा ससार शौर जीवन का निषेघ करनेवाली विचारधघाराए 
या तो एक-दूसरे की विलोम हैं या एक-दूसरे मे न समा सकनेवाली विकल्प हैं। किन्तु, 
वास्तविकता यह है कि ये दोनो शब्दविलास-मात्र हैं जिनपर कम या श्रधिक वल दिया 
जाता है। तथ्यो के साक्ष्य के कारण उन्हें मानने को विवश होना पड़ा है कि हिन्दू 
विचारणा के भी ऐसे पहलू हैं जो सप्तार-समर्थक कहे जा सकते हैं और ईसाई विचारणा 
में भी ऐसे पहलू हैं जिन्हे संसार-निषेघक कहा जा सकता है। परन्तु, जिस परिकल्पना 
से उन्होने प्रारम्भ किया है, उसके कारण उन्हें इन दोनों विचारणाग्रो को परस्पर भ्रसंगत 

मानना पडा है । 

हिन्दु विचारणा मे चार प्राश्नमो की व्यवस्था, जिसका दूसरा झ्ाश्रम गाहेंस्थ्य 

है, तथा कर्म भ्रौर पुनर्जेन्म के सिद्धान्तो की मान्यता कुछ ऐसी प्रमुख बातें हैं जिनका 
तात्पर्य यही निकलता है कि हमे यथार्थ जगन्‌ के लिए काम करना चाहिए। प्राचीन 

हिन्दू विचारणा में, जिसका रूप हमें ऋग्वेद झौर उपनिषदो मे मिलता है, गृहस्पाश्न म, 

फर्म भौर पुनर्जन्म-सम्वन्धी इन विशिष्ट विचारों का समावेश है | यही कारण है कि 

एवेट्यर महोदय फेवल यही कह सके कि "ब्राह्मणवाद में ही प्रसगत होने का साहस है।”' 

श्मके भ्रतिरिषत, बौद्ध श्राचारनीति को तो जिसमे दु खी के प्रति करणा और प्रत्येक 

सवेदनशील जीवन के लिए सहानुभूति का प्रतिपादन किया गया है, ससार-निपेघ की 

विचारधारा के विरुद्ध कहा ही जा सकता है। बुद्ध की चिन्तना भी उतनी ही स्पप्ट 

भौर वस्तुपरक थी जितनी उनकी भ्रनुभूति सवेदनापूर्ण झौर कोमल थी । वे जगल में 

घटा भकेने बेठे रहते थे भौर जैसाकि उन्होंने कहा है : 


१+ ० हेलर को 'प्रेयरः (प्रा्थना) पुस्तक का अग्रेज़ी अनुवाद, (१६३२), पृष्ठ ३८। 


म्४ प्राच्य धर्म श्रौर पाइचात्य विचार 


"मेरे मन मे जो दया या परोपकारिता है, उसकी शक्ति का विस्तार मैं विज्व 
के प्रथम चतुर्थाश मे करता हूं; उसी प्रकार विश्व के द्वितीय चतुर्थाश, तृतीय 
चतुर्थाश भर भ्रन्तिम चतुर्थाश में तथा झ्ाकाश् और पाताल मे, पृथ्वी के 
आरपार तथा सव ओर सब दिद्याओो मे मैं अपनी करुणा की स्निग्ध किरणें 
प्रकीर्ण करता हू । मैं श्रपनी भात्मा मे आपूरित दया की शवित को, अपनी उस 
विस्तृत, विशाल और भअ्रतुल सवेदना को, जो घृणा करना नही जानती, जो 
किसीका भ्रनिष्ट नही करती, इस समग्न ब्रह्माण्ड में विकीरित करता हु।” 


बुद्ध इस वात का श्राग्रह करते हैं कि हर प्रकार शौर हर दशा के मनृष्यों के लिए, यहा 
तक कि पशुओों और भ्रन्य सब सजीव प्राणियों के लिए हमें सदभावना का सक्रिय भौर 
ऋ्रमबद्ध श्रम्यास करना चाहिए । करुणा का यह जो गरिमामय रूप अस्तुत हुआ है 
जिसमे मनृष्यो के लिए ही नही, वरच्‌ समस्त जीवधारियों तक के लिए स्थान है, उसकी 
श्रोर श्वेटज़्र का ध्यान नही गया। वे तो कहते हैं : “जीव-हिंसा न करने भ्ौर 
किसीको हाति न पहुचाने की शास्त्राज्ञा'"करुणा की भावना से नहीं उद्भूत होती 
है, वरन्‌ू ससार से श्रपने को विरक्‍त रखने की भावना से । मूलत. इस भावना का 
सम्बन्ध श्रधिक पूर्ण बनने की नीति से है, कमंशील होने की नीति से नहीं।” समझ 
में नही भ्राता कि हम पूर्णत्व श्रौर कमें को परस्पर विरोधी क्यो मानें ? रामायण प्रौर 
महाभारत महाकाव्यो में जीवन के श्रानन्द श्र मानव की' गरिमा, व्यक्तिगत्त पुर्व- 
प्रतिष्ठा के लिए आतुरता तथा साहसिकता के प्रति प्रेम पर बल दिया गया है। 
भगवद्गीता ईद्वरप्रप्ति के लिए कर्म के साधन को महत्त्व देती है, किन्तु दवेट्जर हमे 
याद दिलाते हैं कि इस प्रकार के कर्म को निष्काम होना चाहिए। यह अनिवारय॑त्त: 
निष्क्रियता का ही एक रूप है। फिर भी, हमे नही बताया गया कि कर्म वस्तुतः कर्म 
कब होता है । यदि रामानुज झौर उनके वाद होनेवाले बहुत-से झ्रास्तिकवादी ससार की 
यथार्थता और कमे की उपयोगिता का श्ननुमोदन करते हैं, तो उतकी मुख्य परम्परा 
से श्रलग हटा हुआ माना जाना चाहिए । यदि गाघी और टैगोर झाज जीवन के प्रति 
नैतिक दृष्टिकोण श्रपनाते हैं, तो निश्वय ही उसका स्लोत ईसाई पावचात्य जगत से 
उनके संपर्क मे खोजना होगा। भारतीय विचारणा का सम्पूर्ण विकास संसार श्रौर 
जीवन-निरषेध' से क्रमश. हठते जाकर 'संसार और जीवन-अनुमोदन' का भ्रधिक तके- 
संगत दृष्टिकोण श्रपनाने के रूप मे वणित हुआ है। ॥ 
यह तर्क देना सरल नहीं है कि ईसाई विचारणा संसार की यथार्थता, जीवन 

के मूल्य और सामाजिक सेवा की भ्रावश्यकता पर वल देती है। ईसाई-घर्मं के एक 
ऐतिहासिक श्रालोचक के रूप में डॉ० इ्वेट्ज़र ने वही दृष्टिकोण श्रपनाया जो जॉनीज 
वीस, ल्वायसी भ्ौर बैरन वान ह्य गेल ने अपनाया था। इन लोगो का दृष्टिकोण यह 

१० भत्तोक के द्वितीय शिलालेख में लिखा दे : “पुण्यमाग, मद्दामहिम सम्राट ने दो प्रकार की 
चिकित्सा-ध्यवस्थाएं कर रखी हँ.: मनुष्यों के लिए चिकित्सा की व्यवस्था और प्रत्येक स्थान पर 
पशुओं के लिए चिकित्सा की व्यवस्था |? 


हिन्दू विचारणा में रहस्यवाद श्रौर आचारनोति प्‌ 


था कि ईसा मसीह ने अपने शी प्र ही श्रधिकारारूढ होने की भविष्यवाणी को थी, किन्तु 
उस निर्धारित समय में उनके अ्रधिकाराख्ढ होने की घटना नही घटी । ईसा ने प्रलय 
के सम्बन्ध मे भी फहा था कि ससार का शन्त शव होने ही वाला है, किन्तु उनकी इस 
मान्यता से भी ससार श्रौर जीवन के प्रति उनके निषेधात्मक दृष्टिकोण का ही परि- 
चय मिलता है, कारण कि वे यह मानकर नहीं चले कि “ईश्वर का राज्य' इसी प्राकृतिक 
संसार में प्रत्यक्ष हो जाएगा, इसके विपरीत, उनको आशा थी कि कोई भत्तिप्राकृत 
एपित ईश्वरीय राज्य का उद्घाटन भ्रकस्मात्‌ ही करके हमे चौका देगी ।' इस झ्ागामी 
ईश्वरीय राज्य में राज्य तथा श्रन्य भौतिक सस्वाए तथा दशाए या तो अस्तित्व में 
ही नहीं रहेगी, या रहेगी तो श्रपने उदासीकृत रूप मे । केवल एक ही नैतिक नियम 
जिसका उपदेश ईसा मसीह कर सकते हैं, वह नकारात्मक है, वह उपदेश है मनुष्य को 
इस योग्य बनाना कि वह अ्रपने को ससार से मुक्त करके ईश्वर के राज्य के उपयुक्त 
बना सके । यह भ्रनुतापजनित भ्रनुशासन तो हो सकता है, पर मानवतावादी प्राचार- 
नीति नहीं। पाथिव वस्तुएं किसी अनिवाय मूल्य से शुन्य होती हैं। हमारे उच्चतम 
झादर्शों झौर भव्यतम मनोवेगो को तितर-वितर हो ही जाना है, वयोकि नया ससार 
वतेमान ससार से तो नितान्त भिन्‍न होगा। चूकि नये सप्तार का उद्घाटन त्तव होगा 
जब ईइवर एकान्तभाव से श्रपनी प्रलय-क्रिया कर चुकेगा, श्रत हमारा दृष्टिकोण इस 
ससार के साथ सममौते का व होकर शत्रुता का होना चाहिए। ईसा यह नही विचा- 
रते थे कि ईश्वरीय राज्य मानव-प्रकृति श्र समाज में भ्रूण रूप से विद्यमान है भोर 
उसको फ्रमिक तथा निषिचित प्रगति से प्रत्यक्ष एवं पूर्ण किया जा सकता है । ईश्वर फे 
चाहे घिना कोई भला कार्य नही हो सकता । कई धर्मग्रन्यो से ऐसे उद्धरण दिए जा 
सकते हैं जो पाथिव सुखो तथा श्रादर्शों, नैसगिक सौन्दर्य, गाहस्थ्य सुख श्रौर नागरिक 
व्यवस्था की वैधता का समर्थन करते हैं, किन्तु दवेट्अथर को इस वात का निश्चय है 
कि उसके हारा ससार का स्वीकरण केवल उस पूर्णता की अतिम प्रभिव्यक्ति है 
जिप्तके साथ वह ससार को भश्रस्वीकार करता है ।” विशुद्ध भौर प्रगन्य रुप से ईसा 
फी शिक्षाएं ससार से सन्‍्यास लेने से सम्पन्धित हैं।' स्वर्गीय विशप गोर फे मत से 
सरमन झॉन द माउण्ट' ('पर्वत्त पर किया गया अप्रवचन' ) 


१. जब एक धनी युवक ईसा फे पास आकर बोला : “मे क्या कहं कि मुझे शाशवत जीवन की 
उपलब्धि हो से २?! तव ईसा ने उत्तसे पहले तो यद्द पूछा कि कया उसे दस धर्मादेशों (देन कमाणढ- 
मेंट्स') को जानकारी ऐ जब उसने कहा : “इन सव चीज़ों फा पालन तो मैं अपनी युवावस्था 
से दी कर रद्य छू ॥! तब ईसा ने कश् : “चाभो, तुम्दारे पास लो कुद्द सम्पत्ति है, उसे वेच टालो 
या गरीदों को दे टालो। रिर, तुम्हें स्व में खज्ञाना मिलेगा ।? (मार्क & पृष्ठ १७-२२) | इसी 
प्रकार तुममें से कोई भी क्यों न हो, डिसने अपने सर्वेस्व का त्याग नहीं कर दिया है, वह मेरा सिंष्प 
नहीं इन 35३ ॥7 (ल्यूक ४४, पृष्ठ ३३) | “उत्तार को प्रेम सत करो, न रसार की वस्तप्नों से 
फरो । यदि कोई मनुष्य समार को प्यार करता है, तो परम पिता का प्रेम उसे नहीं आष्त ऐोगा |? 
(! जॉन ॥, पृष्ठ १५) | एन बंपतन्यों का पर्थ उब प्रफार फे सामाजिक मूल्यों का भत्यन्तिक निपेष 
भो लगाया जा सकता दे | 


२« द परेस्ट झव द्‌ रिस्टॉरिकल जीमस), भैग्रेरी भनुवाद, (१६१० ३०), पृष्ठ र२४्८-२४६ । 
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“घोरतम सासारिकता की घोषणा है। निर्धन लोग या वे लोग जो घन की कोई 
परवाह नही करते, जो लोग भ्रन्याय को चुपचाप दीनभाव से सह लेते है भौर 
जो पद या शक्ति या उपाधि की कोई इच्छा नही रखते, जो अपने दु ख-भार को 
तत्परता से भेलने को प्रस्तुत रहते हैं, ऐसे ही लोग ईदवरीय राज्य के वरदानों 
का आनन्द ले सर्कंगे। इन नकारात्मक विशेषताओं पर--जो 'ससार” श्र 
उसकी सभी सामान्य इच्छाश्रो के परित्याग की श्रभिव्यवित करती हैं--निरन्तर 
बल दिया जाता है।”! 


हे 


प्रलय-सम्बन्धी इस उपदेश से कि ससार के श्रन्त सन्विकट है, 'अ्रन्तरिम प्राचार-नियम' 
तक का मेल स्वाभाविक रूप से नही बैठता । इस बात से इकार नही किया जा सकता 
कि ईसा ने प्रलय के सन्तिकट होने की जो झनुभूति की थी, वह सच्ची और तीत्र थी | 
मत्ती श्लौर म्कूंस द्वारा लिखित ईसा मसीह के जीवनचरित से पता चलता है कि ईसा 
जब जीवित थे तभी उनके शिष्य इस प्राशा से भविष्य की ओर टकटकी लगाए देखने 
लगे थे कि उनके प्रभु (ईसा मसीह) का ससार में पुतरागमन होगा । एशिया माइनर 
के प्रदेशों में दुर-दुर तक बिखरे नवदीक्षित ईसाइयो के लिए लिखते हुए सेट पीटर ने 
इस बात को स्पठ्ट शब्दो मे कह दिया - “सभी चीज़ो का अन्त झब भा गया है ।” ईसा 
के पुनरागमन मे जब विलम्ब होने लगा भ्रौर लोगो में यह सन्देह घर करने लगा कि 
मसीही राज्य की अवतारणा भी अनिश्चित-सी है, तब हिलत्नू (यहूदी) लोगो के लिए 
लिखित धमंपत्र के लेखक ने ईसाई-मत मे विश्वास करनेवालो को प्रेरित किया कि वे 
झाशा न छोडें, भ्रपितु भ्रन्त तक भ्रपने विश्वास पर डटे रहे । जब शकाशील लोगो ने 
ज़ोर देकर कहना भ्ारम्भ किया कि ईसा का ससार में पुतरायमन कभी होने का नही, 
तब सेंट पीटर द्वारा लिखित हितीय धर्मपन्र मे कहा गया कि ईश्वर की कालगणना 
मनुष्यो की कालगणना से भिन्‍न होती है। हमारे हज़ार वर्ष ईश्वर की दृष्टि मे एक 
दिन के वरावर हैं। यदि ईसा मसीह इतने पर भी नही लौटते भ्रौर श्रधिक विलम्ब 
करते हैं, तो यह मानना चाहिए कि वे लोगो को पश्चात्ताप करने के लिए श्रधिक 
समय देना चाहते हैं जॉन का दिव्य सन्देश (इलहाम) इन शब्दों के साथ समाप्त 
होता है - “निश्चय ही मैं शी प्रता से भ्रा रहा हू । शान्ति ! भ्रभु ईसू तुम पधारों ।” 
एफिशियाई लोगो के लिए लिखे गए अश्रपने धर्मपत्र (लगभग ११० ई०) में इग्नेशियस 
कहते है . “प्रन्तिम काल आ गया है ।” जस्टिन भी ट्राइफो से कहते हैं . “हम लोगो 
से अपना सम्बन्ध जोडने के लिए श्रव तुम्हारे पास थोडा-सा ही समय है, ईसा मसीह के 
पुन. लौटने पर तुम्हारा सारा अनुताप शोर रोना-बोना किसी काम का व रहेगा, क्योकि 
फिर वह तुम्हारी ओर ध्यान नही देंगे।”' 'जो लोग इस समय जीवित है, उन्हीके 
जीवनकाल मे ईसा के द्विरागमन का यह विचार लोगो के मन को उद्विग्न करता रहा 
१ न्यू कमेण्टरी ऑन होली स्क्रिन्चरर, 22५ पृष्ठ र८७-८ | 


२. वही, शं, पृष्ठ ११-२२३ 2, एप्ठ २३, ३४३ हग, पृष्ठ १२०१४ | 
३. वही, 77 पृष्ठ ४-६ । ४, 'रेविलेशन? , >अ्था, पृष्ठ २० | 


पू८ डायल खडायां, पृष्ठ २ | 


हिन्दू विचारणा में रहस्थवाद और भ्राचारनीति घ्छ 


भ्ौर सामान्य जीवन पर इसका श्रनर्थकारी प्रभाव पडा। ईसाई अपनी सम्पत्ति दान 
फरने लगे, क्योकि उन्होने सोचा कि जब प्रभु ईसू का राज्य श्राएगा, तब उसमे इसका 
कोई उपयोग उनके लिए नही रहेगा । उनको विवाह करने या कराने के लिए प्रोत्साहित 
नही किया जाता था, क्योकि जब सारी चीज़ो का अन्त सन्निकट है, तव घर-ग्रहस्थी 
बसाने श्रौर सन्‍्तति उत्पन्न करने से ही क्या लाभ ? ईसा के द्विरागमन की भाश्ञा जैसे- 
जैसे घूमिल पडने लगी, वेसे-वेसे एक दूसरी श्राशा ने, जो यद्यपि दूरस्थ थी तो भी पहली 
झाश्षा से कम निश्चित न थी, ईसाइयो के मन मे उसका स्थान ले लिया। यह झाशा थी 
मरणोपरान्त ईसा से भेंट होने की । तीसरी शताब्दी के बीततेन्बीत्ते अधिकाश ईसाई- 
धर्मावलम्वी भावी जीवन की इस श्राशा को मन में पालते हुए जी रहे थे । ईसा के देहाव- 
सान के चार सौ वर्ष बाद श्रॉगस्टीन ने रोम पर भ्राधिपत्य शौर उसके विष्वस की घटना 
देखी, तब उन्होंने प्रपनी पुस्तक 'सिटी श्रॉव गॉड' लिखी, जिसमे उन्होने श्रपने को 
भौर रोम-साम्राज्य की जनता को इस विचार से सान्त्वना प्रदान की कि हमारे भौतिक 
नगरो का घ्वस कोई महत्त्वपूर्ण घटना नही है, वयोकि ईदवर का एक आ्राष्यात्मिक नगर 
यहा भी और प्रानेवाले ससार में भी गये से सिर उठाए रहेगा, वह नगर कभी विध्वस्त 
नही होगा, सदा-सदा के लिए अ्रमर रहेगा।" श्रॉगस्टीन की दृष्टि मे इस ससार का 
निर्माता कैन! (हत्यारा) भौर उसका सरदार डेविल' (शंतान) है।। सदियो तक 
ईसाई-धर्म-सिद्धान्त भौर भ्रनुशासन का मूलमन्त्र रहा है ऐहिक जीवन के परे के जीवन 
की त॑यारी और मरणोपरान्त मिलनेवाले स्वयं या नरक फी प्रतीक्षा | सेंट वासिल कहते 
हैं . “हम झपने इस मानव-जीवन का कोई महत्त्व नही समभते , न हमारे इस जागतिक 
जीवन में जो वस्तुएं लाभकर हैं, उनको हम पूर्णत श्रच्छा हो समभते या कहते हैँ । 
“*** अपितु, हम आशा की डोर मे बधे हुए भ्रागे की झोर बढते जाते हैं और भ्रत्येक 
फाय भ्रपने दूसरे जीवन को दृष्टि मे रसकर करते हैं ।' इस विपय मे ईसाई प्रवृत्ति का 
नमूना हमे वनियन कृत <द पिल ग्रिम्स प्रॉग्रेस! मे मिलता है। ईसाई-धर्म के इस पाठ्य- 
प्रेथ में कहानी के नायक को, जिसे सोहेएय 'क्रिद्चियन! नाम दिया गया है, यह पता 
चलता है कि जिस नगर में वह रह रहा है, उसका विनाश सन्तिकट झौर सुनिश्चित है। 
भयासन्‍्न होकर जब वह किकते व्यविमूढ बना होता हैं, तभी एक व्यवित से, जिसका नाम 
'इवन्जेलिस्ट' है, उसकी भेंट होती है। वह उसे भाग जाने का परामर्श देता है। 
क्रिव्चियन तुरन्त भाग खडा होता है। उसके इस तरह झचानक भाग खडे होने पर भय- 
भीत होकर उत्तकी पत्नी और बच्चे 'उससे लौट झाने का भ्राग्रह फरते हुए कुछ दूर तक 

१ ओ एटविन बेवान बतलाते ए कि शेसाई-पममं फे चुद्ध मतवाद सत्तार-निषेषक थे | एनफे शब्दों 
में: “पार्थिव वस्तुभों की नश्वर्शील परिवर्तनशीलता को जानकर ज्ञाश्वत और अपरिवर्तनर्शील का 
चिन्तन फ्रना उचित दे |--पूर्वीय ईत्ताई-पमं में जो वात धर्म का भाषार या उच्चतम लक्ष्य मानी 
जाती भी, यए थी ध्राग्य भौर शान्ति--यथपि इसके विपय में यह नहीं १हा जा सकता कि विशेष रूप 
से इंसा*-यर्म में दी यद बात पाए जाती है, वरन्‌ नवप्लेगोशद-स्दित पूर्वीय ईसाई-वर्म और दिन्दपर्म 
में भी यए दात समान रूप से मिलती है ।?? (क्रिर्चियेनिटी! ; १६०७२४० 5 पृष्ठ १४१) | 

२० द तिटये भव योंडः, ४४, पृष्ठ ३१ (२) । 

8. ए भान्युमेंट टू सेंट झोगरटीस! (१६६० $०), पृष्ठ १३३ | 


ष्द प्राच्य धर्में और पाश्चात्य विचार 


उसके पोछे-पीछे चीखते-चिल्लाते जाते है', किन्तु क्रिदिचयन 'अपनी प्रगुलियो से कानो 
को बन्द कर लेता है! श्रौर 'जीवन ! जीवन ! चिरन्तन'जीवन !* की पुकार मचाते 
हुए भ्रधिक तेज़ी से भाग छूटता है । उसके मित्रो और पडोसियो ने भी उसको रोकने की 
चेष्टा की, परन्तु क्रिश्चियन तो इतना भी नही रुका कि कुछ क्षण ठहरकर वह उनसे यह्‌ 
वो कह देता कि इस नगर का विनाश होने ही वाला है भौर तुम लोग भी मेरी तरह 
इसमे से निकल भागो। वह केवल अपने विषय मे, भ्रपने ही मोक्ष के विषय मे सोच 
रहा था। जहां तक नगर का प्रश्न था, वह उसकी पत्नी, बच्चो, समस्त मित्रो स्‍्ौर 
पडोसियो सहित इस दुनिया के परदे पर से मिट सकता था, परन्तु क्रिश्वियन को इसकी 
कोई चिन्ता न थी, उसके लिए तो इतना ही काफी था कि वह बच गया। 

झनेक घामिक व्यक्तियों ने अपनी इन्द्रियो पर नियन्त्रण करने के लिए भोग- 
संयम, कदशाघात, तथा ब्रत-उपवास का अ्रम्यास करना भार म्भ किया ) बहुघा उत्की इस 
तपरचर्या का लक्ष्य उनका अपना ही हित होता था ।' कष्टसहन की महिमा बढ़ जाने 
से प्रारम्भिक ईसाई-धर्म-सस्था (चर्च) मे शहादत को उत्कर्ष मिल गया। सेंठ जेरोमी 
ने पादरी हेलिप्रोडो रस को लिखा कि तुम ससार से सब नाता तोड़ लो झौर झपनी माता 
के घर को छोड़ दो। इसके साथ ही उन्होने यह भी लिखा: “यदि तुम्हारा छोढा 
भतीजा तुम्हारे कन्बे से फूल जाए, तो उसकी श्लोर भी कुछ ध्यान मत देना। यदि 
जीण-शीर्ण वस्त्रो वाली तुम्हारी धवलकेशा माता भी तुम्हारे सामने झा जाए और अपने 
उन स्तनों को उधाड़कर दिखाने लगे जिनको पीकर तुम बडे हुए थे, तो उसकी झोर भी 
तुम ध्यान न देना । यदि तुम्हारे पिता मकान की देहलीज़ञ पर साष्ठांग भ्रा गिरें, तो 
उनको भी पैरो से रौंदकर तुम श्रपती राह पर भागे वढ जाना ।” जिस #च्छ साधना से 
हम पूर्वीय लोग परिचित हैं, उससे पश्चिमी लोग अपरिचित नही हैं (बहा भी कुछ लोगो 
ने जल से भरी खाइयों भ्रौर सोतो मे रात-रात-भर खड़े रहकर शरीर की इच्द्रियो को 
वश में करने का प्रयास किया ,, दूसरे कुछ लोगो ने गुफाझों और कुण्डो मे श्रपना निवास- 
स्थान बनाया । कुछ ने ग्रीष्मऋतु की चिलचिलाती धूप में भौर जाड़े की रात की कडाके 
की सर्दी में लगे दारीर रहकर धारी र पर विजय पाने की चेष्टा की । कुछ लोगो ने एक 
पैर पर खडा होने की, मोटी-वज्नी सांकर्लें पहनने की भोर भारी बोक उठने क्री 
साधनाएं कीं । डोरोथियस का जीवनचरित वर्णन करते हुए सोज़ोमेन कहते है कि 
डोरीौथियस दिनभर मे केवल छ झंस रोटी, कुछ सब्जी श्रौर थोडा-चा पानी लेकर रहता 
था । 'उसे किसीने चटाई या विस्तर पर लेटकर विश्वाम करते नहीं देखा, भौर न वह्‌ 
किसी सरल झासन से ही बैठता या खड़ा होता था, श्रववा न स्वेच्ठा से नींद के श्रागे 
प्रात्मसमर्पण करता था)” जब कोई पूछता कि वह भपने शरीर को इस तरह विन 


१. तुलना कीजिए : “अब से शन्नागे केवल कप्ट्सइनपूर्वक हि ॥ हैक था 
प्ाऊगा | मेरी सारी प्रियतम फामलाएं दस भोग ही चाहत हैं | भ्रप खा च््द 
जि यु 


दृदय से ईश्वर को पुकार उठा हैं : द्वि प्रमु, मैं कष्द्सदन या * 
चाहता हूं ।? ?--सेंट येरेसा । 


हा हल 
क्‍यों कर रहा है, तब उसका उत्तर होता था : 'ब्योकि,// | विनाश कर र जा 
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हिन्दू विचारणा मे रहस्यवाद भौर झ्ाचारनौति हे 


है।” सूसो शौर 'द सोसाइटी शॉँव द सैक्रेड हाट! (पावनहृदय व्यक्तियों का समाज) 
के संस्थापक मारगेराइट मेरी के जीवनचरित में आात्मसयम और कष्टसहन पर 
अत्यधिक बल दिया गया है। झठारहवी शती मे रूसो ने लिखा था . 


४ ईसाइयत समग्रत एक आध्यात्मिक धर्म है जो पूर्णत- भ्रलौकिक वस्तुप्रो 
से सम्बन्धित है: ईसाई का देश इस ससार से सम्बन्धित नही है। वह अपना 
कतंव्य करता है, यह सच है; परन्तु वह अपने प्रयत्नो की सफलता या झसफ- 
लता के प्रति पर्याप्त भ्रनासक्त रहकर कत्ंव्य करता है । यदि कोई ऐसी चीज़ 
त हो जिसके लिए वह स्वय झपनी भर्त्संना कंर सके, तो वह इस बात की 
किचित्‌ चिन्ता नहीं करता कि इस ससार का क्‍या वनता और वया विग्रडता 
है। यदि राज्य की उन्नति होती है, तो वह सावंजनिक हर्पातिरेक मे शायद 
ही कभी भाग लेने का साहस करता है झभौर यदि राज्य की भ्रवनति होती है, 
तो वह विघाता के विधान को धन्यवाद देता है जिसके कारण उसकी जनता को 
दुदिन देखने पड़े ।/”' 


कई सामाजिक आदर्शवादी जिनके हृदयो मे मानवता की सेवा के प्रति वास्तविक प्रास्था 
की ज्योति जल रही है, ईसाइयत से इसलिए विमुस होते जा रहे हैं, क्योकि उसकी 
परम्परा सयमशीलता की है। साम्यवादी डके की चोट यह कह रहे हैं कि वे श्पने पडोसी 
को प्यार करने के धर्म का पालन उससे भी कहीं अधिक सम्यक्रूपेण कर रहे हैं जिससे 
ईसाइयत ने कभी किया था।' यह कहना सरल नही है कि ईसाई-धर्मं का मुख्य सम्बन्ध 
संसार भ्ौर जीवनानुमोदन से है, तथा ससार श्लोर जीवन-निषेघ की प्रवृत्ति केवल 
श्राकस्मिक या उपान्तीय भूल-मात्र है । 

जव ध्वेट्ज़् र के सामने ईसाई-घर्मं की ससार-निषेधक प्रवृत्ति छा ऐतिहासिक 
साक्ष्य उपस्थित होता है, तब वे पैंतरा वदलकर यह कहने लगते हैं कि ईसाई-धर्म ससार 
फा निषेघ नही करता, वरन्‌ भविष्य के गर्भ मे छिपे हुए पूर्ण ससार की प्रत्याशा मे इस 
प्रपूर्ण ससार का निषेध फरता है। इस दृष्टिकोण को प्रमाणित करना सरल नही है । 
सेंट जॉन ने फहा है * "समस्त संसार दुष्टता मे पडा हुमा है ।” इजील के सृष्टि-उत्पत्ति 
(जेनेसिस) सम्बन्धी तृतीय भ्रध्याय मे स्वर्ग से शेतान के पतन की घठना का जो उल्लेख 
हमरा है, उसको झौर इस सम्बन्ध में प्लेटो के जो विचार हैं, उनको ईसाई-धर्मेशास्त्र 

१. णविनज्ञियार्टिकल द्िस्ट्रीग, मिलल्‍्द ६, अध्याय २६ | ठफ़॒म कृत 'मैटम गियोन्स लाइफ, 
भग्याय १६, पृष्ठ १४० भी देखिए | 

२. द सोशल फॉस्ट्रैक्ट', जिल्द ४, अप्याय ८। 

३. डोॉं० नीदद्दैम कम्यनिस्टों फे धर्म के विषय में कहते हैं . “धर्म ने भव तक जो भी उच्चतम 
खरूप ग्ररण किया है, उनझा (कम्यनिर्टों का) सिद्धान्त उसके समक्ष हं।' * केवल उन्होंने ही 
देवदून [अपोप्तल) की हम चेतावनी पर ध्यान दिया है : “जो मनुष्य से एया करता है, यह ममुप्य 
से नदी, इंश्वर से या करता है ? एक सत्यनिष्ठ समाज-न्यवस्था की प्रवित्र भञात्मा के रूप में 
पुनर्जन्म ग्एय फरने फे लिए घम्म के वर्तमान स्वरूप यो मरना ही चाएिए [? (फेय्स एण्ड फेलो- 
स्षिप'--बरल्ट कार्मेस भाव फेय्सः १६३७ हं० की फार्यवाियों का सकलन । पृष्ठ ११४५-१३६) । 


च्क 


३० प्राच्य धर्म और पाद्वात्य विचार 


शान्दिक तथ्य के रूप मे ग्रहण करता है और ईश्वर और मनुष्य के बीच के प्रन्तर तथा 
मानव-प्रकृति की दुवृत्तता को श्रतिरजित करके दिखाता है। झ्ादम द्वारा ग्राज्ञा-उल्लघन 
के फलस्वरूप पापी मनृष्य के लिए यह श्रसम्भव है कि वह श्रपने निज के प्रयास से 
नेतिक नियम का पालत्त कर सके और मोक्ष पा सके | सेंट पाल के विचार मे “रक्त-मास 
का पुतला मनृष्य ईदवर के राज्य का उत्तराधिकारी नहीं बन सकता |” ईइवर का 
भ्रनुग्रह होने पर ही मनुष्य का उद्धार हो सकता है । ४०० ई० के भ्रासपास पेलैमियस 
ने बलपूर्वक यह कहने का साहस किया था कि मनुष्य प्रकृति से भला होता है भर वह 
ईद्वर के भादेशो का पालन करने मे स्वतन्त्र है। इसका श्राशय यह है कि मनुष्य के 
मोक्ष के लिए ईश्वर का अनुग्रह एक सहायक साधन-मात्र है, कोई भ्रावश्यक शर्ते नही । 
श्रॉगस्टीन ने प्लॉटिनस के प्रभाव से मुक्त होने के पश्चात्‌, पेलैगियस के विपरीत, यह 
कहा कि मनुष्य प्रकृति से ही दुष्ट और भ्रसहाय है, केवल ईरवर की अ्रनुकम्पा ही उसका 
उद्धार कर सकती है। भ्रॉगस्टीन जीवन को केवल श्रपूर्ण ही नही समभते थे, वरन्‌ 
नितान्त भ्रष्ट भी । मनुष्य को यदि मोक्ष मिल जाए, तो वह ईद्वर-कृपा का चमत्कार 
ही समझना चाहिए । जिस प्रास्था से कोई व्यक्त पूर्व प्रदत्त भ्रनुग्रह को स्वीकार करने 
की श्रोर प्रवृत्त होता है, वह भी उसको प्राप्त एक प्रकार का दैवी वरदान ही है। मनुष्य 
की भ्रायन्त दुर्वृत्तता के कारण ही ईसा के माध्यम से मनृष्य को मोक्ष देने की ईश्वरीय 
योजना कार्यान्वित हो पाती है। “चर्च! (ईसाई-घर्म-सस्था) ने निर्णय किया कि 
श्रॉगस्टीन सही थे झौर पेलेंगियस गलत । मार्टिन लूथर इस दृष्टिकोण को स्वीकार 
करते हैं प्नौर काल्विन तथा नॉव्स भी। “रोमन कैथॉलिक चर्च' मे जैनसमवादो 
झानदोलन भौर सबरहवी शताव्दी के निवृत्तिबाद की रहस्यात्मक तीत्रता--ये दोनो एक 
ही प्रकार की विचारणा की श्रभिव्यक्तियां हैं। मनुष्य अपने निम्मित्त कुछ भी नहीं कर 
सकता, वह ईदवर का श्रन्वेषण नही कर सकता, श्रपना मोक्ष स्वय नही प्राप्त कर सकता, 
या भ्राष्यात्मिक मूल्यो का साधन नहीं बन सकता--इन कार्यों के लिए मनुष्य की 
नितान्त भ्रसमर्थता पर काले बार्थ और उनके श्रनुयायियो के 'झ्रापत्कालीन घर्मशास्त्र' 
('क्राइसिस थियोलॉजी' ) मे नये सिरे से वल दिया गया है। उनके मत से, मानव-जी वन 

झौर विचार मे ईइवर की प्रकृति का कभी भी साक्षात्कार नहीं हो सकता। पूरी वात 
दूसरे प्रकार से भी कही जा सकती है। एक परम्परावादी ईसाई की दृष्टि मे, ईब्वरीय 

राज्य की शभ्रवतारणा श्रनर्थकारी है, वह विकास की सतत विस्तारित प्रक्रिया का शान्ति 
पूर्ण परिणाम नही है, वह इतिहास मे ईश्वर का सीधा हस्तक्षेप है, इतिहास की प्रकृत 
उपज वह नही है। उसे इस भौतिक जीवन से निराशा होती है और उसे इलहाम होता 
रहता है कि एक न एक दिन ईश्वरीय हस्तक्षेप भ्रवश्य होगा । ईसाइयत में खमीर भौर 
सरसो के दाने से सम्बन्धित नीतिकथाश्रो पर तथा इस प्रकार के कथनों पर भी कि 

'ईंइवर का राज्य तो तुम्हारे भीतर ही है! ज्ञोर दिया जाता है। 
यधाय॑त्ता के जटिल रूपो के भ्रत्यन्त सरबवीकरण की चेष्टाएं श्रामक हैं। लोगो 
को ऐसी दो श्रेणियों मे विभाजित करना, जिनमे से एक संसार को बिलकुल स्वीकार न 


१० देखिए, 'रोमन्स?”, अध्याय ६, पृष्ठ १५-२१ [| 


हिन्दू विचारणा में रहस्पवाद और भाचारनीति ६१ 


करती हो और दूसरी उसके भ्रतिरिबत श्रोर किसी चीज़ को स्वीकार करने के लिए 
तैयार न हो, उचित नही कहा जा सकता। शझ्वेट्ज़र ने ससारानुमोदन भौर ससार- 
निषेघन के दो विचार-वर्ग निर्धारित करके उनको एक-दूसरे से सर्वंधा विपरीत दिखाने 
की चेष्टा की है, परन्तु ऐसा करते हुए उनको कई अ्रपवाद भी स्वीकार करने पड़े हैं, 
भौर यह बात सूचित करती है कि उनकी यह योजना पर्याप्त तथ्यों पर श्राघारित नहीं 
है। सर जॉर्ज बर्डवुड ने इससे बहुत भिन्‍न विचार इन शब्दो मे प्रकट किया है - 


“दुर्भाग्य से, रोम के सैनिक श्रनुशासन मे दीक्षित कुछ प्रारम्भिक ईसाइयो 
ने अ्रधी रतावश यूरोपीय ईसाई-घर्म को उसके श्रादिकाल मे ही गर-ईसाइयो 
(काफिरों ) की सामान्य दाह निक, साहित्यिक, कलात्मक झौर वेज्ञानिक सस्कृृति 
के विरोध मे ला खडा किया। यह एक दुर्घटना ही थी। उसके बाद से तो 
यूरोपीय ईसाइयत पाश्चात्य जगत्‌ के श्राधुनिक धरम निरपेक्ष जीवन से भी न्यूना- 
घिक रूप में स्पण्ट विद्वेषभाव रखती श्राई है। सौभाग्यवश, भारतवर्ष में 
** ब्राह्मपीय धामिक जीवन ने सामान्य जन के दैनिक व्यावहारिक जीवन से 
श्रपने को कभी श्रलग नही किया, श्रपितु वह उसका श्रविभाज्य भ्रग रहा शौर 
ठोस रूप से उससे सम्बद्ध रहा ।” 


वे ्रपनी प्रमुख कृति 'स्व' को इन भ्राशाजनक छाव्दो से समाप्त करते हैं : 


“सम्भव है कि भव भी यह भारत के ही भाग्य मे लिखा हो कि वह ईसाइयत 
ओर ससार का समझौता कराने का मार्ग तैयार करे श्रीर पाथिव जीवन के 
साथ प्राध्यात्मिक जीवन का व्यावहारिक ताल-मेल वे ठाकर मानवता के ने तिक 
विकास में उस भ्रवधि को निकट लाने की चेष्टा करे, जब मनुष्यों मे--वे चाहे 
जिस नाम से पुकारे जाए--जाति, सम्प्रदाय, वर्ग या राष्ट्रीयता का कोई 
विभेद नही रहेगा, वे सव उसी यथायंता भौर उत्त रदायित्व के साथ अपने को 
सामान्य वन्धुत्व का भागीदार मानेंगे जिससे उन्होने दो हज़ार वर्ष पहले ईए्वर 
के पितृत्व को स्वीकार किया था, और उससे भी दो हज़ार वर्ष पूर्व, भ्रपवाद 
रूप से प्रतिभाशाली सेमेटिक कबीले ने जिससे वाह्य एशिया के ठीक के-द्र-स्थान 
में सब काल के सव मनुष्यों के लिए एकता के ग्रेरणाशील श्रौर उत्कर्षशील 
सिद्धान्त की रचना की थी ।/' 


दूसरे धव्दों मे, सर जॉर्ज वर्डवुड का यह विश्वास है कि हिलन्नू लोगो ने यदि संसार को 
ईश्वरत्व की एकता का विचार दिया और ईसाइयों ने ईश्वर के पितृत्व का, तो हिन्दू 
लोग इन सत्यो को जीवन में प्रभावकर बनाएगे और एस प्रकार मनुष्य की वन्धुत्व- 
भावना को चरिताये करेंगे। श्वेट्यर झोर बढंवुड मे एक बडा भ्न्तर यह है कि पवेट्जर 
फा भारत-सम्बन्धी ज्ञान तो पुस्तको पर भ्राधारित है, जबकि बडंवुड भारतीयो के चीच 
पूरा जीवन विता घुके हैं। यही कारण है कि जब हवेट्ज र का विचार है कि हिन्दुत्व हमे 


१. स्व! (१६१४ ६०), एप्ठ ३५४४-६ । 


॥ै है 
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धर प्राच्य धर्म और पाश्चात्य विचार 
जीवन से पलायन करना सिखाता है, तब बडेवुड यह आशा करते हैं कि श्रव भी हिन्दू 
्य ही जूडावाद (यहूदियत) और ईसाइयत के सत्यो का हि 8 से बंप 
बैठाएगा । 

मेरे मन में हिल्दूधर्म श्रोर ईसाई-धर्म की विपरीतता का विचार उतना हावी 
नही है जितना धर्म और भात्मनिर्भर मानववाद के वैषम्य का विचार। भ्राच्य जीवन भे 
तो धर्म को भ्रधिक महत्त्व दिया जाता है भर पाश्चात्य जीवन में मानववाद को | सभी 
सच्चे धर्मों की तरह हिन्दूघर्म भी अनिवायंतः धारलौकिक' है। वह इस लोक को 
प्रलोक मे प्रवेश करने के पूर्व पडनेवाली ड्योढी-मात्र या क्केवल प्रशिक्षण-क्षेत्र मानता 
है। उसके मत से परलोक का ही जीवन सत्य, समृद्ध भौर शाश्वत है। फिर भी, हिन्दू 
धर्म लोगो को मानवीय साहस, शवित और लगन का भत्यन्त प्रभावशाली और निरन्तर 
प्रदर्शन करने की प्रेरणा देता है तथा स्वय धर्मनिरपेक्ष रूप घारण कर लेता है। इसके 
अनुयायी अपने को इस पृथ्वी पर रहनेवाले अपरिचित व्यवितयों तथा तीर्थयात्रियों के 
रूप मे समभते हैं। इसके सबसे यशस्वी प्रतिविधि हैं साधु सन्त तथा अन्य हुतात्माद ध 
घ॒र्मं और मानववाद दोनो दो अलग चीज़ें नही हैं। यदि हम गलती से धर्म को सासा- 
रिकता भौर जीवन-निषेष की भावना का समरूप समझ लेते हैं भौर प्राचारतीति को 
मानववाद तथा सामाजिक प्रगति से सम्बद्ध हर देते हैं, तो दोनो परस्पर बिलकुल मिशन 
बन जाते हैं, भोर तब आवश्यक हो जाता है कि दोनो के भलग सिद्धान्तो के भनुसार 
दोनो की अलग-अलग पद्धति का अनुप्तरत किया जाए। इसके विपरीत, दोनों एकनदूसरे 
के झ्रागिक हैं। धर्म का प्रधान महेत्ल झ्रान्तरिक मनुष्य को उत्तत श्र विकसित करने 


की उसकी शक्ति में निहित है। किन्तु वह निर्दोष तब तक नही वन पाता जब तक वह 


अपने बाह्य अस्तित्व को सम्यक्रूपेण संवार नही लेता । इसके लिए हमें एक स्वस्थ 


राजनीतिक, भाधिक भौर सामाजिक जीवत की तथा एक ऐसी शक्ति भौर कार्यकुशलता 


; -7% ए!0 0ए, ००९ शञा6 
, कवि मैथ्यू आवेल्ड दी इन वहुप्रसिद् एंक्तियों हा ७ 78४ 009७0 
का कक वाश्चात्य इष्टिकोर्यों का अन्तर स्पृष्टतः निरूपित हुआ है| 


6 870 0४० परत! में प्राच्य और र 
मई अप कि शक्तिन्मद में मत यूरोप का एशिया पर वा प्रभाव पढ़ा 
“पूर्व भुका कमा के भागे, 
धीर भौर गम्भीर भवंष्षा मन में धारे ; 
मौन देखता रहा 
गुजरती रहीं गरजती वा झनगिन॥ 
और पुनः वह में मग्न हो गया।” , स््ल 
मानववाद भर घरमनिरपेढञ विकी6 से कब गया था, ईसाई को स्वीकार कर 
य 
रे ध्यान दिया + 
पूर्व की बायी की भोर ॥/5 न जन 
विजयी पश्चिम ने पूर की वाणी सुन ली 
हृदय की खिंतता) री 
उसे अनुभव हुई । 
काँप गया पह। 


झौर पव फी भाहा उसने शिरोपाय की ।” 


हिन्दू विचारणा में रहस्यवाद और भाचारनीति ह: 


की आवदयकता है, जो लोगों को केवल जीवित ही न रखे, वरन्‌ सामूहिक पृर्णत्व की 
ओर भी बढावे। यदि कोई धर्म इन उद्देश्यों की पूत्ति नही करता, तो समभना चाहिए 
कि उसमे कही कोई दोप है--वह दोप चाहे उसके श्रनिवार्य सिद्धान्तो मे हो, या उन 
सिद्धान्तो के प्रयोग मे । केवल भ्रन्तदु ष्टि के द्वारा ही झ्राध्यात्मिक दृष्टिकोण का निर्माण 
नही होता, वरन्‌ इसके लिए एक तकंसगत दर्शन और दृढ सामाजिक सस्थाओ का होन 
भी भश्रावश्यक है । 


[३] 


इवेट्ज़र महोदय श्रपनी स्थापना के समर्थन मे जो तक देते हैं, उनपर भी श्राइा 
हम यहा विचार कर लें । उनके तक ये हैं . (१) हिन्दू विचारणा मे परमानन्द पर जं 
बल दिया जाता है, वह स्वभावत मनुष्य को ससार भर जीवन के निषेघ की भोः 
ले जाता है। (२)हिन्दू विचारणा झनिवायंत पारलौकिक है और मानववादी आचार 
नीति तथा पारलौकिकता ये दोनों परस्पर श्रसगत है। (३) 'माया'-सम्वन्धी हिन 
सिद्धान्त मे, जो जीवन को भ्रम या मरीचिका वतलाता है, एक भ्रुटि यह है कि वः 
ससार भ्ौर जीवन का निषेघ करता है। फलत: हिन्दू विचारणा झाचारनी ति-विपयब् 
नही है। (४) विष्व की उत्पत्ति के सम्बन्ध में हिन्दूधर्म जो बडी से वडी बात का 
सकता है, वह यह है कि यह भगवान की लीला है। (५) मोक्ष का साधन ज्ञान य 
श्रात्मसाक्षात्कार है| यह वात नेतिक विकास से भिन्‍न है, इसीलिए हिन्दूधर्म प्राचारिव् 
या नीति-विषयक नहीं है । (६) मानव-प्रयासों का लक्ष्य पलायन है, समन्वय य 
समझौता नही । यह तो ससीम के बन्धनो से भ्ात्मा की मुवित हुई, श्रसीम के श्रात्म 
प्रकाश और उसके साधन के रूप मे ससीम फो परिवतित करने की वात इसमे नह 
श्राई। धर्म जीवन श्रौर उसकी समस्याझ्रो से बचने की एक भ्राड है, उससे सुखद भाव॑ 
जीवन के लिए भनुष्य को कोई श्राशा नही बघती । (७) हिन्दूधर्म का श्रादर्ण व्यविः 
भ्रच्छाई और बुराई के नैतिक श्रन्तर से परे होता है। (८) हिन्दू विचारणा प्ान्तरि4 
पृर्णता के लिए जिस छीलाचार पर ज़ोर देती है, उसका सक्रिय भ्राचारनी ति भौर भ्पः 
पडोसी को सहूृदय प्रेम देने की वात से विरोध है। 


[४] 

श्वेट्शर के शब्दों मे . “ब्राह्मणों का वास्तविक विश्वास यह है कि मनु 

भपनी ज्ञान-प्राप्ति की नैसगिक णबिति की किसी उपलब्धि के द्वारा ब्रह्म के राय एक 
नही प्राप्त फरता, वरन्‌ एकमात्र परमानन्द की दल्षा में इन्द्रिव-जगत्‌ को त्यागकर श्रो 
एस प्रकार पपने विशुद्ध भ्रस्तित्व की वास्तविकता कों जानकर ही वह प्रह्म फे सा! 
एकात्म हो पाता है । प्रकारान्तर से यहा यह सुझाव मित्रता है कि व्यवितत्व ये 
समृद्धि एव पूर्णता तथा झाप्यात्मिक जीवन की उन्नत प्रभिव्यम्रित ईसाई रहस्यवाद * 
मिलती है, हिन्दू रहस्यवाद तो मनुष्य को ध्पने-घापसे पलायन फर जाने की प्रेरणा देत 
१. टों० स्पेट्थर इस 'श्गियन गोद एरड इस्स टेवहपर्मेंट!, (झ० भ०), १६३४ ६०, पृष्ठ १८ 
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है। किसी विचारधारा के श्रतिसरलीकरण का यह एक श्रौर उदाहरण है। जहा 
तक हिन्दू रहस्यवाद को समभने का प्रश्न है, डॉ० इ्वेदज़र का उपर्युक्त विचार सही 
होने से कोसो दूर है। हिन्दूमतावलम्बी आध्यात्मिकता को मानव-प्रकृति का आधार- 
भूत तत्त्व मानता है । श्रात्मिक साक्षात्कार जीवन की समस्याझ्रो का कोई चमत्कारिक 
समाचान नही है, भ्रपितु जीवन का अपनी पुरणंता की ओर पहुचने का यह क्रमिक 
प्रयास है; यह एक ऐसा फल है जो जीवनरूपी वृक्ष पर उस समय फनता है जब वह 
वृक्ष परिपक्व हो जाता है। परमानन्द या समाधि की दशा में श्रात्मा जीवन की धारा 
मे प्रविष्ट हो जाती है, उसके प्रवाह मे वह चलती है भ्रौर अपने श्रस्तित्व का सन्धान 
वह एक विशालतर ध्यापक जीवन मे कर लेती है। यह श्राष्यात्मिक जीवन, जिसमे 
देहिक या यहा तक कि मानसिक सीमाओश्रो की भावना से स्वतत्नता अनुभव होती है 
झौर एक असीम तथा अनन्त जीवन की विज्ञालता मे मानवात्मा का प्रवेश होता है, 
ठीक वही चीज़ नही है जो चमत्कारिक या जादुई रहस्यवाद है । 
विश्वुद्ध आत्मा के साथ मनुष्य-मन का सयोग होने पर उसमे जो श्राकस्मिक भावेग 
उठता है, जिसे श्वेट्ज्र अ्रतिप्राकृतिक या चमत्कारिक कहते हैं, वह श्रत्यन्त सामान्य 
बात है, यद्यपि इस स्वस्थचित्तता के साथ हममे से भ्रधिकाश के मन की तुलना 
की जाए, तो हम या तो निर्बंल मन वाले निकलेंगे या कम स्वस्थ चित्त वाले | 
आनन्दातिरेक एक ऐसा शब्द है जिसमे मादक द्रव्यो के सेवन से उत्पन्न नशा 
झौर भूत-पिशाच की वाघा से लेकर प्लॉटिनस के भ्रत्युल्लास तक उसकी सीमा मे ग्रा 
जाते हैं ।* मौत चिन्तत-मनन की स्थिति का जो परमानन्द है, वह उस उद्याम श्रावेश 
से भिन्‍न होता है जो भौतिक साधनों से उत्पन्त किया जाता हैं और नशञ्ञा लाने के लिए 
जिनका सेवन किया जाता है । ईदवर-सम्वन्धी समस्त अनुभव जब तीन्र हो जाता है 
तब वह परमानन्द कहलाता है, यचपि प्रत्येक भावोन्‍्माद को ईश्वरीय भ्रनुभव समझना 
भी भूल होगी । फिर भी, यह सच है कि एक मनोदशा ऐसी होती है जिसमें व्यक्ति मे 
सहज ही भावोत्कप की स्थिति उत्पन्न हो जाती है, किन्तु यह सक्षोभ की दशा से 
बिलकुल भिन्‍न होती है । प्रत्यक्ष तथ्य के श्राघार पर यदि यह कहा जाए, तो इसमे 
श्राइचय की कोई वात नहीं कि कुछ इसी प्रकार की मनोदशा कवियो, दाशंनिको, 
चित्रकारों शौर सगीतकारो में भी उत्पन्न हो जाती है । यदि हम कलाकारों की 
प्रतिभा के विपय में यह नही कहते कि यह मानसिक श्रपकर्प या स्वायविक अस्थिरता 
के कारण है, तो घामिक प्रतिभाओं के विषय में अन्यथा सोचने का कोई श्रौचित्य नही 
है । रहस्यात्मक दक्षाओं मे प्राय श्रत्युल्लास की भावना श्राती ही रहती हैं, किन्तु 
किसी भी प्रकार इसका श्रर्थ आत्मा का वियोजन नहीं लगाया जा सकता। श्रत्यन्त 
हपित होना अपनी झात्मा की सीमाओं का अ्रतिक्तमण करना नहीं, वरन्‌ श्रत्यन्त 
त्मस्थ होना है; श्रात्मचेतना खो देना नही है, वरन्‌ खूब चैतन्य रहना है। मनुष्य 
१ ईश्वर से सयोग होने पर जो परमानन्द प्राप्त धोता है, उत्तके विषय में परद्देए--वि लेयम जेम्स 
कुत 'द इैरायटीज भाव रिलीजस ण्क्सपीरियेन्स', (१६०६ ई०), पृष्ठ ३७६-४२०; झार० एच० थालेस 
हु, 'ऐन इट्रोटक्रान हू द साइक्ॉलाजी आँव रितीजन', (१६२४ ई०), एृष्ठ २३२०-०२, २४६-४१ । 
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अपने पाथिव जीवन की सामान्य परिस्थितियों से बाहर नही निकल सकता। 
यह जानते हुए भी कि उसकी देह श्रोर उसका मन एक उच्चतर जीवन की प्राप्ति के 
साधन हैं, वह उनकी पाथिव आवद्यकताम्ो से निरपेक्ष कैसे रह मकता है ” वह न 
तो श्रपनी बुद्धिमत्ता पर फूला समाता है और न वह श्रात्मार्थी ही होता है, वयोकि 
उसके पास अ्रपना कहने को कुछ नही होता। यदि उसको एक श्रतीन्द्रिय व्यक्तित्व 
प्राप्त हो गया है श्रौर ऐसी स्वतन्त्रता मिल गई है जिसको इस ससार की कोई शक्ति 
छीन नही सकती, तो इसका कारण वह नही है, वरन्‌ वह परम श्रात्मा है जो उसमे 
लमिवास करतो है भौर उसको भी नि सीम बना देती है | रहस्यात्मक अनुभव कला- 
कार के झानन्द या प्रेम के हर्पातिरेक से जो सभी कायदे-कानून तथा प्रतिवन्ध का 
अतिक्रमण कर जाता है श्रौर जीवन से वास्तविक सम्पर्क की सम्भावना को सूचित 
करता है, कुछ भ्शों मे समान होते हुए भी सुखानुभूति की एक दीप्ति-मात्र नही है। 
उत्तेजित भावुकता जो रोमाच श्रौर ऐन्द्रिक अत्युल्लास की तलाश में रहती है, 'सम्यक्‌ 
दर्शन! से नितात्त भिन्‍न होती है । मननशील सन्त प्रतिमाओं और भ्रन्‍्य चाक्षुपू- 
प्रत्यक्षो को गौण स्थान देते हूँ। ये प्रतीक हैं जिनका उपयोग हम मूलवस्तु को सम- 
भने के लिए करते हैं। प्रतीक सदा ही श्रनुभव या अ्वबोध से भिन्‍न होता है । ज्ञान 
या विद्या शीतल एवं स्वच्छ दृष्टि की कल्पना है। परमानन्द की दक्शा मे श्रात्मा यह 
प्रनुभव करती है या श्रनुभव करने की भावना करती है कि वह अमित प्रकाश से 
उद्भासित होकर ईश्वर का दर्शन कर रही है, किल्तु हमको इससे भी श्ागे बढ़कर 
उस दशा तक पहुचना चाहिए, जहा परमात्मा के साथ हमारे भ्रस्तित्व की चेतना की 
एकता सतत बनी रह सके । परमानन्द की दशा की उपमा इस प्रकार दी जा सकती 
है आप अपने स्वप्नों के देश को भ्रपने सामने सुविस्तृत देख रहे हैँ, किन्तु उसकी 
घरती पर झ्ापके पैर भ्रभी नही पड़े हैं। यह कैवल्य या दिव्यसत्य का पूर्ण झ्राध्या- 
त्मिक भ्रथिग्नहण नही है, वरन्‌ यह तो उस दिश्वा मे केवल श्रीगणेश है, उस गहराई मे 
उतरने की पहली सीढी ही है । भगवद््‌गीता के ग्यारहवें अ्रध्याय मे प्र्जुन को दिव्य- 
दृष्टि का जो महत्‌ भ्रनुभव हुआ है, उसके उपरान्त भी पुस्तक समाप्त नही होती । 

ज्ञान का प्रकाश भ्नन्‍्त सत्ता के साथ भनुष्य की झ्राध्यात्मिक एकता में परिणत हो 
जाना चाहिए। जब परमानन्द समाप्त हो जाता है, तब आत्मा अपने को एकाकी 
पाती है भौर परमात्मा के साथ भ्रपनी एकता के अ्रपूर्ण रह जाने के कारण अपने 
को प्रसहाय तथा श्रसन्तुप्ट अनुभव करती है। कुछ समय तक चकाचौंव करनेवाले 
प्रयाण में रहने के बाद भात्मा गहनान्धकार मे श्रन्धे की तरह टटोलती फिरती हें; 

वह झपने भीतर हृदय की वह पवित्रता और मन की सत्यता लाने के लिए सचेप्ट हो 

रहती है जो झाध्यात्मिक जीवन दे! लिए अ्निवायं है | झ्राष्यात्मिक जीवन से तात्पर्य 

मानव-लेतना में ईपवर का क्रमश प्रविप्ट होना है। जब तक ग्रात्मा-परमात्मा की 

एकता पूर्ण नहीं हो जाती, जब तक व्यक्तित्व का स्थायी रुप से रूपान्तरण नही हो 

जाता, जब तक यह प्ात्मा ईश्वरचालित पब्रात्मा नही बन जाती, तव तक धात्मा 

गये जीतने झौर उसको पूर्णत व्वर्ती बनाने का प्रयत्त श्रनवर्त रूप से चलता 
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रहता है ।* । 
आध्यात्मिक जीवन प्राप्त करते के लिए परमानन्द या भावोन्माद एकमेव मार्ग 
नहीं हैं। यह बहुधा रहस्यवाद का निदर्शन होने की भपेक्षा उसका विक्ृत रूप ही होता 
है। चूकि लोग भूल से इसे ही झ्राध्यात्मिक जीवन समभ लेते हैं, इसलिए इसके विरुद्ध 
हमे चेताया गया है। सारे संसार के भ्राध्यात्मिक रहस्यवादी साधक भावोन्माद, छाया 
और पझाश्रवण को गोण महत्त्व की वस्तु समभते हैं भौर इनसे बचने की सलाह देते 
हैं। वे रहस्यवादी साधको के जीवन की कुछ ऐसी श्रसगतिया हैं जो उन्हे यदा-कदा 
परेशान करती हैं । परिवतित अ्रन्तजंगत्‌ के साथ ढीक-ठीक सामजस्य न बैठा पाने के 
कारण वे लक्षण साधक मे उत्पन्न होते हैं। जब रहस्यथवादी साधक का च्यक्तित्व एक ऐसे 
स्तर तक उठ जाता है जो उसके सामान्य आत्मकेन्द्रित जीवन के लिए भ्रसगत प्रतीत 
होने लगता है, तब उसमे कुछ अ्रव्यवस्थाए दिखाई देने लगती हैं | भ्राध्यात्मिक प्रनुभव 
का मानव-शरीर-रचना पर वहुत तनाव पडता है । यदि आम की ग्रुठलिया गमलो से 
श्रारोपित कर दी जाए, तो एक समय ऐसा भ्राएगा जब ग्रमले हक-हूक हो जाएगे । 
जव नई दराव पुरानी वोतलो मे भरी जाती है, त्व वे टूट जाती हैं। यदि मनुप्य 
चाहता हैं कि वह आध्यात्मिक प्रकाश को मेल सके, तो उसे एक नया पान, एक नया 
प्राणी बनना ही चाहिए। यही कारण है कि योग की हिन्दु-पद्धति स्वस्थ स्तायुभो के 
विकास पर श्रधिक बल देती है । 
भावोन्मादी श्रनुलक्षण हिन्दूधर्म की ही विज्येषता नही हैं। बलाम के झार्यान 

की सर्या-सम्बन्धी पुस्तक ('ुक आँव नम्बर्स' ) मे हमको भावोन्‍्माद का एक वृत्त मिलता 
है . “दिवास्वप्न-सा देखता हुआ वह गिर पडा और उसकी आखें खुली की खुली रह 
गईं ।/ भावोन्मादी मुर्च्छा की स्थिति में जो कुछ दिखाई देता है, उसीके भ्राधार 
पर यशायाह और इसज़ेकियल ने भविष्यवाणिया की थी ।?* सेंट पॉल भ्राव्यात्मिक 
हर्पातिरेक को इन्द्रियात्तीत वतलाते हैं, ज्ञानेन्द्रियों के भ्रस्तित्व का भान तो उन्हें तच 
हुआ जब मासल सुखो की लालसा ने अ्रपना डक झुभोया । प्रारम्मिक 'चर्च मे 
चमत्कारी शक्तियों का अनुभव, अ्टपटी वाणिया बोलना भ्ौर उब वाणियों का गर्थ 
निकालना तथा पैगम्वरो द्वारा दिए गए सन्देश--ये सब बाह्य श्राक्रमण श्रविक हैं, 
प्रान्तरिक विकास कम । मॉनटेन का त्यागवाद (तपदचर्या का छिद्धान्त) जिसका प्रचार 

१, तुलना कीजिए - सेंट थेऐेसा के विचार में परमानन्द एक प्रकार को सगाई (वाग्दान) है, जो 
आध्यात्मिक विवाद में परियत होती है, 'मिसमें आत्मा सदा अपने केन्द्र में ईश्वर के साथ अवस्थित 
रदतो है ।” (द इस्टीरियर कैसिल”, सातवीं मज़िल, अध्याय २, विमाग २-४)।॥ 

२, #<०, ४, इसाइयाह श॑ सी देखिए । ३० पज़रा ण, एप्ठ ३२। 

४. 'ऐक्टस व द अपॉसल्स' भर “द फर्स्ट लेटर द्व द कॉरिन्यियन्स! देखिए । मा, $ 
पृष्ठ १९ छयूक 7, पृष्ठ १ मी देखिए । “प्रेरणा की जो धारणा सेमेटिक ख्लोत के सभी थर्मों में पाई 


जाती है, उसले जितने मी मद्दात पैगम्बर हो चुके दे वे मतमेद नहीं रखते । उनकी दृष्टि में यह किसी 
बाढ्ष शक्ति का मानवनव्यक्तित्व पर झ्ाक्रमण है। इस वाह्म शक्ति को वे प्राय” आत्मा या “याहवेद! 
नाम से पुकारते हैं ।” अडॉल्फ लॉदुस छत्त “द प्रॉफेद्स एए्ड द राइ्च भाव जूदइफ्म', (१६१७ का 


छंस्करण), पृष्ठ ५३ । मान्रे 
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दसरी और तीसरी शताव्दियो मे श्रधिक रहा, निश्चित रूप से भावोन्मादी था। सेट 
थेरेसा और जेनोग्ा की सेंट कैयेराइन तथा अन्य कुछ सन्‍्त ईश्वर की छाया तथा 
भावोन्माद से पीडित थे। भावोन्मादी सिद्धान्त पर आधारित कोई भी तर्क सभी घर्मो 
पर लागू होगा । 


[५] 


कोई भी आचारिक सिद्धान्त जो मानव-क्राचार और परम सत्य के सम्बन्ध का 
दार्ण निक तिरुपण करता हो, श्रव्यात्मशास्त्र मे स्थान पाने के योग्य है। हम परम सत्य 
के विषय में जैसी भावना करते हैं, वैसा ही आचरण हम करते है। मनोरथ और कार्ये 
साथ-साथ चलते है। यदि हम ऊनजलूल वातो मे विश्वास करें तो कुछ वेतुके काम 
भी हमसे हो जाएगे। श्रात्ममरित मानववाद की कुछ अपनी श्राध्यात्मिक पुर्वेंधारणाए 
होती हैँ । यह चाहता है कि हम केवल देश-काल से मुक्त प्रस्तुत ससार तक ही अपना 
घ्यान सीमित रखें। इसका तर्क है कि प्रकृति के भ्रनुसार कार्य करना और उसके 
क्रियागत सिद्धान्तो के अनुरूप ही भ्रपने श्राचरण को ढाल लेना मनुप्य का चैतिक कतंव्य 
है । यह मानव-जीवन के कारणो को विशुद्ध प्राकंतिक साधनों से परिपूर्ण करने का 
प्रयास करता है। नीतिशास्त्र का विषय समाजशास्त्र की एक शाखा समझा जाता 
है या मनोविज्ञान का एक विभाग | यदि सकुचित दृष्टि से विचार किया जाए तो 
लगेगा कि वैज्ञानिक भोतिकवाद श्रौर रहस्यात्मक राष्ट्रवाद दो प्रकार के मानववादी 
नीतिशास्त्र हैं । वे मनुप्य को विशुद्ध प्राकृतिक व्यापार समभते हैं और मानते हैं कि 
उसका दृष्टिकोण देश और काल से किसी प्रकार स्वतत्र नही हो सकता । वे इस वात 
फे लिए प्रोत्साहित करते हैं कि मनुष्य अपने को प्रकृति तथा ऐतिहासिक प्रक्रिया के 
पूर्णत अभ्रधीन समझ ले ओर केवल व्यवहाय को ही इुपचाप स्वीकार कर ले । व्यवहार 
में प्राकृतिक नियमों का जो रूप दिखाई देता है, उससे आत्मत्याग, आत्मवलिदान एवं 
मानवता की नि स्वार्थ सेवा शादि सदुगुणो को कोई प्रोत्साहन नही मिलता । 

भौतिक वस्तुझो की प्रनुरता हो जाने से ही जीवन सरस नही हो जाएगा । 
ससार के घनी लोगो का जीवन प्राय नीरस, स्फुर्तिहीन, सीधा-सपाट और झलाभकर 
दियाई देता है , यहा तक कि जिस सामाजिक चेतना द्वारा मनुष्य भौतिक सम्यता के 
लाभों को सर्वताधारण तक पहुचाने की प्रेरणा प्राप्त करता है, उसके लिए भी यह 
नहीं कहा जा सकता कि वह वैज्ञानिक प्रकृतिवाद के सिद्धान्तों की देन है। भौतिक 
परायार प्रनिवाय्य होते हुए भी, वह वास्तविक जीवन यापन के लिए बहुत ही मकुचित 
प्रत्नीत होता हैं । नात्गीवाद, फासिस्तवाद और साम्यवाद की जो समृह-कल्पना है, वह 
एमसे श्राशा फरती है कि हम विवेक झौर मानवता-सम्बन्धी सभी विचारों को 
तिलाझ्जत देकर राज्य की पूजा फरे, क्योकि इसीसे जीवन समृद्ध और महत्त्वपूर्ण 
टो सकेगा । ममुप्य केवल भावात्मक ग्राणी नहीं है। राप्ट्र-राज्य मे मानवीय तथा 
सार्यभोम मूल्यों के जिए फोई स्थान नहों है, वह मनुष्य में सार्वभौमिवता का विकास 
फरने के सार्ग में भयवर सकट पैदा करता है , जवकि स्थिति यह है कि विज्ञान की 
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प्रगति के कारण श्राज सार्वभोमिकता का विकास अभ्रधिक गति से हो रहा है और 
मानव-समाज का कल्याण भी सार्वभौमिकता के द्वारा ही हो सकता है। 

इस प्रइन का केन्द्र मनुष्य के स्वभाव में है। मनुष्य क्या केवल शरीर है जिसे 
खिलाया-पिलाया, श्रोढाया-पहनाया श्रौर ग्रावासित किया जा सकता है, या वह भात्मा 
भी है जिसकी कुछ उच्चाकाक्षाए हैं ? जिन लोगो को भौतिक सम्यता की न्यामतें, 
सारी सुख-सुविधाए प्राप्त हैं, उन लोगो को भी जब हम हताश और कुण्ठित देखते हैं, 
तंव यह समझ मे झा जाता है कि मनुष्य केवल रोटी या भावात्मक उत्तेजना पर ही 
जीवित नही रह सकता । इसके अ्रतिरिक्त यह वात भी है कि प्रगति अपने-आपमे 
कोई लक्ष्य नही है। यदि यही चरम सत्य हो, तो इसके कभी पूरां होने का प्रश्न ही 
नही उठता । हम अपने लक्ष्य के निकट से निकटतर पहुच सकते हैं, पर उसको प्र्णतः 
उपलब्ध नही कर सकते । इसकी प्रक्रिया का न कोई श्रादि है, न कोई श्रन्त ) यह ने 
कही से प्रारम्भ होती है, न कही ले जाती है। इसका कोई उद्देश्य नहीं, कोई लक्ष्य 
नही । पुनरावृत्ति का निरर्थंक चक्र जीवन को सार्थक नही बना सकता । यह तक दिया 
जा सकता है कि भले ही विश्व का अपना कोई प्रयोजन न हो, तो भी विश्व के कुछ 
उपादानो के, जैसे राष्ट्रो भौर व्यक्तियो के, तो श्रपने प्रयोजन ही हो सकते हैं । राष्ट्रों 
का उत्थान भशौर पतन, व्यक्तियों का विकास और विनाश काफी दिलचस्प हो सकते हैं, 
और विश्व को सान्‍्त प्रयोजनो की अनन्त म्यखला के रूप में देखा जा सकता है । 
इसको नीतिश्ञास्त्र का सन्तोषप्रद लक्ष्य लही माना जा सकता । क्‍या मानववादी इस 
पृथ्वी पर ही एक ऐसे स्वर्ग के निर्माण की आशा नहीं करते जिसमे कलाकारों भ्रौर 
विचारको की एक सर्वागपूर्ण जाति निवास करेगी ? हमसे यह कहने का लाभ ही क्या 
कि यद्यपि हमारे सूये, चन्द्र श्रौर तारे वर्तमान पाथिव जीवन को विनण्ट करने मे भाग 
लेंगे, तो भी दूसरे सूर्यों, चन्द्रो और तारो का उद्भव हो जाएगा ? हम तो एक ऐसे 
कल्याण के श्राकाक्षी हैं जो भ्रपने-आपमे श्रन्यतम हो भौर जिसे कभी भुलाया न जा 
सके । इस बात से इन्कार नहीं किया जा सकता कि जो वस्तु केवल सापेक्ष है, उससे 
मनुष्य को सत्तुष्ट नही किया जा सकता श्रोर मनुष्य स्थायी रूप से सान्त तथा अनु भव- 
सापेक्ष सत्य की सीमाओं के भीतर नहीं रह सकता । मनुष्य श्रपने ही रहस्य-मन्दिर 
के द्वार पर खडा होता है । जिस क्षण वह श्रपनी चिरन्तनता के प्रति जागरूक हो 
जाता है, उसी क्षण वह उस मन्दिर मे प्रविष्ट होने का अधिकारी वन जाता है। यदि 
सच पूछा जाए तो चिरस्तनता को छोडकर ऐसी कोई वस्तु नही है जिसे मानवीय कहा 
जा सके । एक सार्थक नैतिक श्रादर्थ को घटनाओ के तात्कालिक प्रवाह से परे की 
वस्तु होना चाहिए। 

एक बात श्र, क्या यथार्थ के गूढ स्वभाव को देखते हुए नैतिक जीवन सम्मव 
हो सकता है ? कुछ विचारक हमे प्रेरित करते हैं कि हमको जो उचित श्रौर सही 
प्रतीत हो, उसीको करें, भले ही हमे उसको कार्यान्वित करने की विधि न ज्ञात हो। 
नैतिक उत्साह तभी उत्पन्न हो सकता है जब नैतिक आदक्ों की उपलब्धि के लिए कुछ 
योगदान करने की क्षमता पाने की श्राज्ञा लेकर हम अपने प्रयोजन में प्रवृत्त हो। यदि 
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हमे यह निरचय नही है कि श्रादर्शों का सक्रिय पोषण उनके क्रियान्वय में भी सहायक 
होगा, तो हम उनके ओऔचित्य के सम्बन्ध में भी निर्श्चित नहीं हो सकते । 

हम स्वय से यह पूछे बिना भी नहीं रह सकते कि हमारे श्रादर्श केवल हमारे 
अपने स्वप्न हैं या समाज के द्वारा निभित वन्धन-्सूत्र है या मानव-जाति मे विशेष 
सप से पाई जानेवाली उच्चाकाक्षाए है ? केवल वही दर्शन, जो मानता हो कि 
उच्चाकाक्षाए वस्तुओं की सार्वभौम प्रकृति मे वद्धमुल है, नैतिक जीवन में गम्भीरता 
भौर स्फूर्ति ला सकता है , नतिक कठिनाइयों के समय साहस तथा विश्वास दिला 
सकता है। हमे यह हृल विश्वास होता चाहिए कि ब्रह्माण्डीय योजना का ही प्रयोजन 
है कि हम अपने आद्शों को मन में पालते रहे; उनके प्रति हमारी निप्ठा या झनिष्ठा 
केवल हमारे लिए या समाज के लिए, या मानव-जाति के लिए ही गम्भीरतम चिन्तन 
का विषय नहीं है, प्रत्युत वस्तुओं की प्रकृति के लिए भी हैं । यदिनतिक विचार निर्दोप 
भौर सर्वांगपूर्ण है, तो वह नैतिकता को ब्रह्माण्डीय प्रेरणा प्रदान करता है। श्रादर्शो 
की सत्यता मे जब तक हृढ विश्वास न हो, तव तक नैतिक चेतना नही उत्पन्न हो 
सकती । यदि सत्य झाद्शों को ही घर्मं कहा जाए, तो नैतिक मानववाद को कार्यवाहक 
घर्म कहना होगा । जब मनुष्य समस्त प्राणी-जगत्‌ के साथ अ्पन्ती अनिवार्य एकता का 
अनुभव करता है, तव वह अपने जीवन में इस एकता की श्रभिव्यक्ति करता है। 
रहस्यवाद श्रीर श्राचारतीति, पारलौकिकता और लौकिक कार्य कन्धे से कन्वा भिडा- 
कर चलते हैँ । आादिकालीन धर्मों मे हमको यह मेल मिलता है । पारलोकिकता 'मान' 
के रूप मे दिखाई देती है जिसको अ्रसम्य जगली मनुष्य प्रत्यक्ष ज्ञान-विपय के भीतर 
तथा दृश्य जगत्‌ की घटनाओं के पीछे छिपी किसी रहस्यमय शक्ति की सहज भावना 
से भाप्त करता है । उसको नैतिकता श्रभिशप्त शोर वर्जित जान पड़ती है और वस्तुओ 
तथा व्यक्तियों मे उसको पवित्रता की भावना अनुभव होती है, जो भ्पने विधि-निपेधो 
के द्वारा उसके समस्त श्राचरण को नियतित करती है । मानव-जाति के उच्चत्तर धर्मो 
में इन्द्रियातीत के प्रति विश्वास तथा प्राकृतिक जगत्‌ में कायें--दोनो का निकट सपर्क 
में रहते हुए विकास हुआ है श्रौर दोनो मे पारस्परिक क्लिया भी हुई है। इन्द्रियात्तीत 
जगत्‌ के चरम सत्यो के प्रति भात्मा की जो प्रवृत्ति, प्रतिक्रिया तथा समन्वयज्ञीलता 
रहतो है, उसीको घर्म कहते है । आचारनीति पायिव जीवन, विशेषकर मानव- 
जीवन में सही सामजस्य को झपना विपय बनाती है। घमर्म हो, चाहे आ्राचारनीनि, 
दोनो ही झादशों के प्रकाण मे जीवन-यापत करने की इच्छा से प्रेरणा प्राप्त करते हैं । 
यदि हम 'जो है, उसीसे सन्तुष्ट हैं, तो 'जो चाहिए! वग कोई श्रर्थ हमारे लिए नही 
है; यदि हम वेवल अस्थायी गोचर जगत्‌ के प्राणी हैं, तो हमारे लिए धर्म का भी कोई 
भप नही है। धर्म का जन्म मनुप्य के इस हृठ विद्वान से होता है कि दृश्य और पाधिव 
ससार से परे भी कोई दूसरा ससार है जिससे मनुण्य का काम पड़ता है। नीतिशास्प्र 
चांहता है कि हम दूसरे समार पर भ्निवायत- दृष्टि रखते एए इस ससार में कार्य 
करें । अपने मन को एन्द्रियातीव लोक मे स्थित रखते हुए हमयो अपने ययथाये जीवन 
फो धादर्ण जीवन के निकटतर लाने का प्रयास करते रहना है। केवल धर्म ही ग्राचार- 
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प्रगति के कारण आज सार्वभौमिकता का विकास अ्रधिक गति से हो रहा है और 
मानव-समाज का कल्याण भी सा्वशोमिकता के द्वारा ही हो सकता है । 

इस प्रइन का केन्द्र मनुष्य के स्वभाव में है। मनुष्य क्या केवल शरीर है जिसे 
खिलाया-पिलाया, श्रोढाया-पहनाया और झावासित किया जा सकता है, या वह आत्मा 
भी है जिसकी कुछ उच्चाकाक्षाए हैं” जिन लोगो को भौतिक सभ्यता की न्यामतें, 
सारी सुख-सुविधाए प्राप्त हैं, उत्त लोगो को भी जब हम हताश और कुण्ठित देखते हैं, 
तब यह समझ मे थ्रा जाता है कि मनुष्य केवल रोटी या भावात्मक उत्तेजना पर ही 
जीवित नही रह सकता । इसके अतिरिक्त यह वात भी है कि प्रगति अपने-भापमे 
कोई लक्ष्य नहीं है । यदि यही चरम सत्य हो, तो इसके कभी पूर्ण होने का प्रद्न ही 
नही उठता । हम अपने लक्ष्य के निकट से निकटतर पहुच सकते हैं, पर उसको पूर्णतत- 
उपलब्ध नहीं कर सकते । इसकी प्रक्रिया का न कोई श्रादि है, न कोई श्रन्त । यह न 
कही से प्रारम्भ होती है, न कही ले जाती है । इसका कोई उद्देश्य नहीं, कोई लक्ष्य 
नही । पुनरावृत्ति का निरथेक चक़ जीवन को सार्थक नहीं बता सकता । यह तक दिया 
जा सकता है कि भले ही विश्व का श्रपना कोई प्रयोजन न हो, तो भी विध्व के कुछ 
उपादानो के, जैसे राष्ट्रो भर व्यक्तियों के, तो अपने प्रयोजन ही हो सकते हैं । राष्ट्रो 
का उत्थान और पतन, व्यक्तियों का विकास और विनाश काफी दिलचस्प हो सकते हैं, 
और विश्व को सान्‍्त प्रयोजनो की श्रनन्त शछखला के रूप में देखा जा सकता है। 
इसको नीतिशास्त्र का सन्तोपग्रद लक्ष्य नही माना जा सकता । क्या मानववादी इस 
पृथ्वी पर ही एक ऐसे स्वर्ग के निर्माण की श्राशा नही करते जिसमे कलाकारों भौर 
विचारको की एक सर्वागपुर्ण जाति निवास करेगी ? हमसे यह कहने का लाभ ही क्या 
कि यद्यपि हमारे सूये, चद्ध और तारे वर्तमान पारथिव जीवन को विनष्ट करने में भाग 
लेंगे, तो भी दूसरे सूर्यों, चन्द्रो और तारो का उद्भव हो जाएगा ? हम तो एक ऐसे 
कल्याण के श्राकाक्षी हैं जो अ्पने-श्रापमे श्रन्यतम हो और जिसे कभी भ्रुलाया न जा 
सके । इस बात से इन्कार नही किया जा सकता कि जो वस्तु केवल सापेक्ष है, उससे 
मनुष्य को सतुष्ट नही किया जा सकता भोर मनुष्य स्थायी रूप से सान्त तथा अनुमव- 
सापेक्ष सत्य की सीमाओ्रो के भीतर नहीं रह सकता | मनुष्य श्रपने ही रहस्य-मन्दिर 
के द्वार पर खड़ा होता है। जिस क्षण वह श्रपनी चिरन्तनता के प्रति जागरूक हो 
जाता है, उसी क्षण वह उस मन्दिर मे प्रविष्ट होने का श्रधिकारी बन जाता है | यदि 
सच पूछा जाए तो चिरन्तनता को छोडकर ऐसी कोई वस्तु नहीं है जिसे मानवीय कहा 
जा सके । एक सार्थक नैतिक श्रादर्श को घटनाओ्रो के तात्कालिक प्रवाह से परे की 
वस्तु होना चाहिए। हि 

एक बात श्र, क्या यथार्थ के गृढ स्वभाव को देखते हुए नैतिक जीवन सम्मव 
हो सकता है ? कुछ विचारक हमे प्रेरित करते हैं कि हमको जो उचित श्रोर सही 
प्रतीत हो, उसीको करें, भले ही हमे उसको कार्यान्वित करने की विधि न ज्ञात हो। 
नैतिक उत्साह तभी उत्पन्न हों सकता है जब नैतिक श्रादक्षों की उपलब्धि के लिए कुछ 
योगदान करने की क्षमता पाने की आशा लेकर हम अपने प्रयोजन मे भ्रवृत्त हो। यदि 
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हमे यह निश्चय नही है कि आदर्शों का सक्रिय पोषण उनके क्रियान्वय मे भी सहायक 
होगा, तो हम उनके श्रौचित्य के सम्बन्ध में भी निश्चित नहीं हो सकते । 

हम स्वय से यह पूछे बिना भी नही रह सकते कि हमारे झादशे केवल हमारे 
अपने स्वप्त है या समाज के द्वारा निर्मित वन्धन-सूत्र हैं या मानव-जाति मे विद्षेप 
रूप से पाई जानेवाली उच्चाकाक्षाए हैं ? केवल वही दर्शन, जो मानता हो कि 
उच्चाकाक्षाए वस्तुओं की सावंभौम प्रकृति मे वद्धमूल है, नैतिक जीवन में गम्भीरता 
झौर स्फूर्ति ला सकता है , नैतिक कठिताइयो के समय साहस तथा विश्वास दिला 
सकता है। हमे यह हृढ विश्वास होना चाहिए कि ब्रह्माण्डीय योजना का ही प्रयोजन 
है कि हम अभ्रपने आदशों को मन में पालते रहे , उनके प्रति हमारी निष्ठा या अनिष्ठा 
केवल हमारे लिए या समाज के लिए, या मानव-जाति के लिए ही गरम्भी रतम चिन्तन 
का विपय नहीं है, प्रत्युत वस्तुओं की प्रकृति के लिए भी है । यदि नैतिक विचार निर्दोष 
झोर सर्वागपूर्ण है, तो वह नैतिकता को ब्रह्माण्डीय प्रेरणा प्रदान करता है। भादरशों 
फी सत्यता में जब तक हृढ विश्वास न हो, तब तक नैतिक चेतना नही उत्पन्न हो 
सकती । यदि सत्य आ्रादर्शों को ही घर्म कहा जाए, तो नैतिक मानववाद को कार्यवाहक 
घर्मं कहना होगा । जब मनुष्य समस्त प्राणी-जगत्‌ के साथ अपनी अनिवार्य एकता का 
श्रनुभव करता है, तव वह शअ्रपने जीवन मे इस एकता की अ्रभिव्यक्ति करता है। 
रहस्यवाद और भ्राचारनीति, पारलौकिकता श्रौर लोकिक कार्य कन्धे से कन्धा भिड़ा- 
कर चलते हैं । आ्रादिकालीन धर्मों मे हमको यह मेल मिलता है| पारलौकिकता 'मान' 
के रूप मे दिखाई देती है जिसको असम्य जगली मनुष्य प्रत्यक्ष ज्ञान-विपय के भीतर 
तथा हृश्य जगत्‌ की घटनाओं के पीछे छिपी किसी रहस्यमय शक्ति की सहज भावना 
से प्राप्त करता है । उसको नैतिकता अभिज्नप्त और वर्जित जान पडती है भर वस्तुओं 
तथा व्यक्तियों मे उसको पविश्नता की भावना भ्रनुभव होती है, जो अपने विधि-निषेधो 
के द्वारा उसके समस्त भ्राचरण को नियत्रित करती है । मानव-जाति के उच्चतर घर्मो 
मे इन्द्रियातीत के प्रति विश्वास तथा प्राकृतिक जगत्‌ में कार्यं--दोनो का निकट सपर्क 
में रहते हुए विकास हुआ है श्रौर दोनो मे पारस्परिक क्रिया भी हुई है। इन्द्रियातीत 
जगत्‌ के चरम सत्यो के प्रति आत्मा की जो प्रवृत्ति, प्रतिक्रिया तथा समन्वयक्षीलता 
रहती है, उसीको घर्मं कहते हैं । श्राचारनीति पार्थिव जीवन, विशेषकर मानव- 
जीवन मे सही सामजस्य को श्रपना विषय वनाती है। घर्म हो, चाहे आचारनीति, 
दोनो ही झादरशों के प्रकाश मे जीवन-यापन करने की इच्छा से प्रेरणा प्राप्त करते हैं । 
यदि हम “जो है', उसीसे सन्तुष्ट हैं, तो “जो चाहिए' का कोई श्रर्थ हमारे लिए नही 
है, यदि हम केवल श्रस्थायी गोचर जग्रत्‌ के प्राणी हैं, तो हमारे लिए घमर्म का भी कोई 
भ्र्थ नही है । घर्मं का जन्म मनुष्य के इस हृढ विश्वास से होता है कि हृज्य श्ौर पार्थिव 
ससार से परे भी कोई दूसरा ससार है जिससे मनुप्य का काम पडता है। नीतिक्षास्त् 
चाहता है कि हम दूसरे ससार पर अझ्निवायंत हृ्टि रखते हुए एस ससार में कार्य 
करें। अपने मत को इन्द्रियातीत लोक मे स्थित रखते हुए हमको अपने यथार्थ जीवन 
को श्रादर्श जीवन के निकटतर लाने का प्रयास करते रहना है। केवल घर्म ही श्राचार- 
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नीति को आइवस्त कर सकता है भर उसका क्षेत्र-विस्तार कर सकता है तथा मानव- 
जीवन को एक नया श्रर्थ प्रदान कर सकता है | हम व्यक्तिगत जीवन भौर सामाजिक 
जीवन का नैतिक मूल्याकन केवल इसलिए करते है कि हम सामाजिक प्राणी ही नही है, 
वरत्‌ श्राध्यात्मिक प्राणी भी हैं । 
यदि कोई सिद्धान्त ऐसा है जो श्रत्य किसी भी सिद्धान्त की श्रपेक्षा हिन्दू 
विचारणा की विशेषता को अधिक प्रकट करता है, तो वह यह विश्वास है कि 
भानवात्मा की एक आन्तरिक गहराई है, जो साररूप मे अजन्मा, श्रमर श्रौर पूर्णतः 
सत्य है। मनुष्य की आत्मा उसके अ्रह से भिन्‍न वस्तु है, यह वह वस्तु है जो व्यक्ति 
को, उसके अस्तित्व की विस्तृत पृष्ठभूमि को जिसमे सभी व्यक्तियों को प्रश्रय मिलता 
है, अनुप्राणित श्रौर सक्रिय करती है) यह समस्त अस्तित्व का केन्द्र है, यह वह 
आन्तरिक सूत्र है जिसमे गुथकर ससार का अस्तित्व बना रहता है। मनुष्य की भात्मा 
भे परस्पर विरोधी अवृत्तिया रहती हैं एक है भ्रनन्त के झ्राकर्पण की प्रवृत्ति--उस भनम्त 
के प्रति जो शाइवत, श्रपरिवर्तित, अविकृत तथा ससार के द्वारा भअस्प्रष्ट होता है, 
दूसरी प्रवृत्ति है सान्‍्त का सम्मोहन, जो पवनानदोलित जल-तल की तरह एक क्षण के 
लिए भी एक-सा नही रहता, जो सतत परिवर्तनशील है । प्रत्येक मनुष्य एक सम्भाव्य 
श्रात्मा है श्रोर जैसाकि कहा गया है, वह ईववर होने की शझ्ाशा का प्रतिनिधित्व 
करता है। वह सदा अपना रूप बदलतेवाले वादलो के जमघट या कैलीडोस्कोप के 
क्रियाकलाप की भाति घटनताझों का केवल झ्ाकस्मिक समवाय-मात्र नहीं है। यदि 
मनुष्य मे ईश्वर-विषयक अनुभूति न होती, तो इसका मनुष्य के हृदय में भ्रारोपण 
उतना ही श्रसम्भव होता जितना पत्थर में से खून निचोडना । घ्में का मर्म यह है कि 
मनुष्य वस्तुत एक दूसरी व्यवस्था से सम्बन्धित है और मनुष्य के जीवन का श्रर्थ 
इस ससार मे नही मिल सकता, अ्रपितु ऐतिहासिक यथार्थ से परे उसका श्रर्थ खोजना 
होगा । ऐतिहासिक आवागमन से, जिसको जन्म और मृत्यु के नाम से जाना जाता है, 
अपने को छुटकारा दिलाना मनुष्य का उच्चतम उद्देश्य है। जब तक वह ऐतिहासिक 
प्रक्रिया मे खोया हुआ है और ऐतिहासिक लक्ष्य से भी परे एक चरम लक्ष्य को अपने 
सामने रखकर वह नही चल रहा है, तब तक वह केवल एकजन्मा' है श्रौर उसको 
दु ख-शोक हो सकते है। हमारी श्रात्माओ्रे के लिए सच्चा वातावरण ऐतिहासिक जगत्‌ 
से नही, वरन्‌ ईइवर से प्राप्त हो सकता है | यदि हम इस महत्त्व तस्य की उपेक्षा 
कर दें और श्राचारनीति या संसारानुराग को धर्म या ससार-विराग से स्वतत्न वना 
ले, तो हमारे जीवन श्रौर विचार क्ृपाशील वन जाते हैं, यद्यपि यह कृपालुता समाज- 
सेवा या दानशीलता का रूप ग्रहण कर सकती है। परल्तु, यह झ्निवायंत श्रपने महत्त्व- 
स्थापन का ही एक रूप है, डसमे परकल्याण की उतनी चिन्ता नहीं होती। यदि 
शुभेच्छा, विशुद्ध प्रेम और वेराग्य हमारे आदर्श हैं, तो हमारी आचारनीत्ति की जड 
पारलौकिकता की भावना में होनी ही चाहिए । यह भ्राध्यात्मिक ज्ञान की एक महान 
शास्त्रीय परम्परा है | यूनान के रहस्यवादी घामिक सम्प्रदायों का यह मुख्य सिद्धान्त 
था कि मनुष्य की श्रात्मा की उत्पत्ति दिव्यश्क्ति से हुई है झौर बह ईइवर की झात्मा 
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से मिलती-जुलती है | स्पष्ट ही, इन रहस्यवादी सम्प्रदायो का प्रभाव सुकरात और 
प्लेटो पर पडे बिना न रहा । जब ईसा निकोडेमस से कहते हैं कि जव तक किसी 
मनुष्य, को ऊपर से जन्म न मिले, तव तक वह ईरुवर के राज्य का न तो दर्शन कर 
सकता है, न उसमे प्रविष्ट ही हो सकता है?, जब सेंट पॉल घोषित करते हैं कि “जो 
देह के लिए बोता है, वह देह के द्वारा भ्रष्टाचार का फल काटेगा, किन्तु जो आत्मा 
के लिए बीज वोता है, वह श्रात्मा के द्वारा ज्ञाइवत जीवनरूपी फल प्राप्त करेगा, 
तब उनका मतलब यही होता है कि हमारा प्राकृतिक जीवन नागवान है और पाप 
तथा मृत्यु के द्वारा भ्राक़ान्त है? और आत्मा का जीवन ही ऐसा है जो अमर है। 
सेट जॉन प्रथम एपिस्टल मे कहते हैं “ससार तो नष्ट हो जाता है भौर उसके साथ 
ही समस्त वासनाए भी, किन्तु जो ईश्वर की इच्छा के अनुसार काये करता है, वह 
सवंदा के लिए टिका रहता है ।* प्लॉटिनस के अनुसार, हम उभयचर प्राणी हैं। हम 
पृथ्वी पर भी रहते हैं श्रीर श्रात्मा के ससार मे भी । 


[६] 


मनुष्य और ईश्वर के श्रभिन्‍न सहभ्रस्तित्व तथा श्रन्तर्व्याप्ति की वात भले ही 

सत्य हो, परन्तु क्या हिन्दू विचारणा यह घोषित नहीं करती कि जीवन शून्य श्रौर 
भ्रवास्तविक है तथा इसका कोई प्रयोजन या श्रर्थ नही है ? डॉ० इ्वेट्ज़र ने कहा है 
कि उपनिषदो की हृष्टि मे यह इन्द्रियगम्य ससार एक जादू का नाटक है जिसे विद्वात्मा 
भ्रपन्ते श्रामन्द के लिए खेलता है। इस जादुई नाटक मे मनुष्य की झात्मा सम्मोहन 
के वशीभूत होकर प्रवेश करती है। अपने विपय में चिन्तन-मनन के पदचात्‌ वह 
ससार के भश्रमजाल को समझ जाती है । फिर, यह उस अभिनय में भाग लेना छोड 
देती है। यह उस समय तक चुपचाप प्रतीक्षा करती रहती है जिस समय तक मृत्यु 
श्राकर उसे दवोच नहीं लेती । इसके बाद इस जादुई नाटक का अस्तित्व उसके लिए 
समाप्त हो जाता है ।४ “एक ऐसे ससार मे जिसका कोई श्रर्थ नही है, मनुष्य नंतिक 
कार्यों मे जुट नही सकता ।”* “माया के सिद्धान्त मे विश्वास करनेवाले व्यक्ति के 
लिए ग्राचारनीति का केवल सापेक्षिक महत्त्व ही हो सकता है ।”” ये कथन किसी भी 
प्रकार उपनिपदो की विचारधारा का सही प्रतिनिधित्व नही करते । भ्रास्तिकता 
की एक लम्यी परम्परा इससे विलकुल भिन्‍न रूप से उपनिपदो का तात्पयं निकालती 
है। शकराचार्य ने ही 'माया' का सिद्धान्त प्रतिपादित किया था । उनके विचारो का 
स्पष्टीकरण डॉ० श्वेट्ज़र के दृष्टिकोण में हो जाता है, इसमे सन्देह है। घामिक 
पनुभव से जब इस बात की पुष्टि होती है कि विद्व का मूलभूत तथ्य आध्यात्मिक 

१ जॉनवध, पृष्ठ ५।.. २. गलेशियन्स ए7, पृष्ठ प। ३ रोमन्स छा, पृष्ठ २३ । 

४. १ जॉन छा, पृष्ठ १७। 

४. डॉ० खवेट्सर कृत 'इस्डियन थॉट एण्ड इत्स डेवलपमेंट”, अप्रेज़ी अनुवाद (१६३६ ६०), 
पृष्ठ ५६ । 

६. वही, ५प्ठ ६० । ७ बही, पृष्ठ ४५॥ 
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है, तो इसका तात्पय॑ यही होता है कि शब्द-व्याप्त तथा इन्द्रियग्राह्म ससार भ्पने- 
श्रपमें श्रतिम एवं पूर्ण नही है। सब प्रकार के श्रस्तित्व का उद्गम और सहायक 
परम सत्य सत्ता है जिसका स्वभाव श्रात्मा है। जिस ससार को हम देखते हैं, वह 
अपने से भी अधिक वास्तविक एक दूसरे ससार का प्रतीक है। यह एक आत्मिक 
ससार का प्रतिविम्ब है जो इसको जीवन ओर महत्त्व प्रदान करता है। 
पूर्ण मूलसत्ता (ब्रह्म) का ऐतिहासिक सुष्टि-विकास से श्रौर चिरच्तनता का काल 
से क्या सम्बन्ध है ? क्‍या परम्परा, इतिहास और प्रगति अपने-श्रापमे सत्य भ्ौर 
पर्याप्त हैं, या मनुष्य का गहन अन्तर्वोध सत्य है जो उसको अपरिवतंनशील बिन्दु से 
चिरन्तन पूर्णत्व तक ले जाता है ? चिरन्तन पुर्णता ही इस ससार को सार्थक भौर 
समर्थ बनाती है । क्या वह श्रावागमन सत्य है जिससे हम बच नही सकते, या कोई 
ऐसी भी चीज़ है जो शाशवत्त है ? घामिक चेतना इस बात का समर्थन करती है कि 
हृश्य जगत्‌ के पीछे कोई है जो सत्य है, जिसकी श्रस्पष्ट लक ही प्राप्त होती है, 
किन्तु जो श्राकपित भी करता है और श्रव्यवस्थित भी, जिसके सदर्भ मे इस परि- 
वर्तनशील जगतू को अ्रसत्य या अ्रवास्तविक कहा जाता है । हिन्नू लोगो ने ईश्वर की 
चिरन्तनता के साथ मानव-सततति के तीत्र प्रवाह की तुलना करके उनकी भिन्‍नता 
प्रदर्शित की है । “जब पर्वत बनाए गए और तुने यह प्रथिवी और यह संसार बनाए, 
उससे पहले से, हे ईदववर, तू है।” स्तोत्रकार डेविड अपने ईश्वर को पुकारकर 
कहता है “वे (श्राकाश श्रौर पृथिवी) वदल दिए जाएगे, किन्तु तू तो सदा वही का 
वही रहेगा और तेरी श्रायु अनन्त होगी |” ईसाई चिल्ला-चिल्लाकर कहता है . 
“जो वस्तुए भ्राखो से दिखाई देती हैं, वे नाशवान हैं, क्षणिक हैं , किन्तु जो वस्तुए 
दिखाई नही देती, वे चिरन्तन हैं. ।”3 विश्व-साहित्य मे पदार्थों की परिवर्तनशीलता 
था भ्रस्थिरता का जो उल्लेख होता भ्राया है, उससे वही तात्परय॑ निकलता है जो 
'साया' शब्द से । पादरी-पुरोहितो का यह कथन कि “काल और सयोग के ग्रास सभी 
बनते हैं” एक ऐसी टेक है जिसे हम वहुघा सुनते रहते हैं ।* 
१. साम्स ४८, पृष्ठ २। २. साम्स 65 एष्ठ २६, २७। ३. २ कोरिन्यियस्स 77, पृष्ठ १८। 
४. शेक्सपीयर अपने ६५वें सॉनेट १80० 978५४, 90% 8#070 ,. एप्र७ पप7० 00टाऊ8 ?! में 
चत्तुओं की नश्वरता के विषय में कहते हैं 
“क्योंकि न तो पीतल, न पत्थर, न पृथ्वी, न भनस्त सागर, 
बरन्‌ दु खद मर्त्यंता उनकी शक्ति को विजित कर लेती है , 
इस क्रोध के ण्वार को वेचारों सुन्दरता मेल कंघे सकेगी, 
जो ख़ुद फूल से मी अधिक नाजुक है ! 
तोड़-फोड़कर चकनाचूर कर देनेवाले दिनों की पेरेवल्दी के विरुद्ध 
देचारे ग्रीष्म की मधुश्वासें कब तक मोरचा ले सकेंगी ? 
अमेध चट्टानें तक इतनी इृढ़ नहीं, 
न इस्पात के दरवाजे द्वी इतने मज़बूत ६, 


कि समय के छासकारी प्रमाव से बच सके, बचा सके ।” दा 
मिल्टन थफाल्य थी प्राड ९एशायो3 छुए0887788. परुपराह एब्यापठ हहवें 6०, 0 7्परा०! में लि 
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गौडपाद तके देते हैं कि “जो चीज़ आदि और भ्रन्‍्त मे अ्रस्तित्व मे नही है, उसका 
अस्तित्व मध्य मे भी नही होता ।”* दूसरे शब्दों मे इसका अर्थ हुआ कि सासारिक 
पदार्थ शाश्वत नही हैं । ससार माया है भ्रर्थात्‌ वह विनाश को प्राप्त हो जाता है, 
किन्तु ईद्वर शाइवत है । परिवतंन, प्राकस्मिकता ओर सक्कियता भ्रादि सान्त बातें हैं 
झौर शाइवत इनसे ऊपर उठा हुआ है । ईश्वर विश्व की व्याख्या करनेवाला अ्रथवा 
मानव-समाज को समुन्नत करनेवाला एक साधन-मात्र नही है । 

पाया! के सिद्धान्त को व्यवस्थित रूप देने का श्रेय जिनको है, वे शकराचार्य 
भी कहते हैं कि सर्वोच्च सत्ता श्रपरिवर्तनशील होती है", श्रत मानव-इतिहास जैसी 
परिवर्तनशील सत्ता मे पारमाथिक सत्ता नही है | फिर भी, वे हमे उस वस्तु को, जो 
पूर्णात सत्य नही है, नितात मायिक या अ्रमपूर्ण मान लेने के विरुद्ध चेतावनी देते 
हैं। संसार की व्यावहारिक सत्ता है जो प्रातिभासिक सत्ता से बिलकुल भिन्‍न है । 
मानवीय झनुभव न तो श्रन्तत सत्य है, न पूर्णात भ्रमात्मक । केवल इसीलिए कि 
श्रानुभविक ससार सत्य का पूर्ण रूप नही है, यह अर्थ नही निकलता कि यह मिथ्या 


“तार्रो के मिलमिल वस्त्र पहने 
जब पार्थिव स्थूलता और प्रचुरता यद्दा से विदा द्वो लेंगी, 
उठप्त समय भी हम सदा-सदा के लिए बने रहेंगे 
और ओ मृत्यु, संयोग और समय ! 
हमारी विजय-पताका तुमपर लद्दराती ही रहेगी !”? 
'ऐेडोनाएस! में शेले की ये पक्तिया वह&, ॥79 8 6070 ,0०8६७ ६रणा.68 १0 40 $0६707/8! 
बहुत प्रसिद्ध हैं 
“जीवन वहुरगी शीर्शों के ग्रम्बद की तरह 
चिरन्तनता की शुमञ्र प्रमा को बदरग कर देता है , 
और तमी आती है रुृत्यु, 
जो इस गुम्बद को ट्ूक-टूक कर देती है ।”” 
ऐसे ही किंग्सले गुपा6ए त-60 छफछए प्रफ0प क्यों 706 तैंछा६ 8एछए! पृ क्तियोँ में कहते हे 
“द विचलित द्वोते हैं, निरन्तर विचलित ही होते रहते हैं, हे ईश्वर, 
में देखता हूँ. सरिता सागर की ओर बढती दी जाती है, 
* ईश्वर ! दे मेरे ईश्वर ! एक त्‌ ही है जो 
कहीं नहीं जाएगा, कहीं नहीं हटेगा !” 
कमी-कमी हम फेवर के १0 7,070, 709 ४९४७६ 38 छा6ेर, प्रफण ऊ#एप० ७०५! शब्दों के साथ 
कट उठते हैं 
“हे प्रमु, मेरा हृदय उबर चुका है, 
उ चुका हू में इस अनस्त परिवर्तन से ; 
और जीवन है कि अपनी अविश्रान्त भाग-दौढ़ और विविध विस्तार में 
बड़ी तीज गति से प्रधायित है । 
परिवतेन को तुममें अपना कोई सादृश्य नहीं मिलता, 
और तेरो मूक शाश्वतता में उसकी कोई प्रतिध्वनि नहों होती ।”? 
१. “आदावन्ते च्‌ यल्नात्ति वर्तमानेषि तत्तथा ।? 'कारिका ऑन मास्डूक्य उपनिषदः, 77, ६. । 
7 देवीनसदेश वाले दस अध्याय में स्वर्गदृूत कद्ता है. “अब काल अनावश्यक है ।? 
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है, भपच है और इसका कोई महत्त्व नही है। ससार भले ही सत्य नही है, परन्तु यह 
छायाभास (फंण्टम) भी नही है।* ब्रह्म को 'सत्यस्य सत्यम'--सत्य का भी सत्य कहा 
जाता है। सभी वस्तुगत चेतना मे, हम एक प्रकार से सत्य के प्रति जागरूक रहते हैं । 
इसी प्रकार सभी प्रकार के ज्ञान यह मानकर चलते हैं कि ज्ञाता की स्थिति मे 
सातत्य है, जवकि ज्ञेय की स्थिति मे श्रस्थिरता है। जब प्लेटो यह कहते हैं कि हम 
सार्वभोम विचारों को अपने साथ उस ससार से लेकर श्राते हैं जिसमे हम अपने जन्म 
के पूर्व रहते थे, तव उनका सकेत हमारी श्रदृश्य तथा कालातीत श्रन्त शक्ति की श्र 
होता है जो इस हृदय जगत्‌ से भिन्‍तर किसी ससार से सम्बन्धित होती है। जो मेघा- 
शक्ति अनुभव के तथ्यों को सगठित करती है भ्रौर उनकी व्याख्या करती है, वह स्वय 
अ्रनुभव के तथ्य नही होती । उसका सम्बन्ध किसी अन्य ससार से ही होता चाहिए 
झौर उसकी उत्पत्ति भी उसीसे होनी चाहिए | यह श्रपने स्वभाववश चिरन्तन सत्यो 
का दर्शन कर लेती है । हमारे भीतर इसकी उपस्थिति इस बात का श्राइवासन है कि 
हम सत्य के सम्पर्क मे हैं। श्रात्मा ही सत्य यथाथे है श्रीर शेप सब इसकी सीमित 
क्रियाए हैं। आत्मा विशुद्ध अस्तित्व है, यह आत्मचेतन, स्थानातीत, कालातवीत प्रौर 
निरुपाधि है , यह अपने अस्तित्व के लिए पदार्थों के अपने ज्ञान पर निर्भर नहीं है, 
इसका आनन्द बाह्य पदार्थों के स्थुल सस्पर्शों पर निर्भर नहीं करता | यह प्राणी- 
समुदाय मे विभाजित नही होती । शकराचार्य के अ्रद्वैतवाद की मुख्य स्थापना यह है 
कि व्यष्टिगत श्रात्मा और ब्रह्म में श्रभेद-स्थिति है । भेद या नानात्व की बात को 
सत्य नही मानना चाहिए। इसका आ्रात्मविभेदी स्वभाव यह सूचित करता है कि 
यह केवल देखने को ही सत्य जान पडता है । अरद्वेत विचारधारा को माननेवाले 
सभी सम्प्रदाय इन दो परिकल्पना के विषय में सहमत हैं। मतभेद तो तब खडे 
होते हैं जब नाना नामरूपात्मक ससार की यथाथेता को सत्य से भिन्‍न बतलाकर 
वर्णन किया जाता है। शकराचार्य ससार की व्यावहारिक सत्ता को स्वीकार करते 
हैं । इस व्यावहारिक सत्ता को तभी श्रस्वीकार किया जा सकता है जब सबके एकत्व 
की पूर्ण श्रन्तदु प्टि या श्रन्त प्रेरणा हमारे भीतर झा जाए। जब तक ऐसा हो नही 
जाता, तव तक इसकी आनुभविक बैधता है या फलमृलक श्रौचित्य । ऐसे भ्रद्न॑तवादी 
भी हैं जो यह तक देते हैं कि भेदमुलक ससार को तो आ्रानुभविक वैबता भी नही 
प्राप्त है। फिर भी, शकराचार्य का कथन है कि जब तक हम माया के जगत्‌ मे रह 
रहे हैं और जब तक हमारे हप्टिकोण द्वतमूलक हैं, तब्र तक संसार से पीछा नही छूठ 
सकता , वह हमारे ऊपर छाया हुआ है श्रोर हमारी श्रनुभूतिया तथा श्राचरण उससे 
निर्धारित होते हैं । 
इसके अतिरिक्त, जिस ससार को हम देखते श्रौर छूते हैं, वह स्वतन्त्र तथा 
१. यद्दा तक कि गौड़पाद ने भी कहा है - “मायामात्रमिद द्वैतमईत परमा्यत ॥? यह दंत 
चमत्कारिक है, अलीकिक है, 'मद्ेत दी सर्वापरि सत्ता है 0, १७) | माया भस्तित्वदीन है । “अम्तित्व- 
टीन का जन्म न तो वास्तव में हो सकता है और न माया के माध्यम से दी | ऐसा इसलिए कि वध्या 
का पुत्र न तो वास्तव में हों सकता है और न माया के माध्यम से दी?! (४, २८) । 
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श्रात्ममरित नही है। यह अपनी कोई व्याख्या प्रस्तुत नही करता। यह एक ऐसा 
ससार हैं जो हमारी मनोदश्ा को प्रतिविम्वित करता है , यह ससार भ्रात्मचेतन 
बैयक्तिकता की लालसाआओ तथा इच्छाओं से विवश होकर अपर्याप्त श्राकडो के श्राधार 
पर निर्मित एक अपूर्णा सरचना है । यहा हमको वही चीज़ें दिखाई देती हैं जिनको 
देखने में हमारी रुचिया हैं और वही चीज़ें सार्थक जान पडती हैं जिनको समभने-वूमने 
की शक्ति हममे है। हमारी लालसाए हमारी समभझ-बूक से सीमित हैं, श्रत हमको जो 
ससार दृष्टिगत होता है, वह सामान्य बुद्धि की समझ में आनेवाला ससार है। 
ब्रह्माण्ड के प्रत्यक्ष तथ्यों को ही लीजिए | पदार्थ कोई भ्राद्य वस्तु नही है, वरत्‌ निर्मित 
वस्तु है , वह स्वयभू नही है । यह श्रसत्य नहीं है, श्रपितु हमारी इच्द्रियों के श्रनुभव 
मे श्राता है। यह एक कपोलकल्पित कथा नही है, वरन्‌ अश्रपने-अपने निम्नतम रूप मे 
यह सत्य का भ्रान्त-निरूपण है और अपने उच्चतम रूप मे सत्य का अ्रपूर्ण निरूपण 
ग्रथवा सत्य की निम्नस्तर पर अवतारणा है। जिस प्रकार हमारे ज्ञान से तात्पयें है 
एक सतत चेतना, उसी प्रकार हमारे ज्ञान के विपय से तात्पय है हमारे विशुद्ध 
झस्तित्व की सत्यता । हम किस मात्रा में चैतन्य हैं, यह इससे पता चलता है कि हम 
इस विश्व के सम्बन्ध मे कैसी धारणा रखते हैं। हमारी चेतना का विस्तार जितना 
बढता जाता है, उतनी ही अधिक स्पष्टता से हम विश्व का दर्शन कर सकते हैं । 
हम इस समय श्रशत मनुष्य के रूप मे शोर श्रशत पशु के रूप में देखते है। कभी- 
कभी तो ससार आत्मतोप के रूप में देखा जाता है भौर कभी वह कुतूहल तथा 
ध्यान-चिन्तन की वस्तु माना जाता है। इसको सच्चे रूप मे देखने के लिए मनुष्य 
को इन्द्रियासक्ति से अपने को मुक्त करना होगा श्रौर भ्रपनी चेतना की सारी शक्ति 
सत्य के स्वरूप को समभने मे लगा देनी होगी । यही एक मार्ग है जिससे हम सत्य 
की स्पष्ट चेतना--जैसी भी वह है---को उपलब्ध कर सकते हैं भौर छिटपुट काकिया 
लेने के वजाय हम ससार की सही तस्वीर देख सकते हैं । जो ज्ञान हम अपनी ज्ञानेन्द्रियो 
श्र वुद्धि के माध्यम से प्राप्त करते हैं, उसको पूर्ण या निर्दोप नहीं माना जा सकता। 
उसमे असत्याभास तथा असगति का दोष भ्रा जाता है। श्रविद्या की शक्ति के द्वारा 
हम एक ही सत्य पर ससार की विविधता को लाद देते हैं। जीव जो एक होता है, 
श्रात्मा को वहुविध दिखाई देता है और आ्रात्मा अपने को ससार में जन्म और मृत्यु की 
श्वुखला मे उलभी हुई दिखाई देती है। मानव-मन के लिए श्रविद्या नेसग्रिक है भौर 
ससार मूलत इससे सम्बन्धित है। श्रत यह जाग्रत्स्वप्न ही नही है। 

'माया' भ्ात्मवाद नही है । यह नही कहती कि सू्ये और विश्व किसी एकाकी मन 
के आविष्कार हैं। शकराचार्य विज्ञानवाद या मन वाद के विरुद्ध हैं। उनका तक है 
कि जारिगतावस्था के अनुभव स्वप्नावस्था के श्रनुभवों से अ्रलग होते हैं, यद्यपि दोनो 
में से कोई भी आ्राष्यात्मिक दृष्टि से सत्य नही समझा जा सकता । जागरितावस्था मे 
अनुभव होनेवाला हमारा यह ससार परम सत्य नही है, किन्तु यह छाया-दर्शन भी 
नही है। हम अपने अतिरिक्त कुछ ऐसी चीजो से घिरे रहते हैं जिनको हम अपनी 
चेतना की दक्ाओं में परिवर्तित नही कर सकते । यद्यपि ससार सतत परिवर्तनशील 
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तो यह मानना पडेग्रा कि एक पुरा या निर्दोप कर्ता ने एक श्रपूर्णा या सदोप वस्तु को 
उत्पन्त किया है। यदि यह अ्रच्छी है, तो यह नई नही है, क्योकि पूरंंता की परिभाषा 
ही यह है कि जो कुछ अच्छा है वही वर्ण है, निर्दोप है। यदि यह कहा जाता है कि 
ईश्वर भ्रपनी सृष्टि के बिना पूर्ण नही है भौर उसकी (ईइवर की) पूर्णाभिव्यक्ति के 
लिए सृष्टि आवश्यक है, तो यह मानना पढेगा कि ईश्वर पूर्ण या परम सत्य नहीं है । 
ईश्वर श्रोर ससार---दोनो मिलकर ही पूर्ण सत्य का निर्माण करते है । भ्रकेला ईवर 
अपुर्ण है। कोई सत्ता, जो पूर्ण और चिरन्तन हो, खण्डनीय एव पार्थिव वस्तु पर निर्भर 
नहीं कर सकती । यदि ईश्वर के लिए सृजन करना एक श्रनिवार्य घर्म है, तो वह 
श्राराघको या भकतो का श्राश्चित है, श्रतः वह पूजा का पात्र नही वन सकता । और 
यह सब होते हुए भी, एक परिवर्ततशील ससार है जो एक श्रर्थ मे ईश्वर से भिन्‍न है । 
ईश्वर और ससार दोनो ही सत्य कैसे हो सकते हैं ? याद ससार के बिना ही ईश्वर 
एक पूर्ण सत्य है, तो कोई दूसरी चीज़ उत्पन्न ही कैसे हो सकती है ? 
शकराचाये ने सृष्टि और स्रष्टा के पारस्परिक सम्बन्ध की जो व्यास्या प्रस्तुत 

की है, उसमे उन्होंने स्वीकार किया है कि विश्व पूरा ब्रह्म का आश्रित है, पर पूर्ो ब्रह्म 
विद्व का प्राश्नित नही है, वह उसपर निर्भर नही करता । श्राविर्भाव था परिणाम 
तथा एकपक्षीय निर्भरता या 'विवर्त' के वीच अन्तर किया गया है। निर्भरता के प्रकार का 
स्पष्टीकरण करने के लिए जो उदाहरण दिए गए है, उनसे ससार-विपयक मायिक 
सिद्धान्त का सकेत मिलता है । जिस प्रकार रस्सी से साप का भ्रम हो जाता है, चम- 
कीले बालुकाकणों की मरीचिका से पानी का भ्रम होता है और सीपी से चादी का 
भ्रम होता है, उसी प्रकार यह जयत्‌ भी पूर्ण ब्रह्म का भ्रमात्मक रूप है । इन उदाहरणो 
को देने का उद्देश्य यह सिद्ध करना है कि प्रातिभासिक वस्तुओं की उत्पत्ति और 
समाप्ति का उन मूल वस्तुओ पर कोई प्रभाव नहीं पडता जिनका प्रतिविम्व वे प्राति- 
भासिक वस्तुए होती हैं। रूपान्तरण मे तो पदार्थ में आमूलचूल परिवर्तन हो जाता है। 
जब कार्य नष्ट हो जाता है, तव उसका कारण तो श्रपने-आप नष्ट हो जाता है | यदि 
पूर्ण ब्रह्म का रूपान्तरण ससार के रूप में हो जाए, तो अमर नइवर बन जाएगा ।" 
इसलिए यह कहा जाता है कि ब्रह्म स्वयं एक से अनेक नही वन जाता, श्रपितु माया! 
के द्वारा श्रनेक हुआ प्रतिभासित होता है। श्ररस्तू ने कहा है कि ससार ईश्वर पर 
निर्भर करता है, यद्यपि ईश्वर इस वात से पूर्णत श्रनभिश्न और श्रप्रभावित रहता है। 
पार्थिव जगत्‌ को देखने से यह जान पडता है मानो वह सचमुच ही चिरन्तन सत्ता का 
रूप है, हालाकि उसमे न तो चिरन्तन सत्ता होती है, न चिरन्तन उसमे सम्पुर्णा रूप 
से व्यक्त हो पाता है। चिरन्तन सत्ता पाथिव जगत्‌ से एकाकार होकर उसकी भ्रक्रिया 
मे भाग नही लेती । हम पाथिव जगत्‌ के माध्यम से ही चिरन्तन ब्नह्म के दर्शेन कर 
पाते हैं, परन्तु यह दर्शन साक्षात्‌ रूप से, श्रामने-सामने नही होता, श्रपितु अ्रवगुठन के 
भीतर से होता है। सृष्टि मुल सत्ता (स्रप्टा) का अपूर्ण एवं सदोष प्रतिनिधित्व ही 

१. “सत्येतामझत अगेत्‌ ? गौढ़पाद (कारिका भॉँनि मास्ड्क्य उपनिषद्‌र, शा श्लोक १8); 
87) श्लोक १०-४ , 77 श्लोक ६-८ मी देखिए । 
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कर सकती है। विवत्त (एकपक्षीय निर्भरता) का यह सिद्धान्त ईश्वर और ससार के 
मध्य भ्रन्तवंर्ती सम्बन्ध-विपयक विचारो के, जो श्राजकल लोकप्रिय हैं, विपरीत जाता 
है। ईइवर के जीवन मे विकास का समावेश कर दिया गया है । विलियम जेम्स का 
विचार तो यह है कि “हमारी भक्ति के कारण ईश्वर को भी भारी शक्ति प्राप्त हो 
सकती है श्ौर उसकी सत्ता तक का विस्तार हो सकता है।”* वर्गंसन जिसको जीवनी- 
शक्ति मानते हैं और अलेक्जैण्डर जिसको आविर्भूत देवता कहते हैं, वे सान्‍त श्ात्म- 
शिक्षक देवता ही हैं । निकोलस वरदेव के विचार मे तो इतिहास की प्रक्रिया का सम्बन्ध 
ईश्वर की अन्तरतम की गहराइयो से है।* उनका विचार है कि ईइवर में भी परि- 
वर्तत हो सकने की सम्भावना है और उसे दु ख या पीडा भी व्यापती है । हिन्दू विचारणा 
पूरी हृढता से इस बात का प्रतिपादन करती है कि जागतिक परिवतंन पूर्ण ब्रह्म की 
भ्रखण्डता या पू्णंता को किसी रूप मे प्रभावित नही करते | विकास शोर नव्यता का 
भी भ्रस्तित्व तो है, किन्तु उनका सम्बन्ध केवल ब्रह्माण्डीय पक्ष से है श्रौर उनका काये 
है ब्रह्म की निविकल्प उपस्थिति की श्रभिव्यक्ति करना , परन्तु ब्रह्म को उससे कुछ प्राप्त 
नही होता । श्रद्वत वेदान्त यह घोषित करता है कि यह ब्रह्माण्ड ब्रह्म का अतिम या 
एकमेव लक्ष्य नही है, ब्रह्म तो श्रपनी सृष्टि से सर्वथा स्वतन्त्र रहता है। जब हम 
ब्रह्म को ब्रह्माण्डीय पक्ष से देखते हैं--वह स्वत जंसा है, उस दृष्टि से न देखकर, ससार 
के सदर्भ में वह कैसा जान पडता है, इस दृष्टि से देखते हैं--तब ब्रह्म की कल्पना ईश्वर 
या इष्टदेव के रूप में की जाती है जो स्वरचित सृष्टि की प्रक्रिया का मार्गदर्शन तथा 
निर्देशन करता है । उपनिपदो मे कहा गया है कि ब्रह्म व्यावहारिक सत्ता से बिलकुल परे 
रहता है । वह स्वत पूर्ण॑त्व है, यय्यपि उसको भी व्यक्तित्व प्रदान कर दिया गया है। 
शकराचार्य ने बतलाया है कि उपनिपदो मे दो परस्पर विरोधी सिद्धान्त हैं, एक तो इस 
गुह्य सत्य को प्रकट करता है कि ब्रह्म निर्वेयक्तिक है, वह श्रज्ञेय निरुपाधि ब्रह्म है , दूसरा 
सिद्धान्त सामान्य लोगो के लिए सुबोध है, और वह यह है कि ब्रह्म ही ईश्वर है जो 
विश्व के रूप में श्रपनी श्रभिव्यक्ति करता हूँ । उपनिषदो का विश्वास था कि सिद्धान्त 
केवल एक है। भ्रास्तिकवादी दर्शन ब्रह्म को वेयक्तिक ईश्वर (ईष्टदेव) के रूप में 
कल्पित करता हूँ । श्षकराचार्य का कथन है कि निर्वेयक्तिक ब्रह्म, जो शब्दातीत और 
विचारातीत हैं, ज्ञान की सीमाओं से सम्बद्ध होकर वैयक्तिक ईदवर वन जाता हैँ ।* 
इंदवर की अ्रपनी सत्ता मे कुछ ऐसे चिरन्तन मूल्य हैं जिनको मानव-इतिहास स्थान, 
काल औझौर कारण के स्तर पर मूर्त करने की चेप्टा करता है । सृष्टि ईश्वर की सत्ता 
का एक श्रावश्यक भ्रग है। ईइवर को श्रपनी सत्ता की प्रूर्णता के लिए सृष्टि की 
आवश्यकता है। भात्मचेतन ईब्वर, जिसको ईसाई 'गॉड” कहकर पुकारते हैं, एक 
महान मायावी है जिसने ससार की उत्पत्ति की ई । संसार की जड़ों ईश्वर में हैँ 
लीला की उपमा का उपयोग यह दिखाने के लिए किया जाता है कि विश्व 

१० द विल टू विज्लोक, एण्ड अदर ए्सेस? । 

7. द सौनिंग आँव हिस्ट्री', अग्रेज़ी अनुवाद (१६३४), पृष्ठ «५-६ । 

४ “कमेण्टरों आन णतरेय उपनिषद”, ए, श्लोक ३ । 
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में ईश्वर मुक्तभाव से ओोतप्रोत है। इसका यह अर्थ नहीं कि सर्वकाल में जो कुछ 
घटित हो रहा है, उसमे कोई वास्तविकता या महत्त्वशीलता नही है। यह ससार 
ईइवरीय प्रकृति की सबसे पूर्ण श्रभिव्यक्ति है । गौडपाद ने सृष्टि-रचना के विभिन्‍न 
सिद्धान्तो का उल्लेख किया है। कुछ ईदवर की चमत्कारिक शक्ति-'विभूति'-को 
इसका कारण बताते हैं , दूसरे इसे स्वप्त भौर माया की सी प्रकृति का मानते हैं-- 
स्वप्तमायासरूप' , कुछ यह मानते है कि ईश्वर ने इच्छा-मात्र से सृष्टि की 
रचना कर दी--इच्छामात्र प्रभो सृष्टि ” , दूसरे कुछ लोग काल (समय) से सभी 
प्राणियों का उद्भव मानते हैं--कालात्पसूरति भूतानाम' | कुछ का विचार है कि 
सृष्टि ईश्वर के श्रानन्द के लिए--भोगाथथंम्‌--है , श्रन्य कुछ लोग मानते हैं कि 
उसने केवल मन वहलाने के लिए--क्रीडार्थम्‌--सृष्टि की रचना की । किन्तु, सत्य 
यह है कि सृष्टि का स्वभाव भी वही है जो परमेश्वर का, क्योकि जो स्वय पूर्णंकाम 
है, उसकी इच्छा ही क्या हो सकती है ?* लीला की उपमा यह नही सुभाती कि यह 
विदव कोई निरर्थक तमाशा है जो विनोद के क्षणो मे किया गया है ।* ससार की 
रचना ईश्वर ने अपने प्रभूत आनन्द के लिए की है ।* 


[८] 

डॉ० इवेट्ज़र का कथन है कि “यदि ससार की सत्यता से इन्कार किया 

जाता है, तो आचारनीति का किचित्‌ भी महत्त्व नहीं रह जाता । मनुष्य के लिए 
केवल एक काम रह जाता है कि वह भौतिक ससार मे विश्वास करने के मिथ्यात्व 
को समभ जाए ।”* इसके अतिरिक्त “माया के सिद्धान्त मे विश्वास करनेवाले व्यक्ति 
के लिए आचारनीति का केवल सापेक्षिक महत्त्व ही हो सकता है ।/* उनका दूसरा 
कथन पहले कथन से कुछ भिन्‍न है, क्योकि यह श्राचारनीति का माया के सिद्धान्त से 
झविरोध प्रमाणित करता है, यद्यपि पहला कथन दोनो मे किसी प्रकार की सग्ति का 
होना स्वीकार नही करता । जहा यह सिद्धान्त बतलाता है कि ससार रहने योग्य 
स्थान नही है, वहा इसका मन्तव्य यह भी है कि यदि सासारिक जीवन आध्यात्मिक 
श्ादर्शों के द्वारा निर्देशित होता हो, तो यह जीने योग्य है। मानवता की सेवा में हमे 
तभी उत्साह श्रनुभव हो सकता है जब हमारी श्रास्था एक इन्द्रियातीत लक्ष्य में हो । 
झ्राध्यात्मिक श्रद्धा या ज्ञान के विना केवल नैतिकता से हमको सन्‍्तोप नही मिल सकता । 
ज्ञान--प्रर्थात्‌ माया के घोखे मे न श्राना--मनुप्य का श्राध्यात्मिक प्रारव्ध है। 

१« “देवस्थेष स्वमावोयमाप्तकामल्य का स्पुह? (कारिका', ५, ७-६) ! गौड़पाद ने इस सिद्धान्त 


को कि संसार स्वष्नवत्‌ या मायावत्‌ है, अस्वीकार वर दिया दे । 
>, कुरान पूछता दे “क्या तू यद्त सममता है कि मैंने भाकाशा और ध्रथ्वी की रचना केवल 
विनोद के कणों में वर दी ?” 
३. छुलना कीजिए “मसप्टयादिक इरिनंव प्रयोजनमपेस्यतु । 
कुस्ते केवलानन्दाद यया मत्तस््य नर्तनम ॥7? 
४. डॉ० स्वेट्ज़र कृत “इस्टियन थॉठ एण्ड इद्स टेवलपूमेंट', अ० ० (१६३६), पृष्ठ ६० । 
५ वहीं, पृष्ठ ६५ । 
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झ्ाचा रिक भ्रच्छाई से ज्ञान कुछ वढ-चढकर ही है, यद्यपि इसके बिना ज्ञान की प्राप्ति 
नही हो सकती । ज्ञान और अआचारिक अच्छाई के वीच वही अन्तर है जो पूर्णाता भौर 
प्रगति में है, जो चिरन्तन जीवन और पार्थिव विकास मे है, जो कालस्थग्रिति भर 
कालविस्तृति भे है। एक तो मानव-स्वभाव का सुधार है और दूसरा उसका पुननेवी- 
करण । वादल जिस बिन्दु पर क्षितिज को स्पर्श करते हैँ, उस तक दौडकर पहुचने की 
हमारी वेष्टा यदि सफल हो सके, तो प्रगति के द्वारा पूर्णता तक पहुचने की हमारी 
चेष्ठा भी सफल हो सकती है । परन्तु, हम जानते हैं कि यह असम्भव बात है । 

प्राचीन ऋषि याज्ञवल्कय ने मोक्षमार्ग का अनुसरण करने के निमित्त अ्रपनी 
समस्त सम्पत्ति का परित्याग कर दिया श्र उसे अपनी दोनो पत्नियो को सौंप दिया। 
किन्तु उनकी विदुषी पत्नी मैत्रेयी ने इन शब्दों के साथ उस सम्पदा को भ्रस्वीकार कर 
दिया : “यदि मैं इस घन-सम्पत्ति के द्वारा शाइवत जीवन की उपलब्धि नहीं कर 
सकती, तो इसका मेरे लिए क्‍या उपयोग हैं ?”* सब' प्रकार की क्रिया केवल नश्वर 
वस्तुशो की ही सहायता करती है , पूर्ण॑त्व को प्राप्त करने की इच्छा रखनेवाला साधक 
इससे सन्तुष्ट नही होता। एक प्रसिद्ध सस्कृत इलोक मे यह प्रश्च किया गया है : 
“मनुष्य के पास यदि इतना घन है कि वह अपने उद्देश्यों की पूति कर सके, तो इससे 
क्या ? यदि वह प्रपने शन्रुओ को हरा देता है, तो इससे भी क्या ? अपने मित्रो को 
नाना प्रकार की भेंट देकर सहायता करने से भी क्या ? यदि वह सशरीर भ्रनन्तकाल 
तक जीवित भी रहे तो क्‍या ?”* हम पूर्णाता को तो तभी प्राप्त कर सकते है जब हम 
स्वार्थपरता पर विजय पा लें । नैतिक श्राचारो को पालनेवाला मनुष्य स्वार्थपरता से 
तो सघर्प करता है, किन्तु हर समय अस्मिता के भ्रम के भ्रन्तगंत रहकर कार्य करता 
है । साधु पुरुष “विश्वात्मा के सत्य से भ्रपने को श्राच्छादित कर लेता है ।” यदि हम 
अ्रसत्य को श्रपन्रा श्रधार वनावें, तो हम भले ही पहले से भ्रच्छी या बुरी प्रगति करें, 
किन्तु पूरंता तक हम नहीं पहुच सकते । 

वेविध्य को श्रन्तिम या पूर्ण माननेवाला विचार माया है, क्योकि यह श्रलग 
श्रौर स्वतन्त्र जीवन बिताने की कामना हममे उत्पन्न करता है। माया के प्रभाव में 
होने पर हम अ्रपने को पूणंत भिन्‍न सत्ताए मान लेते हैं, हम दूसरो के साथ बहुत कम 
सहयोग करते है भ्ौौर वैयक्तिकता को भूल से पृथक्ता मान लेते हैं। हम नही जानते 
कि देश-काल से सीमित हमारे इस जीवन के लिए वैयक्तिकता कितनी श्रावश्यक है । 
हम श्रपने श्रलग अस्तित्व की कठोर सपरेखा को खोना नही चाहते । माया हमे 
परात्पर अनुगामी और सीमावद्ध ससार मे उलभाए रसती है । यह हमारी झात्माओ 
में एक प्रकार की वेचैनी श्रौर हमारे रक्त मे उत्ताप उत्पन्न करती है । जो बुद्बुद टृट 

१. “येन नामृतास्था, कि तेन कुर्याम?? । 
२ “प्राप्ताश्श्यस्सक्लकामधुगास्तत कि, 

न्यस्त पद शिर॒सि विद्विपता तत किम । 

सम्पादिता प्रणयिनों विभवैस्तत कि, 

फश्प स्थित तनुमृता तनुमिल्तत किम धर? 


११२ प्राच्य धर्म और पाववात्य विचार 


जानेवाले हैं औऔलोर जो मकडी के जाले तीन-तेरह हो जाने को हैं, उनको सत्य समझने 
का प्रलोभन यह माया हमे देती है । यह हमारा मुखौटे लगाना, यह हमारा जागतिक 
अभिनय, हमारा यह कठपुतली का सा नृत्य भ्रम से सच समझ लिया जाता है। हम 
यह भूल जाते हैं कि हम परस्पर आत्मिक रूप से उससे कही झ्रधिक निकटता से सम्बद्ध 
हैं जितना हम समभते हैं। यदि यह ऐहिक जीवन ही सब कुछ होता, यदि इस 
प्रकाशोज्ज्वल रगमच पर हमारी अल्पकालिक स्थिति ही महान वास्तविकता होती, 
यदि कोई श्रहृह्य जगत्‌ न होता, यदि हमारे मनों मे महत्‌ सहयोग न होता, यदि 
आत्मा की साहसिक उपलब्धियों के हम सव सहभागी न होते, तो हम कदाचित्‌ 
यह अनुभव न कर पाते कि हम एक श्रभिशप्त ससार के चलते-फिरते प्राणी हैं । 
जब हम श्रपत्ती तुलना उन लोगो के साथ करते हैं, जिन्होने सत्य का साक्षात्कार 
कर लिया है, जिन्होने बस्तुओ की वास्तविकता जान ली है, जिनको हम जाग्रत्‌ 
आत्माए कहते हैं, तब हमे लगता है कि हम निद्वित श्रवस्था मे चलने-फिरनेवाले 
आ्रादमी हैं। गेटे ने एक स्थल पर कहा है कि शभ्रान्ति और सत्य के बीच वही 
सम्बन्ध है जो निद्रा और जागरण के वीच है। भगवद्गीता मे भी कहा है “जब 
श्रन्य प्राणी जागते रहते हैं, तव उसको सयमी पुरुष अपनी रात समझता है ।* कोई 
व्यक्ति सत्य को किस सीमा तक समभ सका है, सीधे उसी अनुपात मे उसके जाग्रत्‌ 
होने की सचाई जानी जा सकती है। ज्ञान मुक्त करता है, जबकि अ्रज्ञान वधन 
में डालता है। पूर्रत्व प्राप्त करने के लिए आन्तरिक परिवततेन श्रनिवार्य है। डॉ० 
श्वेट्ज़र की यह शिकायत है कि यह श्रात्मज्ञान या श्रनन्त सत्ता के साथ एकात्म 
होना “एक विशुद्ध आत्मिक क्रिया है जिसका श्राचारनीति से कोई सम्बन्ध नही है ।”* 
श्रज्ञान की ओर से ज्ञान की ओर बढने का नाम ही प्रगति है । यह ज्ञान केवल बौद्धिक 
नही होता, ठीक वैसे ही जैसे अज्ञान केवल विभ्रम नहीं होता। भ्रविद्या श्र काम एक 
ही कार्य-व्यापार के दो रूप हैं। पतजलि ने कहा है कि अविद्या, श्रस्मिता, राग, द्वेप 
एवं अभिनिवेद्य-जनित जितने भी कार्य हैं, वे मनुष्य को जन्म और मृत्यु के चक्र से 
बाधनेवाले हैं। ये पाचो ही मूलभूत भ्रविद्या या श्रज्ञान की विभिन्‍न श्रभिव्यवितया 
हैं । मनुष्य जब वासना-रहित हो जाता है और स्वार्थपुर्णा राग-भावना से ऊपर उठ- 
कर कार्य करता है, तभी वह वस्तुत मुक्त हो पाता है। हमारा श्रह हममे सतत वर्त- 
मान अज्ञान की ग्रन्थि है। जब तक हम श्रहममस्मिता के फेर में रहते हैं, तव तक 
विद्वात्मा के आनन्द के सहभागी नही वन पाते । हमारा श्रह शरीर, जीवन शौर मन 
की दीवारों के भीतर कैद रहता है, जब तक हम अपने इस अह को खेकर श्रपने को 
दूसरों से अलग समभते रहेगे, तव तक हम सत्य को नही समझ सकते | सत्य को 
समभने के लिए हमे श्रहमस्मिता का त्याग करना होगा। हमे सकुचित विचार-क्षितिज, 
स्वार्थपूर्ण रुचि श्रौर मिथ्या प्रयोजन को तिलाजलि दे देनी चाहिए | यह एक शआ्राचार- 
शास्त्रीय प्रक्रिया है । सत्य का साक्षात्कार केवल वहीं लोग कर सफते है जो श्रच्छाई 
१. पीमदअगवदगीता, अध्याय २, श्लोक ६६ | 


>, इणिडियन थॉट एएड इट्स डेवलपर ४ (अग्रेज़ी अनुवाद), 7६२६ ६०, पृष्ठ ४३ । 
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को प्यार करते हैं । साथ ही, यह वात भी है कि केवल निरपेक्ष ज्ञान के द्वारा माया 
के फनन्‍्दे से नही छूटा जा सकता । बौद्धिक प्रगति मिथ्या कल्पनाओ श्रौर छायाभासो, 
आन्तियों श्रौर व्यामोहों के मानसिक वातावरण को स्वच्छ करने मे हमारी सहायता 
करती है । इन वाघाओं के दूर हो जाने पर श्रात्मा का सत्य उद्भासित होता है । 
यह सत्य स्वावलम्बी, निरपेक्ष भ्ौर असदिग्ध होता है तथा यह हमारे समग्र जीवन- 
क्षितिज को आपूरित कर देता है । आन्तरिक परिवतेन होने पर ही श्रात्माए चिरन्तन 
जीवन के उपयुक्त वन पाती हैं। इसके भ्रतिरिक्त यह वात भी है कि हमारा सत्य- 
बोध तब तक भ्रन्तिम नहीं होता जब तक वह पूर्ण न हो जाए। इसे हमारे समस्त 
स्वभाव, विचार, अनुभूति श्रौर इच्छा मे श्रोतप्रोत हो जाना चाहिए । जहा कह्दी सत्य- 
बोध विचार, भनुभूति और इच्छा के क्षेत्र मे श्राशिक होता है, वहा शान्ति श्नौर विश्वान्ति 
के मध्य भी मनुष्य को अभ्रशान्ति श्ौर श्रसतोष ही मिलते हैं। भ्रपने भीतर जो कुछ 
श्रपविन्न और स्वार्थमय है, उसको दूर फेंककर श्रपने ऊपर ईश्वर का पूर्ण नियत्रण 
स्वीकार करने का प्रयत्न साधक करता है। इसके लिए उसे पूरी चेष्ठा करनी पडती 
है। “विद्या' की प्राप्ति सरलता से नही होती । इसको कठिन बलिदान, अनुशासन, संघर्ष 
तथा पीडा की सहनशीलता से उपलब्ध किया जाता है। जीवन को पूर्ण श्र निर्दोष 
वनाकर इसको पाया जा सकता है । मानवात्मा जब नण्वर शरीर, चचल वुद्धि, स्वार्थे- 
मय कामना के भ्रमजाल का भेदन करने के लिए अ्रनवरत प्रयास करती है, तभी वह 
उन्मुक्त भात्मा का साक्षात्कार कर सकती है) एकनिष्ठ एवं लक्ष्य-प्राप्ति के लिए 
सकल्पित जीवन मनुष्य की सबसे वडी सफलता है | ऐसे ही जीवन के द्वारा वह प्रकृति 
के भ्रशान्त प्रवाह, श्रपनी अनुभूतियों श्रौर कामनाञ्रो के पीछे छिपे सत्य तक पहुचमे 
की चेष्टा करता है । मनुष्य की श्रात्मा का यही प्रारव्ध है कि वह परमात्मा के साथ 
अपनी एकता का साक्षात्‌ करे | परमात्मा के साथ श्रात्मा की चेतन एकता और प्रचुर 
भ्रन्तर्भृति मे भ्रन्तर है, क्योंकि चेतन एकता व्यक्ति से श्रपेक्षा करती है कि वह ऐच्छिक 
एकात्मभाव स्थापित करेगा। यदि मानवात्मा मे श्रात्मा के सब गुण सन्निहित 
हो जाए, तो विकास या आध्यात्मिक जीवन का श्र होगा आवारभूत सत्य का 
चेतन साक्षात्कार। वृहदारण्यक उपनिपद्‌ हमे बताता है कि जब व्यक्तिगत आत्मा 
(पुरुष) सर्वव्यापक भ्रात्मा के साथ (प्रज्ञेनात्मना) परिवेष्टित हो जाता है, तब वह 
अ्रपना उचित स्वरूप ग्रहण कर लेता है भ्ौर भ्राप्तकाम हो जाता है, श्रकाम बन जाता 
है तथा शोक से छूट जाता है (शोकान्तरम्‌ ) ।* हृदय अपने चिन्ता-भार से छुटकारा 


पा जाता है। अतीत के दु ख भौर विश्रम, अतृप्त कामना की चिन्ता तथा श्राक्नोश की 
कटुत्ता दूर हो जाती है । 


[६] 


एक दूसरे प्रकार से हिन्दू विचारणा को अनाचारिक कहा जाता है। हिन्दुघर्म 
में व्यवस्वित श्राचारिक चिन्तन का तो अभाव है और इसका स्पप्ट कारण यह है कि 


१ श्ददारण्यक उपनिपद्‌ , अध्याय ४, आश्यय ३, मन्र २१ । 


११४ प्राच्य धर्म भर पारचात्य विचार 


यह भनुष्य का सर्वोच्च लक्ष्य यथार्थता की अग्रीभृत दशाओं से छुटकारा पाना मानता 
है। (पुनर्जन्म से मुक्ति केवल तभी मिल सकती है जब ससार से और जीने की इच्छा 
से स्वतत्न॒ता मिल जाए ।” शंकराचाय कहते है कि सव प्रकार के सयम और शअ्रनुशासन 
का एक ही लक्ष्य है, पुनर्जन्म के कारणो से पुर्णंत निस्तार पाना।* यह प्रश्न 'यथार्थता 
की श्रगीमृत दशा' से सम्बन्धित है। श्रहहरभाव के कारण ही हमे यह भ्रम होता है कि 
हममे से प्रत्येक एक विशिष्ट इकाई है जिसका उसके स्थानगत शरीर और कालंगत 
अनुभव से भिन्‍न जो कुछ भी है, उससे तीत्र वैपम्य है। जब तक एक श्रलग श्रह का 
अम बना हुआ्ना है तब तक पार्थिव प्रक्रिया मे जीव का पडे रहना अपरिहाय॑ है । नका- 
रात्मक दृष्टि से, छुटकारा पाने का भ्र्थ है वाघा पहुचानेवाली अस्मिता से स्वतत्नता, 
झौर विध्यात्मक दृष्टि से, यह व्यक्ति के आध्यात्मिक प्रारव्ध का प्रत्यक्षीकरण है । भ्रह 
को त्याग देने का तात्पर्य यह है कि साधक अपने को एक भ्रधिक पूर्ण जीवन भ्रौर चेतना 
के साथ एकात्म कर लेता है। श्रात्मा सावंभौमिकता की भावना तक श्रपना उत्थान 
कर लेती है। आ्रात्मा अपने श्रस्तित्व को केवल श्रपने लिए छोडकर विश्व की चेतना के 
साथ सयुक्त हो जाती है। श्रव इसकी कोई निजी कामना शेष नही रह जाती। 
गेथेसमेन! मे ईसा ने एक व्यक्ति के रूप मे अनुभव किया कि प्याले को एक हाथ से 
दूसरे हाथ मे जाना चाहिए। वह उनकी निजी इच्छा थी | 'क्रॉस' का रहस्य है अहभाव 
का बलिदान और ईश्वरेच्छा पर अपने को छोड देना । 'तेरी इच्छा पूर्ण हो ।' प्रत्येक 
मनुष्य श्रपनी इच्छा को ईश्वर की इच्छा मे विलय करके और अपनी श्रात्मा को ईश्वर 
के श्रागे समर्पित करके श्रात्मा मे निहित सत्य की उपलब्धि कर सकता है ! अनुभव का 
भार हम लोगो पर इसलिए डाल दिया जाता है, ताकि हम श्रस्मिता को दर कर भ्रपनी 
शुद्धि कर सके । 

शाइवत जीवन वह जीवम है जिसमे सावंभौम चेतना ही सर्वेसर्वा होती है । 
ज्ञानी पुरुष या द्रप्टा सासारिक कार्यों से श्पने को विरत नही करता, प्रत्युत्‌ वह शाश्वत 
शक्ति पर अपनी दृष्टि केन्द्रित रखकर उन कार्यों को करता है। धर्म मनुष्य को ससार 
से पलायन करना या इहलोक की चिंतनीय भ्रव्यवस्था से हताश होकर स्वर्ग की व्यवस्थित 
प्रशान्ति मे शरण लेना नहीं सिखाता। मनुष्य इहलोक भौर परलोक दोनों से ही 
सम्बन्धित होता है । उसका धर्म है तो यही है, अन्यथा कही नहीं है । काल-सीमित 
जीवन विताते हुए भी उसके बीच में एक श्रन्य प्रकार का जीवन विताना शाइवत जीवन 
के अ्रन्त्गंत ही श्राता है। घामिक जीवन तो एक लययुक्त प्रवाह है जिसमे चिन्तन- 
मनन, क्रिया, आध्यात्मिक जीवन की पुनर्प्राप्ति एवं पुनर्जाशति तथा ससार मं सेवा की 
भावना से काये करने के कुछ क्षण आते रहते हैं । द्रप्टा की क्रिया श्रविक कुशल होती 
है, बयोकि उसका उद्भव हृ विद्वास और अन्तरृतम की गहराई से होता है श्रौर 
उसकी अन्विति में एक सन्तुलन एवं निर्मलता पाई जाती है । भगवद्गीता कं ६ कमी, 
प्रश्ावान पुरुष सभी प्राणियों के हित मे रुचि रखता है--वह 'सर्वश्वतहिते रत होता 
हैं। श्रान्तरिक झुचिता का पता इस वात से लगता है कि मनुप्य बाह्य रुप से कितना 
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उल्लास विकीण कर पाता है। प्रामाणिक आध्यात्मिक भ्रत्तह ष्टि की कसौटी है व्यक्ति- 
गत जीवन का पहले की श्रपेक्षा अधिक एकीकरण, तीत्र सवेदनीयता, उदग्र शक्ति और 
विश्वजनीन करुणा । ससीम भौर भ्रसीम, तलीय चेतना श्र श्रन्तरतम की गहराइयो 
की सायुज्यता तवसृजन का भाव उत्पन्न करती है। जानते-समझते भी केवल ससीम 
में रहने का भ्र्थ है भ्रज्ञानता शोर अस्मिता, पीडा और मृत्यु के बन्धन मे वधे रहना । 
जब हम स्वय मे तन्‍्मय रहने की अज्ञानता को छोड देते हैं, तव मन, जीवन तथा 
शरीर की सीमाओ से श्रप्रभावित आध्यात्मिक अ्रस्तित्व को हम पुन प्राप्त कर लेते हैं। 
इससे होता यह है कि जिस ससीम में हम वाह्य रूप से रहते हैं, वह परमात्मा का प्रति- 
निधि वन जाता है। इस प्रकार वह श्रपने श्रत्यक्ष बन्धन से छूटकर वास्तविक स्वतत्ता 
प्राप्त कर लेता है ! 

स्वतंत्रता, प्रेम, प्रकाश श्रौर शक्ति को निराश हष्टि और उदास मन के साथ 
मिलाकर घपला नही करना चाहिए। मनुष्य जिस पुर्णता की उपलब्धि के लिए सचेष्ट 
रहता है, उसका उद्देश्य मन-रहित श्रात्मा या देह-रहित आत्मा नही है। मनुष्य के 
प्राध्यात्मिक जीवन के सघटन के लिए देह और मन तो साघन हैं, उनके घिना तो काम 
ही नही चल सकता । देह और मन अपने-श्रापमे मूल्यवान नहीं हैं, वरन्‌ वे उस आत्मा 
के कारण मूल्यवान हैं जो उनके भीतर निवास करती है। 'मेत्री उपनिपद्‌ मे आत्मा के 
ज्ञाता की उपमा निर्धूम अग्नि से दी जाती है जो पुरी चमक-दमक के साथ प्रज्वलित 
रहती है ।" देह एक ऐसी पारदर्शंक वस्तु बन जाती है जिसके भीतर से श्रात्मा उद्भा- 
सित होती है, वह भीतर जलनेवाली ज्योति को प्रभासित करनेवाले शीक्षे की भाति 
होती है । श्राध्यात्मिक प्रवृत्ति श्रमृतं के क्षेत्र मे गतिमाव नहीं होती, श्रपितु उसकी 
पकड यथार्थ पर होती है और वह विचार की जटिलता तथा जीवन की समृद्धि को गले 
लगाती है। शरीर और मन मनुष्य के श्रा्यात्मिक जीवन के लिए साधन तो हैं ही, 
इनके बिना उसका श्रस्तित्व रहेगा कहा ? 

शरीर भौर शभ्रात्मा के मध्य द्वंतवाद तात्त्विक नही है। शरीर के साथ दुव्यंवहार 
किए बिना ही हम आत्मा की स्वतचता प्राप्त कर सकते हैं। एक प्रसिद्ध इलोक में हमसे 
कहा गया है कि हम देह, इन्द्रियो, वाणी श्लौर विचार को उनमे निवास करनेवाली 
अनन्त भ्रात्मा के उपयुक्त बनावें । “जिन पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु और झ्राकाश-- 
पचभूतो से मेरे शरीर का निर्माण हुआ है, वे पवित्र होवें , शब्द, स्पर्श, रूप, रस, गन्घ 
पवित्र होवें * मेरे विचार, वाणी, क्रिया पवित्र हो “मेरी श्रात्मा पवित्र हो, ताकि मैं 
ऐसी प्रकाशमान झात्मा वन सकू जिसपर वासना शौर पाप के कलुप का कोई प्रभाव 
सन पड सके।”* हिन्दू दृष्टिकोण की विज्ञेप बात यह है कि यह मन, जीवन झौर शरीर 

२. अथमव्मध्याय, श्लोक २ । 
२. पृथिन्यापस्‌ तेजो वायुराकाशा मे शुद्यन्ताम * 

शब्दस्पर्शस्पर॒सगन्धा मे शुद्धपल्ताम* 

मनोवावकायकर्मा णि मे शुरुपन्ताम * 

शभात्मा मे शुध्यस्ताम , ज्योतिरद विरजा 

विपाष्मा भूयासम । (तैत्तिरोव उपनिषद्‌, ४, ६६) 
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के विकास को जीवन का प्राथमिक उद्देश्य नही मानता । शारीरिक स्वास्थ्य और स्फूति 
सजीव शक्ति तथा मानसिक सतुष्टि के लिए अनिवायं हैं । श्राध्यात्मिक भ्रभिव्यक्ति की 
भाति ही शारीरिक पुष्टता भी मनुष्य के सम्पूर्ण जीवन का एक श्रविभाज्य श्रग है। 
शारीरिक पुष्टता की आवश्यकता तो शरीर को नीरोग रखने की दृष्टि से है ही, किन्तु 
उससे भी अधिक उसकी आवश्यकता इसलिए है कि शरीर उन मानुपिक कार्यों को 
करने की सामर्थ्य रखता है जिनका उद्देश्य मनुष्य मे ईश्वर की शोध और अभिव्यक्ति 
करना--'धमंसाधनम्‌” होता है । इसी प्रकार, हमसे यह भाशा नही की जाती कि हम 
मानव-जीवन के प्राकृतिक सवेगो को कुचल दें या मानव-अ्रस्तित्व के बौद्धिक, भावात्मक 
झौर सौन्दर्यात्मक पक्षो की उपेक्षा कर दें, क्योकि वे मनुष्य की कोमलतर प्रकृति के 
श्रग हैं श्रोर उनका विकास न केवल व्यक्ति को सतुष्टि प्रदान करता है, श्रपितु उसके 
भीतर की आत्मा को भी अभिव्यक्त करता है। तप ओर सयम का उद्देश्य है मनुष्य 
के समस्त व्यक्तित्व की अन्त शुद्धि । एक बात श्ौर है, नैतिकता, चाहे वह व्यक्तिगत 
हो अ्रथवा समाजगत, मनुष्य के श्रपने साथियों के साथ सम्बन्धो को बौद्धिक रूप से 
व्यवस्थित ही नही करती, वरन्‌ श्रात्मा के रूप मे उसके विकास के लिए भी यह एक 
साधन है। हमारे सभी उद्देश्यो और कार्यों के लिए यह वात सही है। उपनिपद्‌ का 
कथन है कि स्वास्थ्य श्ौर धन, पति और पत्नी हमको अपने-श्रापमे प्रिय नही हैं, वरन 
वे हमे उनमे निवास करनेवाली शझ्रात्मा के लिए--आत्मनस्तु कामाय--प्रिय हैं। 
श्राध्यात्मिक सत्य की शक्ति मनुष्य के प्राकृतिक जीवन पर श्रपता प्रकाश डालती है 
झौर उसे अपनी परिपूर्ण आध्यात्मिक गरिमा को प्राप्त करने मे सहायता करती है । 
इस प्रकार का दृष्टिकोण मनुष्य को उसके साधारण जीवन से दूर नही ले जाता, क्योकि 
जब हम यह अनुभव करने लगते हैं कि साधारण जीवन प्राघ्यात्मिक जीवन के साथ 
नैसगिक रूप से विद्यमान है श्रौर उसकी श्रभिव्यक्ति के लिए एक श्रवलम्ब है, तव वह 
हमारे लिए श्रत्यन्त महत्त्वपूर्ण हो उठता है । 
कुछ कट्टरपथी रहस्यवादी ऐसे भी हैं जो सत्य को श्राध्यात्मिक स्वत॒त्रता 
के रूप मे देखते हैं और उसको वन्धनयुक्त यथार्थ से भिन्‍न बतलाते हैं। उनकी 
मान्यता होती है कि जन्म श्रात्मा की एक भूल है श्ौर वन्धन की इन >इखलाझो को 
छिन्म-भिन्‍न करने पर ही हमारी मुक्ति हो सकती है। माया के सिद्धान्त को इसी 
नकारात्मक श्रर्थ में लिया गया है श्ौर ऐसा करने का उद्देश्य इस सिद्धान्त को 
समर्थन प्रदान करना है कि मानव-जीवन का कोई वास्तविक श्रर्थ नही है, यह झ्रात्मा 
की एक भूल है , यह एक ऐसी भूल है जो हमारे अस्तित्व में अनजाने ही प्रविष्ट हो 
गई है--क्यो और कैसे हो गई है, इसकी कोई व्यास्या नहीं दी जा सकती | चूकि 
सत्य परब्रह्म है, इसलिए करणीय कार्य एक ही हैं कि पारलोकिक और सासारिक 
सव प्रकार के अस्तित्वों से दूर हो जाया जाए। माया अपने-आ्रापमे सत्य हैं श्रौर 
जब तक हम इसका झ्राश्य लिए रहते हैं, तव तक यह हमको अपने मोहपाश में वाधे 
रखती है । हमारा सच्चा लक्ष्य इस मरीचिका से मुक्त होने और इस प्रकार जीवन से 
मुक्त होने का होना चाहिए | मोक्ष व्यवित का निर्वाण है, ब्रह्म में उसका विलीन हो 
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जाना है। चूकि ससार भ्रम हैँ, माया हैँ, इसलिए इसकी केवल मायिक अआमक 
घटनाओ के साथ सघपं करने में श्रम और शूरता का प्रयोग करना शक्ति का अ्प- 
व्यय-मात्र हैं। हमारा तो कतंव्य यह है कि सत्य के साथ इसके साहश्य से जो खीज 
हममे उत्पन्न होती है, उसे बिता शिकायत-शिकवे के सहज भाव से ग्रहण करे। मौन 
श्र वैराग्य का श्रम्यास भ्रपने आचरण मे करके हम ब्नह्म की, जो भूल ओर श्रान्ति 
से परे हैं श्नौर जो भ्रथक रूप से विश्वाम की स्थिति मे रहता है, शान्तिपूर्ण सत्ता मे कुछ 
झ्रश तक प्रविष्ट होने मे समर्थ हो जाते हैं। यदि इस दृष्टिकोण को हम स्वीकार कर 
लेते हैं, तो विश्व का मार्ग निरुद्देश्य हो जाता हैं। इतिहास-जगत्‌ और आवागमन 
का चक्र ये दोनो आत्मवचनारूपी मशीन के पूर्जे हैं। जीवित न रहने की कामना 
सर्वोत्तम वस्तु है, सब प्रकार की जीवन-विधियो का यही एक वाछित परिणाम है । 

इस प्रकार की श्रतिरजनाए रहस्यवाद मे मिलती हैं, चाहे वह प्राच्य हो या 
पाइचात्य । कुछ लोग इस हृश्य जगत्‌ की सत्ता को विलकुल स्वीकार नही करते, भौर 
कुछ लोग इसके अतिरिक्त श्रौर किसी चीज़ को स्वीकार करने को तैयार नही । 
किन्तु शकराचार्य का मत इन दोनो से ही नही मिलता । एक श्रति-ऐतिहासिक लक्ष्य 
के प्रति जो एकान्त भक्ति होती है, उससे ऐसा झनुभव होता है कि सभी पाथिव 
वस्तुएं इतनी क्षणभगुर एवं परिवर्तेनशील हैं कि वे कदाचित्‌ गम्भीर रूप से घ्यान देने 
योग्य भी नही है। किन्तु चिरन्तन सत्ता ऐतिहासिक जगत्‌ से बिलकुल असम्बद्ध नही 
होती । यद्यपि हम ससीम के वन्चन मे पड़े हुए हैं, तथापि हम भ्रसीम की श्राकाक्षा 
करते हैं । जन्म और पुनर्जत्म की लम्बी श्खला एक श्रर्थ मे तो भारी वन्धन हैं, 
परन्तु दूसरे श्र्थ मे यह श्रात्मज्ञान का साधन भी है। भोतिक प्राणी होते हुए भी 
श्राध्यात्मिक प्राणी के रूप मे अपने को विकसित कर लेना मानवीय विकास की 
उच्चतम उपलब्धि है । नश्वर घरीर से सम्बद्ध रहते हुए भी श्रात्मा की श्रमरता में 
निवास करना इसीको कहते हैं । आ्ात्मप्राप्ति श्र श्रात्मविकास के द्वारा इस स्थिति 
में पहुचा जा सकता हूँ । इस स्थिति को प्राप्त करने के लिए हमे श्पने श्रह की खोल 
से बाहर निकलना होगा श्र श्रपनी कई कमियो को दूर करना होगा, किन्तु जिस 
रूपान्तरण की हम आकाक्षा रखते हैं, वह तो हमारी प्रकृति का एक आवश्यक नियम 
हूँ । भ्ज्ञान और आत्मज्ञान की श्रपूर्णता के कारण यह तथ्य हमारी श्राखो से ओफल 
रहता है । 

जीवन्मुक्त दशा को प्राप्त व्यक्ति लोककल्याण के लिए कार्य करता हूं । 
भगवदुगीता हमे बतलाती हूँ “मनुष्य कोई भी कर्म न करके अकर्म की दक्शा को 
नही पहुच पाता, श्र न वह ससार से पलायन करके पूर्रात्व को उपलब्ध कर सकत्ता 
हैं ।” जव ईश्वर तक विश्व के सरक्षण एवं भरण-पोपण के लिए कार्य करना स्वीकार 
किए हुए है, तव मनुप्य द्वारा सासारिक कार्यों मे भाग न लेना सर्वथा श्रनुचित हूँ । 
इसके भ्रतिरिक्त यह बात भी है कि मनुप्य जब तक जीवित है, तव तक वह एक पल 
के लिए भी बिना कर्म किए रह नही सकता ।* ईश्वर के प्रति हमारा प्यार उसकी 

१६ भगवद्गीता, तृतीय अध्याय, श्लोक ८ 


१२० प्राज्य धर्म और पाश्चात्य विचार 


वस्तुए होती है, किन्तु जब वह श्रपनी श्रस्मिता (अश्रहकार) को दूर भगा देता है, तब 
नेतिक वेद्धिष्टूय का कोई अ्र्थ नही रह जाता । “जो कुछ ईइवर से उत्पन्न है, उससे 
पाप हो ही नहीं सकता ।”* श्रॉगस्टीन ने ईश्वर के मन का उदाहरण लेकर बताया है 
कि गलत काम करनेवालो को पूर्ण स्वतन्त्रता नही दी जा सकती, किन्तु ईमानदारी 
से काम करनेवाले श्रपने उत्तरदायित्व भ्ौर स्वतन्त्रता को पर्याय मानकर चलते हैं । 
ग्रीन का तक यह है कि स्वतन्त्रता अच्छी चीज़ के चुनाव को कहते है, बुरी चीज़ के 
चुनाव को नही । यह अच्छे और बुरे के बीच छुनाव करने का प्रइन नही है । सवेग- 
शील दैहिक-मानसिक व्यक्ति वास्तविक मनुष्य नहीं हैं। यह एक ऐसा श्राच्छादन है 
जो व्यक्ति के वास्तविक स्वरूप को छिपाए रखता है । जव किसी व्यक्ति की शआ्रात्मा 
श्रपनी दिव्य प्रकृति को समभ जाती है ओर उसीके श्रनुरूप कार्य करने लगती हैँ, तव 
वह श्रच्छाई और बुराई के अन्तरो से परे हो जातो हैं। इसका मतलब यह नही कि 
ऐसी श्रात्मा वाला मनुष्य बुरा कार्य करके भी पाप से मुक्त रह सकता है, अपितु यह 
हैं कि उसके द्वारा गलत काम होना ही असम्भव हैँ, क्योकि वह न तो श्रभिकर्ता रह 
जाता हूँ श्रौर न भोक्‍ता ही। अ्रच्छाई और बुराई पहले से ही श्रहकार का श्राधार 
कल्पित कर लेते है | श्रच्छे कार्य वे हैं जिनसे 'स्व' श्लौर 'पर' दोनो का भला होता है 
श्रौर बुरे कार्य वे हैं जिनसे न 'स्व' का भला होता है न 'पर' का। इस स्व और 
'पर' की सीमारेखा ठीक कहा पडती है, यह परम्परा पर निर्भर हैं। जब हम उस 
क्षेत्र का श्रतिक्रमण करते हैं जो दूसरे व्यक्ति का समभा जाता है, तभी हम बुराई की 
श्रोर कदम बढाते हैं । यो तो, श्रपने को दूसरों से श्रलग सत्ता मानकर जो भी कार्य 
किए जाते हैं, वे तत्त्वत बुरे होते है, तो भी 'बुरा काम' मुख्यत उन कार्यों को कहते 
है जिनमे मनुष्य का श्रहकार श्रपने क्षेत्र का श्रतिक्रमण करके दूसरे के क्षेत्र मे प्रवेश 
कर जाता है भौर उसके अ्रधिकार को श्रस्वीकार कर देता हैँ । नैतिक या श्रनेतिक 
श्राचरण से उच्चतर या निम्नतर प्रकार का पुनर्जेन्म होता हूँ । जब मनुष्य लगातार 
अच्छे कार्य करता रहता है, तो श्रन्तत. उसका श्रस्तित्व ऐसी उच्चतम कोटि को पहुच 
जाता हूँ जिसमे मनुष्य विश्वात्मा के साथ श्रपनी आत्मा की एकता का अनुभव करने 
में समर्थ हो जाता है । यद्यपि नंतिक आचारमय जीवन मनुष्य के भ्रस्तित्व को उच्च- 
तर बना सकता है, तथापि वह स्वयमेव मोक्ष नही प्रदाव कर सकता, क्योकि 
उसके लिए श्रावश्यक है कि मनुष्य अपने जीवन और क्रिया का आधार ही परिवर्तित 
कर दे । डॉ० इवेट्यर ठीक ही कहते हैं कि “हमारा श्रगला जन्म शव से उत्तम हो, 
इसके लिए नैतिक आचरण सहायक तो हो सकता है, किन्तु यह हमे मोक्ष नही दिला 
सकता ।”* नीतिश्ास्त्र यह मानकर चलता है कि जीवन के प्रति सबका हृष्टिकोण 
अलग-झलग प्रकार का होगा | जब हम इसका श्रतिक्रमण कर जाते हैं तब हम नैतिक 
नियमो के परे पहुच जाते हैं।* शकराचार्य के श्रनुयायी मीमासा के इस विचार का 

£« £ जॉन, 77, & । 7 पर्वोल्लिगिटत उनकी पुस्तक, प्रष्ठ 2६४ | 

३ सन्त पॉल काते है. “यदि धुम अपनी प्रात्मा के निदेशन में चलते हो, सो ठुम नियम के 
इन्‍्पन से मुक्त हो ।”” १ जॉन 27, ५ &, ६४ मी देखिए । 
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खण्डन करते हैं कि कार्यों से ही मोक्ष प्राप्त होता है ; वे कहते हैं कि आध्यात्मिक 
भ्रन्तहं ष्टि (ज्ञान) से ही मोक्ष की प्राप्ति हो सकती है । जब ईसाई-घम मे झाडम्वरपूरां 
सिद्धान्त चल पडा कि 'एक पेती (पैसा) दान-पात्र के छेद मे डालो और उसके दूसरे 
सिरे से क्षमा-दान प्राप्त कर लो', तव मार्टिन लूथर को कहना पडा था कि झौचित्य 
केवल श्ास्था मे है, कार्यों मे नही। मोक्ष तो शाश्वत है जबकि कर्मानुसरण श्नित्य है, 
प्रस्थिर है। कर्मानुसरण आराव्यात्मिक जीवन के मार्ग मे श्रानेवाली बाधाओं को अव- 
रुद्ध करने मे सहायक होता है । साधुत्व-सम्वन्धी यह मान्यता कि साथु पुरुष पाप और 
पुण्य से परे होता है, उसको अने तिक झ्राचरण के लिए आलामन्त्रण नही देती । 'कठोप- 
निषद्‌' ने स्पष्ट कहा है “जो पापकर्मो से निवृत्त नहीं हुआ है, जिसकी इन्द्रिया 
शान्‍्त नही हैं, जो अ्रसमाहित है और जिसका चित्त शान्त नही है, वह परमात्मा को 
आत्मज्ञान या विवेक के द्वारा नही प्राप्त कर सकता ।”* दुश्चरित और आ्राध्यात्मिक 
जीवन दोनों का मेल नही बैठ सकता, क्योकि जो चिरन्तन है, वह विशुद्ध है श्रौर 
सभी पापों से मुक्त--'अपहतपाप्मा' है । वह विशुद्ध सत्ता ('तत्‌ शुश्रम') केवल उन्ही 
लोगो के द्वारा जानी जा सकती है जिनका स्वभाव विशुद्ध है, (जो “विशुद्ध सत्व! 
वीतराग हैं) । ईश्वर सत्य भी है और पुण्य भी ।* “जब किसीकी समस्त प्रकृति 
विशुद्ध होती है, केवल तभी ईश्वर से झात्मा को अलग रखनेवाले वन्धनों से मनुष्य को 
छुटकारा मिलता है ।/” 

यह मान्यता ईइवर-सम्वन्धी इस धारणा पर आवारित है कि वह सासारिक 
स्तरो से श्रेष्ठ है। हम उसके विषय में यह नही कह सकते कि वह अच्छा करता है 
या बुरा करता है| अपने भ्रन्तरुतम रूप मे सत्य न तो अच्छा है न बुरा, न नैतिक हैं 
न अनैतिक, न ऊचा हे न नीचा, न रगीन है न रगविहीन । इन विभेदो का सत्य से 
कोई सम्बन्ध नही, वल्कि मानव-जगत्‌ से है, क्योकि मानव-जगत्‌ इस ब्रह्माण्डीय 
प्रक्रिया का एक अश है, वह स्वय एक स्थिति है जिममे प्राण-सत्ता अपने-आपसे विलग 
कर दी जाती है। यह वात नही हैँ कि पुण्य शौर पाप अ्रथवा श्रच्छाई शौर बुराई 
सम्बन्धी जो विभेद किए गए हैं, वे मनमाने या रूढिगत हैं , निश्चय ही वे तर्कसम्मत 
भौर स्वाभाविक हैं झौर वे नैतिक व्यवस्था के परम सत्यो को प्रकट करते हैं, किन्तु 
वे वुनियादी रूप से इस जगत्‌ की ही विभिन्‍न सरणिया हैं। वे प्रतिमाए या छायाए 
न होकर प्रतीकात्मक है । प्रतीकवाद कृत्रिम, श्राकस्मिक या मिथ्या नही है। इससे 
हमको चरम सत्य के विपय मे ज्ञात होता है, परन्तु वह सत्य अन्घकार की, भ्रज्ञान की 
पृष्ठभूमि मे हमे प्रतिभासित होता हूँ, वह ससाररूपी दर्पण में प्रतिविम्वित होता हैं । 
चूकि पाप भ्ौर पुण्य इस समार से ही सम्बन्धित होते हैं श्लौर सत्म पाप तथा पुण्य से 
परे होता हैँ, इसलिए मनुष्य के सामने जो समस्या है वह यह है कि प्रतीको से सत्य 
की झोर कैसे वढा जाए ? जब उसका प्रयत्त सफल हो जाता है, तव पाप और पुण्य 

२ कठोपनिषद्‌, प्रथम ध्याय, द्वितीय बल्‍ली, चौवीसवा श्लोक । 


२. साण्ड्कय उपनिपद्‌, ॥, २/७। ३ गझहदारणए्यक उपनिषद्‌ , 8, ५/११। 
४ दान्दोग्य उपनिषद्‌, 5, ६०/७॥ 
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वैराग्य की भावना घारभिक जीवन भे वहुत गहराई तक प्रविष्ट हो चुकी है भौर श्रव 
उसको भूल या आन्ति कहकर टाला नही जा सकता, यद्यपि हमे डर है कि उद्देश्य की 
पवित्रता शौर श्रात्मिक शक्ति प्राप्त करने के लिए सासारिक कार्यों से विरक्त होने के 
हमारे किसी भी प्रयास के विषय में हमारे आलोचक यही कहेगे कि हम अपने पडोसी 
के प्रति श्रपने कतंव्यो को पूरा नही कर रहे । नियमो और परम्पराओ्रो के पालन का 
ही नाम नैतिकता नही है, वरन्‌ उसका श्र॒र्थ है मन की पवित्रता, जिसकी ऋलक हमारे 
कार्यों मे मिलनी चाहिए। 

वाह्म क्रिया का विलोम अक्विया नही है, श्रपितु आन्तरिक क्रिया है। दुद्ध एक 
वार काशी के एक घनी किसान के पास गए और उन्होने उससे भिक्षा मागी । किसान 
ने बुद्ध से कहा : “मैं खेत जोतता-बोता हू, तब खाता हु और तुम हो कि बिना खेत 
को जोतै-बोए खाने की इच्छा रखते हो !” बुद्ध ने उत्तर दिया कि मैं तुम्हारी इस खेती 
से भी भ्रधिक महत्त्वपूर्ण श्रात्मा की खेती करने मे जुटा हुआ ह्‌। “श्रद्धा बीज है, तपस्या 
वर्षा का जल है, ज्ञान मेरा हल श्रौर 'जुआ्राठ' है, विनय हल की 'हरिस' है, मन 
रैली” (वह रस्सी जिससे जुआठ श्रौर हरिस को सलग्न किया जाता है) है, विचार- 
शीलता मेरे हल का 'फाल' श्र 'पैना' है ।' *प्रयास मेरी सवारी है जो बिना पीछे 
लौटे, मुके सतत उस स्थाव की ओर लिए जा रही है जहा पहुचकर कोई व्यक्ति परि- 
ताप नही करता । इस प्रकार यह खेती होती है जिसमे श्रमरता की फसल पैदा होती 
है ।”* जिसको निरचेष्टा कहते हैं, वह जडता नही है । हमारी पीढी के कई नेता जो 
सफलता और कुशलता के सन्देशवाहक हैं, हिन्दूधर्म द्वारा आन्तरिक जीवन पर ज़ोर 
देने को मात्र समय का भश्रपव्यय समभते हैं । हमसे कहा जाता है कि इन वेकार की 
बातो को छोडकर हम कुछ काम करें। जो झ्रादमी रोटिया पकाता है या मकान बनाता 
है, उसके लिए कहा जाता है कि वह कोई उपयोगी कार्य कर रहा है, जव॒कि उस श्रादमी 
के लिए, जो चित्र बनाता है या गीत लिखता है या सगीत की राग-रागिनिया बनाता 
है, कहा जाता है कि वह स्वान्त सुखाय कोई स्वार्थमय कार्य कर रहा है। इस विस्मय- 
कारी मान्यता के किचित्‌ परिवर्तित रूप से श्राज समाज के कुछ उननायको को प्रेरणा 
मिल रही है । आज माना जा रहा है कि क्रान्ति या स्वहारा के ग्रधितायकत्व का मार्ग 
ही 'स्वणिम युग' तक पहुचने का प्रशस्त राजमार्ग है ये सारे तरीके सम्राजरूपी मशीन 
के कल-पुर्जों और उनके संगठन पर बल देते हैं। इतका परिणाम इस रूप मे सामने भ्रा 
रहा है कि आज जीवन के तन्तु रूक्ष हो गए हैं श्रौर जीवन के मूल्य घटिया तथा सस्ते 
हो गए हैं। मानवता श्राज वर्ग श्रौर राष्ट्र, राज्य शौर समाज जैसी वाह्य वस्तुओं की 
गहराई में गोते लगा रही है । मनुष्य को वस्तु-जगत्‌ का ही एक श्रग माना जाता है 
आ्रौर उसको अपना निजत्व जानने नही दिया जाता, उसे श्रपनी आन्तरिक सत्ता को 
प्राप्त करने से विमुख किया जाता है । शालीनता तथा प्रेम, निश्चेष्टता भ्रौर भ्रना- 
क्रमकता जैसे नकारात्मक गुणों पर, जो मनुष्य को अपने अधिकारो के लिए सधरप करने 
के बजाय आत्मसमर्पण करना सिखाते है, वल दिया जाना राजनीति और मौज-वहार 


१ मैन्युअ्ल आँव बुद्धिकष्म', पृष्ठ २१५--लेखक : हारी । 
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के व्यस्त जीवन में पडे हुए व्यक्तियों की हृष्टि मे निबंलता और कायरता है । भारत- 
बर्ष में ऐसे लोगो की कमी नही है जो यह विश्वास करते हैं कि यदि कोई बलवान 
आ्रादमी किसी भीड में से घकका-मुक्क्री करके अपना रास्ता बनाने से इन्कार करता है, 
तो वह डरपोक और कायर है ।" किन्तु सभी प्राच्य धर्मों की भाति ईसाई-घर्म भी 
त्याग, निश्चेष्टा, वाह्म वस्तुओं में रस लेने के प्रति विराग का उपदेश देता है। 'क्रॉस' 
इस वात का प्रतीक है कि प्रगति वे नही करते जो प्रगति के लिए लड़ते हैं, वरन्‌ प्रगति 
वे करते हैं जो उसके लिए कष्ट-सहन करते हैं । इस विचार ने पाश्चात्य मन को रोमन 
साम्राज्य के उन भ्रश्मान्त दिनो में भी स्पर्श किया था जब जीवन असुरक्षित हो गया था 
झौर भश्रन्याय का दौरदौरा था | क्‍या श्रव हमको विश्वास करना पडेगा कि नकारात्मक 
गुणों के प्रति आग्रह केवल तभी शझ्लाकर्पक जान पडता है जब जीवन की चमक-दमक 
मद्विम पड जाती है, जब शक्ति भार वन जाती है और हमारा साहस छूट जाता है | 

मनुष्य की पूर्णाता का वही अ्रर्थ नही है जो किसी भशौज्ञार या मशीन की पूर्णेता 
का है । हम श्रौज़ार या मशीन की पूर्णंता की जाच इस बात से करते हैं कि वह अपने 
से बाह्य किसी वस्तु का निर्माण कितनी तेज़ी शोर खूबी से कर सकती है। मानव- 
सभ्यता को भी गति श्र कुशलता के इसी मापदण्ड से मापना ठीक नही कहा जा 
सकता, हालाकि भ्राज हम सब करते यही हैं। जिन शान्तिप्रिय राष्ट्रों की मशीनें बहुत 
तेज़ी से औद्योगिक उत्वादन नही कर रही, वे राष्ट्र यदि मुखेतापूर्ण भगडो ओर क्रूर 
हत्याओ्रो को भ्रमानुपिक घोषित करते हैं, तो उनको श्रयोग्य, निर्वल तथा राजनीतिक 
हृष्टि से पिछुडा हुआ वतलाया जाता है, उनकी सभ्यता को जीणं-जर्जर कहकर यह 
फतवा दे दिया जाता है कि उनकी नसो मे जवानी के खून का जोश नही रहा । 

ससार के सभी महान उपदेष्टा इस विचार मे एकमत है कि मनुष्य की भात्मा 
ससार की विशालता से श्रधिक मूल्यवान है भश्रोर मानवात्मा की उन्नति श्रवकाश तथा 
घ्यान-चिंतन के क्षणों मे ही होती है । मनुष्य को अधिक पुर्ण एवं पारगत वनने तथा 
अ्रनिवाये सत्य को हृदयंगम करने की विशेष सुविवा प्राप्त है । किन्तु, इसका यह श्र्थ 
भी नही है कि मनुष्य सासारिक उत्तरदायित्वों से जी चुराएऔर जीवन से पलायन कर 
जाए । 

रहस्पवाद और सर्वोत्तम श्राचारनीति में कोई असगति नही है। चिस्तन-मनन 
की एकपक्षीय दृष्टि ही उसे न॑तिक क्रियाओ्रो से विलग कर देती है । आन्तरिक पुर्णंता 
श्रौर बाह्य आचरण---ये दोनो एक ही जीवन के दो पक्ष है । चिन्तन और क्विया, कृष्ण 
का योग और श्र्जून का गाण्डीव--इन दोनो रूपो का लक्ष्य एक ही कार्य की निष्पत्ति 
है। प्रेम ग्राध्यात्मिक जीवन का अ्रभिन्न श्रग है । जब शआ्राखे चिरन्तन सत्ता की ओर 
उठी होती हैं तव वाहे सारी सृप्टि का आलिगन करने के लिए फैली रहती है। 
ससार के कुछ सर्वोत्तम चिन्तक श्रौर मनीपी ऐसे 'भी हुए है जिन्होने दुसरो की सेवा मे 
अपना श्रधिकाश समय विताया । रहस्यवादियो में भी कुछ लोग श्रतिवादी हैं---और 
ऐसे लोग किसी एक ही घर्मं मे नही पाए जाते--जो ईश्वर के साथ एकाकार हो जाने 

१ तुलना कीजिए * “यदेव क्षमया युक्तमशक्‍्त मन्यते जन ॥ (महाग्गरत, शान्तिपव, ८४ शे४)। 
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के लिए तो उत्कठित रहते हैं, पर दु खियो की कराहें और भग्नहृदयों की श्राहें उतका 
ध्यान श्राकषित नही कर पाती । जो रहस्यवादी श्रतिवादी न होकर सामान्य होगा, वह 
सामाजिक न्यायनिष्ठा के प्रति भी उतनी ही तीत्र उत्कठा रखेगा जितनी पझ्ात्मचितन 
के प्रति । सुन्णस या वेराग्य के प्रति हम चाहे जितनी भ्ररुचि प्रकर्ट करें, पर हमे यह 
नही भूलना चाहिए कि जब वर्वर जातियो के गिरोहो ने यूरोपीय सम्यता को नष्ट- 
प्राय कर दिया था, तव ईसाई साधघुझञो ने ही उसका पुतनिर्माण करने मे श्रेग्रणी भाग 
लिया था । इतिहास के श्रन्धयुगों मे ज्ञान की ज्योति मठो और आश्रमो मे ऐसे ग्रुरुआो 
भ्रौर विद्वानों द्वारा जाग्रत्‌ रखी गई, जो सत्य के गम्भीर अन्वेषी और इतर वातो को 
कूडा-करकट समभनेवाले थे | स्वय डॉ० इवेट्जर के जीवन और कार्य सयम॒ भौर सन्‍्यास 
का उदाहरण एक ऐसे समय मे प्रस्तुत कर रहे हैं जब ससार मे उद्देश्य भर अ्रनुशासन 
दोनो का ही भ्रभाव दिखाई दे रहा है । 

मुझे यह कहने मे सकोच नही कि भारतवर्ष मे ऐसे भिखारी साधुओं की कमी 
नही जो उस विश्ञाल महाद्वीप मे एक स्थान से दूसरे स्थान मे घूमते रहते हैं और भ्रपने 
चतुदिक्‌ के ससार को उसके भाग्य पर छोड देते हैं। किन्तु वे भारत की प्रतिभा के 
सच्चे प्रतिनिधि नही हैं। भारत की वास्तविक प्रतिभा तो वह है जो सभी वस्तुओं में 
एकत्व के दर्शन करती है---'एकत्वमनुपश्यति/--उसे झ्राष्यात्मिक संसार और ऐन्द्रिक 
ससार दोनो से ही सहज गति प्राप्त है । 

ससार के प्रति वेराग्यपूर्ण दृष्टिकोण रखना हिन्दूधर्म की प्रकृति है, इस कथन 
में यदि कुछ सत्यामास जान पडता है, तो उसका कारण यह है कि लोगो पर ऐसी छाप 
पडी है कि हिन्दू सस्कृति यूरोपीय सस्कृति के समान जीवन का सफल और सवल सग- 
ठन नही कर पाई है। चूकि भारत ने जीवन मे भारी भूल की है श्रौर श्रपने भोतिक 
साधनों का सदुपयोग करने मे वह श्रसफल रहा है, अतएवं उसको श्रव्यावहारिक स्वप्न- 
द्रष्ठाओ, सतोपी, विनम्र, अनुपयुक्त और अ्रकुशल ससार-त्यागी सन्यासियो का राष्ट्र 
कहा जाता है | चूकि पश्चिम ने पिछले कुछ वर्षो मे विज्ञान और प्राविधिकी, सामाजिक 
सुधार भ्ौर राजनीतिक उन्नति के क्षेत्र मे भ्रदूभ्रुत प्रगति कर दिखाई है, इसलिए पश्चिम 
जिस ईसाई-धर्म का अनुयायी है, उसे लोग ससार-समर्थक धर्म कहने लगे है । इस तरह 
का तीन विभेद जब किया जाने लगता है, तब बहुत सारे प्रश्न परस्पर उलभ जाते हैं। 
एक प्रशन तो यही है कि श्राप सभ्य जीवन कहते किसे हैं ? क्या पाश्चात्य सम्यता ही 
हमारे पास एकमेव ऐसा मापक और मानक है जिससे हम मानवीय उपलब्धियों को 
परख सकते हैं ? पूर्व और पश्चिम जिस रूप मे श्राज दिखाई दे रहे हैं, च 
क्या वे धर्म हैं जिनके श्रनुयायी वे हैं ? क्‍या वे श्रपने यथार्थ जीवनो भर सार्वजनिक 
कार्यो मे घामिक विचारो के द्वारा निर्देशित होते हैं ”? यदि हा, तो किस सीमा तक ? 
उन उन्मत्त महत्त्वाकाक्षाओं को, जो जीवन को भयकर श्रातकपूर्णा शासन का रूप दे 
देती हैं, क्या धर्म से सम्वन्बित बताया जा सकता है ? क्‍या वे धर्म के प्रति प्रवचनाए 
नही हैं ? क्या तीन या चार शताब्दी पहले भी पूर्व और पश्चिम के वीच इतने बुनियादी 
विभेद दिखाई देते ये ? सत्य मे जो भीतरी भिन्‍्वताए पाई जाती हैं, वे कभी इतवी 
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स्पष्ट और दो टूक वही होती, जितने वे शीषंक जिनके श्रन्तर्गत हम समझने की अपनी 
सुविधा के लिए सत्य को विभाजित कर लेते हैं । 


[१२] 


थ्राज जब क्रियाशील मनुष्य चिन्तनशील मनुष्य से काफी आगे वढ गया है, तव 
हमारे लिए यह भ्रावश्यक हो गया है कि हम जीवन की गहराई श्रौर शक्ति को बढावें। 
हमारे पास उत्तम से उत्तम और श्रेष्ठ से श्रेष्ठ श्रादर्श तो हैं, परन्तु वह शक्ति नही है 
जो उन्हें कार्यरूप मे परिणत कर सके । मानव-जाति कुछ समय से विश्व-राष्ट्रमण्डल 
की स्थापना की वात सोच रही है, किन्तु श्राज वह भात्मा नही है जो विदव-राष्ट्र- 
मण्डल की देह को रूप दे सके । सारे ससार में श्राज हालत यह है कि धार्मिक सिद्धान्त 
तो एक भोर जाते हैं प्नौर सामाजिक प्रवृत्तिया दूसरी श्र सरकती जा रही हैं। ससार 
के महान धर्मों को वे सारी सुविधाएं भ्रौर श्रवसर प्राप्त हो छुके है जो शवित, प्रतिष्ठा 
झौर घन के कारण सुलभ हो सकते हैं, तो भी समार श्राज सदा की भाति पारस्परिक 
सहकार, शान्ति श्रौर प्रसन्‍तता से कोसो दूर है। वेईमानी की एक ऐसी सामान्य परम्परा 
बन चुकी है जिसकी श्रोर ध्यान देने की इच्छा ईमानदार लोगो तक मे नहीं है | चूकि 
वे अपने चित्त की स्वस्थता और मन की शान्ति को भग करने से डरते हैं, श्रत वे एक 
तीतिकथा मे वरणित पवित्र पादरी भर धर्मनिष्ठ 'लेवाइट” (लेवी कवीले के सिद्धान्तो 
के अनुयायी ) की भाति, सावधानी से दूसरी पटरी से ग्रुज़्र जाते हैं। हम अपने को 
कहते तो धामिक हैं, परन्तु, पाशविक्ता श्लौर उच्छुल्लल हिसा का नगा नाच नाचते हैं। 
हम सवंधा भिन्‍न नंतिक स्तरो पर एक दुहरा जीवन जीते हैं । 

टॉल्स्टॉय ने लिखा है कि जब वे सेना में थे, तब उन्होंने भ्रपने एक साथी 
झ्रफसर को एक ऐसे सनिक को पीठते हुए देसा जो प्रयाण के समय पिछड गया था । 
टॉल्स्टॉय ने उससे कहा “एक साथी मनुष्य के साथ इतना क्रूर व्यवहार करते तुम्हें 
लज्जा नही श्राती ? क्‍या तुमने बाइवल नही पढ़ी है ?” उस भ्रफसर ने उत्तर दिया 
“श्रौर तुमने क्या सेना के आदेशो को नही पढ रखा है ?” जो लोग झाज मनुष्य को 
भौतिक वस्तुओ की विजय-यात्रा पर आगे लिए जा रहे हैं, वे न्याय और झौदाय॑ की 
प्रावश्यकता भ्रनुभव करते नहीं जान पडते। झात्मसाक्षात्कार से जैसा हृढ विश्वास पैदा 
होता है, वैसा हृढ विश्वास धर्म हमे नही दे पाता । हमारे श्रान्तरिक जीवन रिक्त हैं । 
हममे श्रागे बढ़कर काम करने की प्रवृत्ति नहीं है श्रोर कल्पना का भी हमारे भीतर 
अ्रभाव है, हमने अपने-भापको इतना निरचेष्टमन वना दिया है कि हम विवश होकर 
हर प्रकार के प्रचार तथा प्रदर्शन के शिकार बन गए हैं। यदि हम नही समलते, तो 
इसमें सन्देह नही कि एक दूसरा अन्धयुग संसार को तमाच्छन्न कर लेगा । 

धर्म का पुनर्जन्म भी आवश्यक है । घमं ने समार के साथ समझौता कर लिया 
हैं, ससारानुमोदन की प्रद्चुर भावना घर्मं मे आ गई है । घर्म ने यह मान लिया कि 
उसका काम तो आात्माग्रो को मुक्ति दिलाना है और राजनीति का काम समाज की 
रक्षा करना है, भोर उसने प्रपता हाथ राजनीति से खीच लिया, किन्तु इस प्रकार उसने 
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सभ्यता को उसके बुरे से बुरे शत्रु की गोद मे ढकेल दिया । जीवन से कल्पना और 
दृरदशिता का हट जाना एक बहुत गम्भीर वात है। हम इतने श्रनुभूतिशून्य होते जा 
रहे हैं कि हम ईदवर के ताम को भी अपने लाभ के लिए प्रयोग करने लगे हैं। हम इस 
वात से सन्तुष्ट हो जाते हैं कि घर्मं सैन्यवाद और साम्राज्यवाद का श्रविरोधी है, 
सामूहिक हत्याओ श्रौर मानवीय सद्प्रवृत्तियो को कुचलने के विरुद्ध वह अ्रगुली नही 
उठा रहा | सगठित धर्म हमारे अस्त्र-शस्त्रों को अ्रपना आशीर्वाद प्रदान करते हैं और 
यह विश्वास दिलाकर हमे राहत देते हैं कि हमारी नीतिया उचित एवं अपरिहाय॑ हैं । 
प्रत्येक युग मे घर्म ने मनुष्य की भूलो और क्र्रताश्ो के साथ भ्रपना तालमेल बंठा लिया 
है । भ्रगर ठग भ्रपनी तलवारें मा काली को समर्पित करते थे, और साडों की लडाई 
के श्रखाडो को रोमन कैथॉलिक गिरजाघरो का समर्थन प्राप्त है श्रौर श्रगर साडो के 
हत्यारे अपने इष्ट सन्त के नाम पर यह कूर कार्य कर सकते हैं, तो सिद्धान्तत वे युद्धो 
को श्राश्ीवाद देने की उत आदतो से किस श्रथ मे भिन्‍न हैं जिनको हमारे घामिक नेताझ्ो 
की भ्रोर से प्रोत्साहन मिल रहा है ? मैं इस वात से इकार नही करता कि इस श्रपूर्ण 
ससार मे शक्ति एक खेदजनक आवश्यकता है । कोई धामिक गुरु हमे मानव-हत्या के 
लिए प्रेरित करता है, इसके लिए मैं उसकी निन्‍्दा नही कर रहा। मैं उसकी देशभक्ति 
को समझ सकता हू । मुझे तो परेशानी तव होती है जब वह यह वहाना वनाने की चेष्टा 
करता है कि मानव-हत्या के लिए प्रेरणा देने मे उसका धर्म उसके श्रांडे नहीं श्राता। 
मानव-ह॒त्या के लिए प्रेरित करके वह धर्म के नियम का उल्लधन कर रहा है, इस बात 
की अवहेलना वह नही कर सकता । दोनो स्थितियों के बीच जो वास्तविक श्रन्तर है, 
वह काइनल लैविगेरी के एक कथन से स्पष्ट हो जाता है। उनसे जब पूछा गया 
“ग्गर कोई श्रापके दायें गाल पर चाटा मारे, तो आप क्‍या करेंगे ?” तब उन्होंने 
कहा “यह तो मैं जानता हू कि मुझे ऐसी स्थिति मे क्या करना चाहिए, परन्तु मैं यह 
नही जानता कि उस स्थिति मे मैं क्या कर बैदठूया ।” वे चाहे जो कर वैठें, परन्तु इतना 
तो वे जानते हैं कि उन्हें क्या करना चाहिए था। आधुनिक ससार तो टॉल्स्टॉय की 
एक कहानी के उस बटमार की तरह है जिसने एक साथु के सामने अपने पापों की आत्म- 
स्वीकृति की और साधु ने श्राइचय के साथ कहा “दूसरे वटमार कम से कम अपने 
इस व्यवसाय के कारण लज्जित तो थे ; लेकिन इस श्रादमी का क्या हो, जो भ्रपनी 
बटमारी के लिए गवे अनुभव करता है ?” 

श्राज हमको प्रकृतिदत्त मृत्यु के विरुद्ध नही लडना है, वरन्‌ लडना है मानव- 
कृत मृत्यु के विरुद्ध । श्रकाल, वाढ़ श्रौर भूकम्प की महान आपत्तिया हमारे सिर पर 
मडरा रही हैं। उनसे मानव-जाति को कष्ट होता है, वह वरवाद हो जाती है, फिर 
क्‍या गिव्वन सही नही हैं जब वे कहते हैं. “मनुष्य को पार्थिव तत्त्वो के सक्षोभो की 
अपेक्षा अपने सजातीय प्राणियों की लालसाओं से कही श्रधिक डरने की आवश्यकता 
है ?” गिव्वन ने ये णव्द कई वर्ष पहले लिखे थे, किन्तु हम वेया तब से कुछ उन्नत हुए 
है ? क्‍या हमने मानव-मानव के मध्य पाई जानेवाली प्रतिद्वन्द्रिताओं का अन्त कर 


दिया है ? क्‍या आशिक प्रतियोगिता आ्राज उतनी ही निर्मम नही हैं जितने कि हे 
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युद्ध--मभले ही उनसे कम नाटकीय और प्रत्यक्ष यह हो ? तिल-तिल कर भूखों मरना 
प्रभाव की दृष्टि से वमो और गोलियों की अपेक्षा कम भयकर नही होता ! धर्म को 
यूद्धों के विषद्ध लड॒वा है--ये युद्ध चाहे सेनिक हो अथवा झ्रथिक--प्रौर यह सोचकर 
लडना है कि इससे कुछ व्यक्तियो के लाभाश को क्षति पहुचती हो तो भले पहुचे । 
हमे फिर से जोर देकर यह कहने की झावश्यकता नहीं कि हमारे युग के मुख्य 
प्रलोभत क्या है श्ोर उन्होंने जीवन मे भाग-दौड को कितना अ्रधिक महत्त्व प्रदान कर 
दिया है। मनोविज्ञान में प्रयसन को, दर्शनशास्त्र मे उपयोगवाद (फलवाद) को और 
धर्म मे सामाजिक श्राचरण के सिद्धान्तो को जितनी प्रमुखता दे दी गई है, उससे हम 
श्रात्मा के श्रान्तरिक जीवन से दूर हटते जा रहे हैं श्रौर ग्रात्माघिकार की श्रावश्यकता 
हमारी दृष्टि मे गौण होती जा रही है । यह एक ऐसा युग है जिसमे शक्ति श्लौर गति 
को वैचारिक सहिष्णुता तथा प्रेम से भी अधिक महत्त्वपूर्ण मानव लिया गया है, यह 
उत्पीडन का श्रौर सफलता की अश्रसारता का युग है। हम सासारिकता के मोह मे 
श्राकण्ठ लिप्त हैं श्रौर ससार-निषेध की वात इस युग में सोचना भी दुमर है। हम 
यही भश्रौर श्रभी' की प्रवृत्ति पर नियत्रण करने मे श्रसमर्थ हो रहे है, क्योकि हम उस 
महत्‌ सत्ता से अपना चेतन सम्पर्क खो चुके है जो हमारे निजी श्रस्तित्व से भी 
श्रेष्ठतर है । जो सम्प्रदाय ससार को बचाने के लिए उत्सुक हैं, वे कई रूप घारण कर 
हमारे सामने श्रा रहे हैं, उनमे से कुछ हैं नवदेवाचनवाद (निश्नो-पैंगेनिज़्म), फासि- 
स्तवाद, नात्सीवाद, साम्यवाद (बोलशेविज़्म) श्रौर परम्परागत घ॒र्मं। उन सभीमे 
हिंसा भौर पाशविकता को प्रमुखता प्राप्त है। साथीपन ही सभ्यता है। शिष्टता, 
मैत्नीभाव भौर श्रपने पडोसियो के प्रति श्रश्नत्रुता --इसीको सभ्यता कहते हैं । निरीह 
श्रवीसीनियावासियो को, जिनको श्ूरवीर युवा इटालवी वैमानिकों ने पहले ही तरल 
विपेली गैस छोडकर श्रन्धा वना दिया है, वहादुर इटालवी सैनिक मशीनगन की 
गोलियो से भूनते है । रूसी कम्युनिस्ट रूसी किसानों भौर रईसों को, राज्यभक्तो भौर 
राज्यद्रोहियो को निष्पक्ष होकर मट्यामेट कर रहे हैं। चुनहरे केश वाले जर्मन 
इसलिए यहुदियों को निर्देयतापूर्वक मारते-पीटते हैं, क्योकि उनके केश उतने सुनहरे--- 
चमकीले नही हैं श्रोर उनकी श्रार्खें उतनी नीली नही हैं जितनी जम॑नो की । जर्मनों 
की दृष्टि मे यह उनका एक बहुत वडा गुनाह है। स्पेनिश लोग स्पेनिशो की हत्या 
इतनी वर्बरता के साथ कर रहे हैं जिसका उदाहरण वर्बेर जातियो में भी नही मिलता । 
प्रवो शोर यहूदियो का दैनिक मनवहलाव ही यह हैं कि वे एक-दूसरे को गोली 
मारते रहें। जापान के सैनिक खुलेझ्ाम चीन के प्रतिरक्षाविहीन चीनियो पर आक्रमण 
करते हैं श्रौर उनपर श्रकथ विपत्ति और कष्ट ढा रहे हैं। और ससार है कि चुप- 
चाप यह सव देख रहा हैँ श्र घटनाओं की प्रक्रिया को रोकने या सुधारने में अपने 
को झ्समर्थ पा रहा हैँ । ससार की नित्यता का समर्थन करनेवाले ये सभी समृह 
भ्रपने इन क्र कार्यो को भी ससार का भ्राण करने के शुभ प्रयोजन से श्रनुप्राणित 
वतलाते हैं। थे ससार को यदि वचाएगे तो वस अपने ही तरीके से, भ्न्यथा इसको 
हृक-दुक कर डालेंगे ! समाज के कप्टो के प्रति इतनी ग्न्यमनस्कता जीवन के तत्त्वों 


702 


१३० ह ध्राच्य घर्मं भर पाइचात्य विचार 


के प्रति इतनी घातक भ्रश्नद्धा यही प्रदर्शित करती हैं कि मानव-जाति मे नैतिकता की 
भावना का ह्वास हो रहा है और धामिक मुल्य छीजते जा रहे हैँ। यदि सभ्य कहलाने- 
वाला आदमी मशीनगन चलाता है श्रौर निहत्ये स्त्री-वच्चो की हत्या करता हैँ, तो 
उसको हम नैतिक प्रकृति की दृष्टि से उस जंगली आदमी से भ्रच्छा किस तरह कह 
सकते हैं जो नि.शक होकर बलात्कार और ह॒त्याए करता था। श्राज घृणा एक विशाल 
काले बादल की तरह चारो झोर फैल रही है । राज्यों के पास काम करने का एक ही 
ढंग रह गया है--भातक जमाना । सदियो के सतत प्रयास से प्राप्त स्वतन्त्रता को 
बात की वात में प्रवल शत्रु के चरणों में समयित कर दिया जाता है। ससार में भय 
व्याप्त हो गया है श्रोर हमारे हृदय हसको ही प्रवचित कर रहे हैं। एक ओर तो हम 
युद्ध की तैयारिया करते जा रहे हैं भौर दूसरी श्लोर शान्ति की लम्बी-चौडी बातें करते 
नही अघाते । यह तो ठीक वैसा ही हुआ कि कोई मास-विक्रेता भ्रपने शाकाहारी होने 
का ढोल पीटता फिरे। 
लेकिन ऐसा है क्यो ? हमारी इस हत्यारी मानव-जाति में इससे बढकर कोई 
दूसरी अ्रच्छाई नही हैं कि हममें जिज्ञासा की भावना हैँ, हम किसी बात को समभने 
की श्रशान्त शोर उत्कट लालसा रखते हैं। हम यह पुछे बिना नही रह सकते. कि हम 
अपना उद्धार करने में आज श्रसमर्थ क्यो हो रहे हैं? क्यो यह दुर्वोध ससार इतना 
वर्बर, दुष्ट भौर उत्पीडक बन गया है, क्यो हम ऐसी ग्रनोखी घटनाओं झौर पैशाचिक 
कृत्यो के लिए श्रपने को उत्तरदायी बना रहे हैं ” इसका कारण है मनुष्य की 
स्वार्थपरता और जाति, राष्ट्र तथा साम्राज्य जैसे श्रमुर्त देवताओं की उसके द्वारा 
उपासना। हम जब इस वात की जड तक पहुचते हैं तो हम पाते हैं कि व्यक्तिगत 
चेतना ही ससार की परिस्थितियो की रचना करती है। हमारी प्रकृतियों के भीतर 
से ही वह सब उपजता है जो या तो मनुष्य को ऊचा उठावा है या नीचे गिरा देवा 
है। जीवन के विचारणीय तत्त्वो का निकास हमारे हृदय मे से ही है ।! हृदय की 
लालसाए हमारे मन के सन्तुलन को बिगाड देती हैं और ससार की समगति विषम 
बन जाती है। यह मानव-हुदय ही है जो पतनोन्मुख, घवलोलुप, वर्वर श्रौर स्वार्थी 
है । तृप्तिवादी (एपिक्यूरिश्रन) पेट्स मैरियस एक दिन प्राचीन रोम में खड्गपद्ठ 
पहलवानो (ग्लैंडियेटर्स ) द्वारा की जानेवाली नृश्स हत्याग्रो को देख ५232 %8 उसके 
मन में विचार श्राया कि श्राज अगर किसी चीज़ की कमी है तो ऐसे हृदय” की जो इन 
सब वर्धरताओ को देखना असम्भव बना देगा--और भविष्य उन शक्तियों के साथ 
होगा जो इस प्रकार के हृदय को उत्पन्त कर सकेगी । ससार के वराण का भ्रव 33२ 
ही उपाय है कि स्त्रियो भौर पुरुषो का हृदय ऐसा वन जाए # पारस्परिक | 
है. “हुदय सव वस्तुओं ले अधिक प्रवचनापूर्ण है भौर भसाध्य रुप से रुण 
३2583 5 सकता है ?? (+०»० ६)। ईसा को भी कथन है _*अप्राइंतिक हु 
चोरी, हत्या, व्यमिचार, लोल॒पता, दुष्टता, धूर्तता, लम्पव्ता, इंद्धप्टि, इुवेंचनता, गा डे 
मूठ्ता आदि जितने बुरे विचार हैं, उन सका उत्पत्तिस्थल हमारा हृदय दी है।” (मार्क; शाण 


२१३ २२) । 
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झौर उत्पीडनो को चुपचाप वेठकर देखना उनके लिए अ्सम्भव हो जाए। मनुष्य की 
पतित प्रकृति ही मानवता के भयकर श्रन॑क्य का स्रोत है। जब तक जीवन की गरिमा, 
मानवीय सुख का महत्त्व, किसी भी प्रच्छन्न वेश में आनेवाली पराघीनता के प्रति 
सत्रास हमारे सामाजिक जीवन के व्यावहारिक सत्य नही बन जाते, तव तक हमारे 
श्राथिक, जातीय और राष्ट्रीय काल्पनिक आदर अ्मानुपिक पैशाचिकता-मात्र रह 
जाएगे ओर उनकी पूर्ति के लिए मनुष्यो के शरीरो एवं श्ात्माओं की बलि चढाई 
जाती रहेगी । इसके श्रतिरिवत और जो कुछ है सब कुतकंता शोर धरृर्तेता है। भावी 
सधर्ष फासिज़्म श्रौर कम्युनिज़्म के बीच उतना नहीं, जितना सगठित धर्मों शौर 
प्रान्तीय देशभक्ति से समर्थित भौतिक मृल्यो के प्रस्तोता साम्राज्यों तथा आध्यात्मिक 
श्रादर्शों की प्रममुसत्ता के वीच है। जो लोग हमसे कहते हैं कि त्याय-तपस्या निरर्थंक 
है, मनन-चिन्तन भयावह है भश्रौर “पूर्ण वनो” उपदेश का श्रर्थ है. “जीवन को सफल, 
बनाझो श्रोर यदि हो सके तो अ्रन्तकाल को सुखी वनाने की श्रोर भी कुछ ध्यान दो,” 
वे मनुष्य के उच्च प्रारव्ध को समभते ही नहीं। हमारे जीवन की गम्भीरतम झाव- 
इयकता है भ्राध्यात्मिक मूल्यो के प्रति पुनर्जात जीवन्त श्रास्था । केवल वही घमं, जो 
व्यक्तिगत परिवर्तेव को अ्रपना प्राथमिक सिद्धान्त बनाता है, जो श्रात्मा में भ्रज्ञान की 
काली प्रतिमा के स्थान पर ज्ञानसप्रभ दिव्यशक्ति को प्रतिष्ठित करता है, लोगो मे 
उस नये हृदय की रचना कर सकता है, उनमे वह साहस भर विश्वास भर दे सकता 
है जो उनको अ्रपने पथ पर भ्रडिग रूप से बढाते चलें, श्रीर उनके बर्बरतापुर्ण जीवन 
तथा सस्थाग्रो को वहुआ बदल सकता है, ताकि वे श्रपने धर्म के प्रति निष्ठावान 
रह सके । 
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यद्यपि एशिया शोर यूरोप परस्पर भिन्न हैं, तो भी वे इतने पुरी तरह भिन्‍न नही हैं कि 
उत्तमे भौतिक या आध्यात्मिक वस्तुओं का झ्रादात-प्रदान न हो सके । यह श्रादान-प्रदाव 
सदियों से होता रहा है श्लोर इसीसे सिद्ध होता है क्रि मानवीय सन मे एकता का सू्र 
प्रच्छुन्न रूप से वर्तमान है । भारत, जो एक प्रकार से एशियाई चेतना का प्रतिनिधि 
है, वह भौगोलिक, भाषागत और जातिगत वाधाओं के होते हुए भी पद्चिचमी महाद्वीप 
से कभी भी श्रलग-थलग नही रहा है । पारचात्य विचारणा पर इसका प्रभाव--या कहें 
तो उससे इसका सम्बन्ध सतत और निरन्तर न रहते हुए भी बहुत महत्त्वपूर्ण रह है । 
जिस तरह हम असीरिया, मित्र, क्रीट या वेवीलोन के विषय मे बातें करते हैं, उसी 
तरह भारत के विषय मे नहीं कर सकते, क्योकि इसके इतिहास का श्रभी निर्माण हो 
रहा है भौर इसकी सभ्यता श्रव भी प्रगति की श्रोर है । 

पाइचात्य चेतना के भीतर विचारो, श्राकारो और कल्पनाभरों के एक नये ही ससार 
का भ्रकस्मात्‌ समावेश हो जाने के कारण झ्राज पश्चिम एक नवीत्त पुनर्जाग रण-काल से गुज़र 
रहा है! जिस प्रकार पुनर्जागरण-काल मे यूनान भ्रौर रोम की पुरातन सस्क्ृति के रहस्यो- 
द्घाटन के कारण यूरोप की चेतना विस्तृत हुई थी, उसी प्रकार उसमे श्राज एक नई 
भावना का उदय अ्रचानक ही हुझ्ा है जिसपर एशिया के नव उत्तराधिकार का, जिसके 
साथ भारत भी सलग्न है, प्रभाव पड रहा है । मानवता के इतिहास मे श्राज पहली बार 
संसार की एकता की चेतना का उदय हमारे मानस-क्षितिज पर हुआ है । हम चाहे या न 
चाहे, पूर्व श्रौर पश्चिम एकसाथ हो गए हैं भौर भव वे भ्रलग नही हो सकते । स्थान- 
गत नैंकट्य आध्यात्मिक सामीप्य श्रौर मव तथा कल्पना के कोप के आदान-प्रदान के 
लिए मार्ग तैयार कर रहा है। यदि हम यूरोप तथा एशिया के श्रतीत को लेकर ही 
ताना-वाना वुनते रहे, तो हम अपने को सुसस्क्षत कहने के श्रधिकारी नही । मानवता 
के भ्र्द्धांश के विचारों और अनुभवी की उपेक्षा करना खतरे से खाली नहीं | यदि हम 
चाहते हो कि पौर्वात्य या पाइचात्य विचारणा मे किसी एक के साथ एकपक्षीय लगाव 
रखने से हमारे मन-मस्तिष्क मे जो सकीर्णता श्रा चुकी है, उसे दर करें, यदि हम चाहते 
हो कि अपने आ्रान्तरिक जीवन को श्रधिक पूर्ण और सावंभौमिक अनुभव की गरिमा 
से सुहृढ करें, तो यह आवश्यक है कि हम एक-दूसरे की सस्क्ृतियों को समभचे का 
प्रयत्न करें । हम लोगो में से कुछ के मन में सभी वाह्य प्रभावों का प्रतिरोध करने का 
जो विचार चलता है, उसका कारण हमारा मूखंतापूर्ण घमण्ड ही है। मानव-परिवार की 
कोई शाखा यदि आध्यात्मिक या वैज्ञानिक क्षेत्र मे कोई प्रगति करती है, तो उसका 
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लाभ उस अ्रकेली शाखा को नही मिलेग्रा, वरन्‌ समस्त मानव-जाति उससे लाभान्वित 
होगी । इसके अ्रतिरिक्त, मनुष्यों की किसी भी जाति के पास कोई भी ऐसी शक्ति नहीं 
है जिसको कुछ न कुछ भ्रश मे दूसरे लोग भी न रखते हो । श्रच्तर केवल न्यूनाधिकता 
का ही है। प्राचीन भारत का रहस्यवाद अश्रथवा झ्राधुनिक यूरोप का बुद्धिवाद किसी 
ऐसी वस्तु का ही परिपूर्ण विकास है जिसपर मनुष्य होने के नाते हर मनुष्य का श्रधि- 
कार है । श्राज जिस नये ससार की श्रवतारणा हो रही है, वह किन बातो मे पुराने 
ससार से भिन्‍त है, इसका पर्यवेक्षण करनेवाला व्यक्त यह स्पष्टतः समझ रहा है कि 
हम एक ऐसे युग मे हैं जिसमे सस्क्ृतियो का सम्मिश्रण हो रहा है। किसी भी सभ्यता 
के हृदय तक पहुचने के लिए हमे उसकी विचारणा का, उसके धाभिक आरादर्शों के गुप्त 
खस्लोतो का अध्ययन करना चाहिए। प्रारम्भ से ही घर्म मानव-सस्क्ृति का वाहक रहा 
है । धर्म मनुष्य के समग्र श्रनुभव की महानतम उपलब्धि हे । यह जीवन का वह गम्भी र- 
तम रूप है जिसमे मानव-जीवन के विभिन्‍्त जटिल और सघर्पशील स्वरूप प्रतिविम्बित 
होते हैं। लाखो मनुष्यो के मन, उनके विचार झौर स्वप्न किसी भी धर्म का निर्माण 
करते हैं। ससार के एक बडे भाग ने अ्रपनी घामिक शिक्षा भारत से प्राप्त की थी । 

अन्घविद्वास शौर धर्मशास्त्रीय सम्भार के साथ निरन्तर सघप करते रहने के वावजुद 
भारत सदियों तक आत्मा के आ्राद्ों का हृलता से पालन करता रहा है ।* 
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इस सक्षिप्त रेसाचित्र में पूर्वीय अथवा पृश्चिमीय विचारधारा की एक रूपरेखा 
तक देना श्रसम्भव है। मेरा उद्देश्य बहुत सीमित है। मैं दोनो घधाराग्रो मे पाई जाने- 
वाली रहस्यवादी प्रवृत्तियो की श्रोर सकेत-मात्र कर देना चाहता हु श्रौर दोनो के मूल- 
स्रोत की शअ्रभिन्‍नता की शोर दृष्टिपात कराने से श्रधिक मैं उनकी प्ररूप-सम्वन्धी 
घनिष्ठता की भ्रोर ध्यान दिलाना चाहता हू । मेरी चेष्टा यह दिखाने की है कि रहस्य- 
वादी उच्चाकाक्षा मानव-प्रकृति का एक विशुद्ध श्रग है श्रोर जहा कही यह विकसित 


१. “यह सच है कि हिमालय जैसे ऊचे पर्वत को रुकावट के रदते हुए मी भारत ने व्याकरण, तर्क, 
दर्शनशास्त्र और पौराणिक कथाएं , सम्मोहन विधा ( दविप्नोटिज़्म ) भौर शतरज का खेल आदि महत्व- 
पूर्ण उपहार हमकी दिए हैं, और इनसे सी ददफर सारत ने जो चीज़ हमें दी है, वह है हमारी संख्याक 
और दरामलव पद्ति । किन्तु, ये चीज़ें मारत की आत्मा का साररूप नहीं हैं; हम मविष्य में मारत से 
जो कुछ सीख सकते हैं, उसके सामने तो ये वस्तुण नगण्य हैं। जैमे-जैसे वैशनिक आविप्कफार, उद्ोग 
और ज्यापार मद्दाद्यपों को घनिष्ठता के बन्‍्धन मे वाधते जा रहे हैं, या जंसे-जसे ये हमे एशिया के साथ 
प्रतियोगिता के संघर्ष में डाल रहे एै, बेसे-वेसे हम घसकी सम्यता का लिकटता से अध्ययन करते जाएगे 
और चाहे शप्रुता के भाव से ही क्यो न हो, दम श्सड्री जीवन-विधियों भौर विचारों में से बुद्ध न कुछ 
तो अपरय ही आत्मसात्‌ करेंगे। सम्भवत हमारी विजर्या, उद्ततता और लूटपाट फे बदले में भारत हमको 
प्रौर मन बी सहिष्णुता भौर महमनसादत का पाठ पदण्गा। ससमे इसे प्राप्त दोगी अल््सु आत्मा की 
शान्त तृष्ति, सद्ानुभूतिपूर्ण चेतना की शान्ति और सभी प्राणियों के लिए समत्वभावेन शास्तिप्रद 
प्रेम ।” जा हुर॑णट लिखित द स्टोरी भाव सिविलाइजेशन अबर ओरिए्ण्टल हेरिटेन! (१६३५), 
पृप्य धरे ३|। 
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होती है, एक-सा सामान्य स्वरूप ग्रहण करती है। यह काये भी सरसरी तौर पर ही 
किया जा सकता है। इसलिए दाशंनिक ओर धासिक समस्याओे के सागोपाग अध्ययन 
में जिस ढंग से विषय-निरूपण किया जाता है, उससे बहुत भिन्‍त मेरा यह विवेचन 
होगा । यदि पाठक को इससे सतोष न हो, तो मैं उससे निवेदन करूगा कि वह इस 
निरूपण को इस विषय की प्रस्तावना-मात्र समझे । 

हिन्दू सम्यता का पता सिन्धु-घाटी सम्यता के समय से लगता है जबकि ऐसे- 
ऐसे विज्ञाल नगर थे जिनमे स्तानघर और स्वच्छता की भ्रन्‍्य व्यवस्थाश से युक्त सुनियो- 
जित भवन-निर्माण हुआ करते थे । श्रमी तक केवल दो ही विध्वस्त नगरो का पता चल 
सका है, जिनमे से एक है मोहनजोदाडो सिन्घु नदी के तट पर और दूसरा है हडप्पा 
रावी नदी के तट पर। ये दोनो नगर एक-दूसरे से चार सौ मील दूर हैं, तो भी इनकी 
सम्यताओ से श्राइ्चर्यजनक रूप से साहहुय है ।' दोनो ही तगरो मे एक जैसी वास्तु- 
कला झौर नगर-नियोजना, एक ज॑से धातु के श्रौज्ञार और हथियार पाए गए हैं । ईसा 
के चार सहस्त वर्ष पूर्व यह सम्यता प्रचलित थी । इस सम्यता के सदस्य सानव श्रन्न 
की खेती करते थे, पशु पालते थे, घोडो को पालतू बनाते थे, दो पहियो की गाडी मे बैलो 
को जोतते थे श्रौर हाथी को वोका ढोना सिखाते थे। ताबे और कासे के श्रौज्ञार इस्ते- 
माल किए जाते थे भौर कारीगर चादी का काम करते थे तथा रग-रोगन करना जानते 
थे। एक प्रकार का चित्र-धालेखन भी प्रचलित था| इस सम्यता की कई आ्रावश्यक 
वा्तें सुमेर, मिश्र भौर मिनोस की सम्यताझो से मिलती-जुलती थी । 

सर जॉन माशल के अनुसार, चारो सम्यताए श्रफ़ेशियन ताम्रयुगीन सस्क्ृति 
में से ही मृलत विकसित हुई होगी और उसीकी उपशाखाएं ये थी। उतका कथन है 
“इसमे सन्देह नही कि प्रत्येक की एक विशेष प्रकार की सभ्यता थी जिसको स्थानीय 
आवश्यकताओं के अनुसार अपना लिया गया था । किन्तु, उन सबमे विचारो की एक 
भ्राधारभृत एकता थी जिसको केवल वाणिज्य-सम्वन्धी आदान-प्रदान का ही परिणाम 
नही कहा जा सकता ।”* वे अपने मत की पुष्टि मे कुछ उदाहरण भी देते हैं: (१) 
वस्तुओ, धारणाझ्रो श्रौर वास्तविक ध्वनियो को प्रकट करने के लिए चित्र-चिह्न प्रयोग 
करने का विचार; (२) कातने भर बुनने की कला की जानकारी, (३) रगे हुए मिट्टी के 
वर्तन । सिन्धु-घाटी सभ्यता इस आधार पर विकसित हुई एक ऐसी विशेषता को लेकर, 
जो उसकी ही थी । प्रोफेसर चाइल्ड ने इसको इस प्रकार कहा है * “सिन्घु-घाटी सम्यता 
एक विशिष्ट वातावरण के साथ मानव-जीवन के एक बहुत पूर्ण समायोजन का, जो 
वर्षों के घैयंपूर्ण प्रयास का ही प्रतिफल हो सकता था, प्रतिनिधित्व करती है। यह 
सम्यता काल की कसौदी पर खरी उतरी, यह पहले से द्वी विशेषत मारठीय है श्रौर 
श्राधुनिक भारतीय सस्कृति के लिए श्राघार प्रस्तुत करती है ।/ जब हम सिन्बु-घाटी 

१. “सिन्यु-धाटी सम्यता के अन्‍्तगंत जो क्षेत्र था वह मिश्न के गाचीन राज्य का दोयना श्रीर 

कदाचित्‌ सुमेर तथा अकक्‍कद का चौगना तो होगा ही ।” [पर० चाइल्ड. न्यू लाइट भॉन द्‌ कर 


ऐन्शयेण्ट ईस्ट! (१६३४), एृष्ठ २०६] । 
२. 'मोहनजोदाड़ो ऐए्ड द इण्ढस सिविल्ाइज़ेशन! (१६३१), खण्ड १, पृष्ठ ६३-५ | 


३. न्यू लाइट ऑन द मोस्ट ऐन्शयेण्ट ईस्ट! (१६१४), पृष्ठ २२० । 


भारत और पाइचात्य धामिक विचार : यूनानें १३२४ 


के लोगो के घामिक और सामाजिक सिद्धान्तो की वात कहते हैं तव हम अनुमान का 
ही भाश्रय लेते हैं ॥ मुतिकला-विषपयक जो छिट-पुट नमृने मिले हैं, उनसे हम अनुमान 
कर सकते हैं कि उस समय शिव और शक्ति की पूजा का विधान था श्र योग-पद्धति 
प्रचलित थी । स्पष्ट ही, वहुदेववाद और मनोवैज्ञानिक विकास की एक प्रविधि का, 
जैसाकि मित्र के हरमेटिक समूहों मे भी पाया जाता था, प्रचलत था। अस्थि-भ्रव- 
शेपो तथा कई स्पष्ट शारीरिक गठन वाली आकृतियो से, जिनमे श्रास्ट्रेलियाई, यूरोपीय, 
अफ्रीकी, एशियाई, भाल्प्स-क्षेत्रीय तथा मगो लियाई" ढग की आक्ृतिया मिलती हैं, हम 
यह कल्पना कर सकते हैं कि उस काल की सामाजिक व्यवस्था किसी एक जाति या 
धर्म पर झ्राधारित नहीं थी । स्पष्ट ही इसका जीवन-दर्शन--यदि था कोई--सामा- 
जिंक और घासिक हृष्टि से काफी उदार रहा होगा । यह सस्क्ृति सुमेर की ससक्ृति 
से, जो वेबीलोनिया की सस्क्ृति के रूप मे परिवर्तित हो गई, सम्बन्धित थी भ्रौर इसके 
साथ ही उस परम्परा का भी इसने निर्माण किया जिसको यूरोप ने उत्तराधिकार में 
प्राप्त किया है । 


[३] 


भारतीय सम्यता का दूसरा सोपान ऋग्वेद-काल है जो हमको ईसा के दो 

सहल्न वर्ष पूर्व ले जाता है। उस समय हम एक शोर तो भारतीयों और ईरानियो की, 
श्रौर दूसरी ओर यूनानियो, रोमनो, केल्टो, जर्मतो और स्लावो की भाषाश्रो तथा पुराण- 
कथाओं एवं धार्मिक परम्पराओ और सामाजिक सस्थाझो के वीच घनिष्ठ सारूप्य 
पाते हैं। प्राकाश के देवता चौस पितर्‌ (ज्यूपिटर ), पृथिवीमाता, वरुण, उपस्‌ (औरोरा), 
सूर्य श्रादि देवता यूनानियों ओर भारतीयों मे समान रूप से पृज्य है। प्रासम्भिक 
रूप से उनकी कल्पना प्रकृति की शक्तियों या कारणो के रूप में हुई थी । यद्यपि उनमे 
कुछ मानवीय गुण भी हैं, तथापि वे स्पण्टत सग्रुणवादी सृष्टि नही थे। यूसनानियो के 
श्रोलम्पियाई धर्म भौर वैदिक विश्वासो में पृष्ठभूमि की समानता थी। होमर की 
कविताशो भौर बेदो की ऋचाओो मे जिस सामाजिक जीवन का वर्णान श्राया है, उनमे 
भी उल्लेखनीय साहश्य मिलता है। दोनो ही पितृ-सत्तात्मक और कंवायली (जन- 
जातीय) हैं । ये साहश्य यह सूचित करते है कि किसी प्रारभिक काल में दोनो लोगो 
मे परस्पर घनिष्ठ सम्बन्ध था, किन्तु इनमे से किसीको उन दिनो की स्मृति नही रही 
भ्ौर फारसी साम्राज्य के श्रन्तगंत ये दोनो अजनबी की तरह एक-दूसरे से मिले । इस 
प्रकार ऋग्वेद मे यूरोपवासियो को श्रपने प्रजातियतत उत्तराधिकार के स्मृति-चिहक्ल मिल 
जाएगे।* झपने पश्चिमी सग्रोत्रियो से विछुडने के वाद बहुत समय तक भारतीय भौर 

१ वही पृष्ठ २०८-६ । 

२. छुलना कोनिए मेक्समूलर के कथन से .ज्द्वां तक हम पायी में, अर्थात विचार में न्नाय॑ हैं, 

बह्दा तक ऋग्वेद मारो प्राचीनतम पुस्तक है ।” “यदि योई व्यक्ति से लोगो और युग के जीवन तथा 
गिचार, कविता भौर कार्य को वछपना परने का कप्ट पर सके, जिनमें इमारत अपनी प्रजाति को वौदिफ 


क्रियाशीलता के प्रथम विकास प्ग मब्से अच्छा प्रदर्शन दुच् है, तो वह कई प्रवार से इन क्रचाश्ं के 
प्रति आकर्षित होगा।***!? देखिए केंगी द्वारा लिखित 'द ऋग्वेद! (६८६८ ६०), पृष्ठ २५ । 


१३६ प्राच्य घ्म और पाद्वात्य विचार 


ईरानी लोग साथ-साथ रहते रहे । ऋग्वेद के देवताओं मे से सर्वप्रमुख देवता वरुण हैं 
जिनको चतुर, सर्वप्रभुतासम्पन्न तथा भ्राकाश, पाताल और पृथिवी को अपने पवित्र श्रध्या- 
देश 'ऋत' के द्वारा शासित करनेवाला बताया गया है । वह नैतिक विधान के स रक्षक कहे 
गए हैं। कोई भी वस्तु उनकी भ्राखो से छिपी नहीं है। वह पवित्र और शुद्ध मन 
वाले--पृतदक्ष' हैं । 


“स्वर्ग भर पृथिवी के बीच जो कुछ है, श्रौर उससे भी ऊपर जो है, 
उस सव कुछ को राजा वरुण स्पष्टत देख लेते हैं-- 
मनुष्य की पलकों का गिरना तक वे गिन लेते हैं। 
जो चलता है, जो खडा रहता है, जो अपने को छिपाता है, 
जो चुपके-से भाग जाता है या ग्रुप्त रूप से झ्रोठ मे चला जाता है 
उन सवकी गतिविधियों को और उन दो व्यक्तियों की गोपनीय बातो को 
जिनपर वे परस्पर बैठकर वाद-विवाद करते हैं, 
राजा वर्ण जान जाते हैं मानो वे वहा उपस्थित कोई तीसरे व्यक्ति हो ।* 


वरुण का श्रपना साम्राज्य है जो श्राष्यात्मिक और सत्याश्रित है ; इस भअरपने 
साम्राज्य को वह “सभी विरोधो के होते हुए भी विजयी बना देते हैं ।”* इस विचार 
का समर्थन पारसी घर्मंगाथाग्रो मे उल्लिखित अ्रहरीमान के विरुद्ध श्रोमु ज्ञ के संघर्षे 
में होता है जो देवी प्रकाश की पैशाचिक श्रन्धकार के साथ प्रतियोगिता के रूप में वर्णित 
हुआ है ।* वरुण का साम्राज्य ईश्वरीय राज्य (ब्रह्मलोक) श्रौर स्वर्गीय राज्य का 


श्रग्मिम रूप है। 
तो भी, वैदिक ऋचाझो की रचना उस काल के पश्चात्‌ हुई जब भारतीय 


ईरानियो से अलग हो चुके थे । जिस समय उनकी रचना हुई, उस समय भारतीय 


सिन्धु-प्रदेश मे निवास कर रहे थे । 
फारसी देवता दो वार पश्चिम को जीतते-जीतते रह गए। पहली वार उनको 


« ऋग्वेद, 02, पृष्ठ ८७ | 

४ « “यहा प्र सबसे पहले एक ऐसे अस्तित्व की अवधारणा मिलती है नो प्र कृत्या ईश्वर का विरोधी 
है , भर विरोधी वह है केवल सामान्यत पैशाचिक जुग॒प्सा के शर्थ में नहीं, अपितु उत्त देवता की 
पवित्र आत्मा के विपक्षी के रूप में जिसके साथ उतका बुनियादी सघर्ष है। यह विचार इजरायल की भूमि 
में नहीं उत्पल्त हुआ, वरन्‌ भार्यकाल में इसका उद्मव हुआ ।/ [एडॉल्फ ओगो कृत द किंगढम आँव 
गॉड एण्ड द सन आँव मैन! (अग्रेज़्ी अनुवाद--१६३८), एष्ठ २७०] देवी युद्ध का विचार 'ऐजम्पशल 
आँव मोजैज (४, १, २) की बुक आऑँव एनॉकः में मित्रता है । ४ 

३- मैक्सबूलर का मत है कि वेदिक ऋचाओं की रचना का काल १४५००-१९०० ० पू० के मध्य 
है ('चप्स', £ भोर ४)); बेवर इस काल को १६वीं शत्ती ई० पू० में ले जाते ई (दिस्ट्री व इंगिट्यन 
लिटरेचर? ९5 २), हौग का मत है फि इनका रचनाकाल २४०० से १४०० ई० पू० के मध्य है (हस्ट्रो- 
डक्शन टू 'ऐतरेय आहाय', म्थम अध्याय, पृष्ठ ४७) , व्दिंटतों २००० से १४०० ६० पृ० के बीच का 
काल-निर्णय बरते हैं. ((ओरियण्टल एण्ट लिंग्विस्टिक स्टढीज़र, पृष्ठ २१), कैगी इनका रचताकाल २००० 
पे १५०० ई० पू० के मध्य मानते हैं (द ऋग्वेदः-- १६६८ ई०, पृष्ठ १६)। उनका मत है कि वृदिक 
ऋचाओ की रचना १५०० ई० के लगभग समाप्त कर दी गई भी (एष्ठ २२) । 


भारत और पाइचात्य घामिक विचार . यूनाने १३७ 


सैलेमिज के पास रोक दिया गया । कई शताब्दियो बाद श्रार्सेसिड के राजत्वकाल में 
मिश्र देवत। ने रोमन ससार मे प्रवेश पा लिया | वेद झौर आरावेस्ता की ऋचाश्रो मे 
मिश्र का उल्लेख मिलता है । वैदिक 'सित्र' शौर ईराती “मिप्र' मे कई बातो को लेकर 
साहश्य है, यहा तक कि दोनो एक ही हैं, इस बात मे कोई सन्देह नही रहता । दोचो 
ही धर्मों मे उसको प्रकाश का देवता मान्रा गया है झ्चौर आकाश के साथ ही उसका भी 
प्राह्मान किया जाता है। श्राकाश को वेदो मे वरुण और श्रावेस्ता मे श्रहुर कहा गया 
है । मित्र सत्य का रक्षक भ्रौर भश्रसत्य तथा भ्रान्ति का शत्रु है । मित्र-वरुण और 
पाच भ्रन्य आदित्य, जैसेकि मिश्र-प्रहुर भौर श्रमशस्पन्द आ्रादि मूल आये देवकुल 
में नही पाए जाते। ऐसा लगता है कि उनका उद्भव उत्तरकाल में हुआ जब 
कि हिन्दू श्रौर ईरानी लोग श्रभी साथ-साथ ही रह रहे थे । पारसी घमं मे मिश्र ने श्रधिक 
महत्त्वपूर्ण स्थान प्राप्त कर लिया । “अहुरमज्द ने इस समस्त गतिशील ससार के 
पालन और देखरेख के लिए उसकी स्थापना की।”* सर्वोच्च देवता मे जो नक्षत्रों के 
ऊपरी लोक में शाइवत प्रशान्ति मे निवास करता है भ्रोर एक सक्रिय देवता मे जो 
प्रन्धकार की शक्ति के साथ भ्रनवरत सघर्ष मे रत है, अन्तर किया गया है । मिश्र का 
यश एजियन सागर की सीमाझो तक फेल गया था और उसका नाम प्राचीन यूनान मे 
सुविस्यात था। झार्टाजरजेस ने मिश्र की उपासना को अपत्ती विभिन्‍न राजधा नियो--- 
वेबीलोन, दसिश्क, साडिज, सूसा, एक्वैटना और पर्सेपोलिस में लोकप्रिय वनाया। 
वेबीलोन मे सरकारी पादरी (मंगी) देशी पादरियो की श्रपेक्षा श्रधिक शक्तिशाली 
वन गया। वे मिश्र को श्रोमु ज़्ञ या प्रकाश श्रौर भ्रहरीमान या अन्धकार का मध्यस्थ 
मानते थे। उन्होंने शीघ्र ही मेसोपोटासिया को पार कर एशिया माइवर के वीचोदीच 
तक प्रवेश पा लिया । वे पोण्टस, गेलेश्षिया श्रौर फ्राइजिया में दल के दल एकत्र हो 
गए । फारसी साम्राज्य के छिन्तन-भिन्‍न होने के बाद, मकदूनिया साम्राज्य की विजय 
के द्वारा जो घामिक उत्तेजना उत्पन्त हुई, उसमे मिश्रवाद को निश्चित स्वरूप प्राप्त 
हुआ । यूनानी और ईरानी विश्वासो में साहश्य ढदूढा जाने लगा, जीयस के साथ भ्रहुर- 
मज़द का, हेरेकक्‍्लीज के साथ वेरेश्रष्न का, भ्रार्टेमिज़ टौरोपोलस के साथ अनाहित का 
जिसको वृषभ समर्पित किया जाता था श्रोर हेलिओज के साथ मिश्र का सारूप्य स्था- 
पित किया गया । मिश्र की रहस्यात्मकताओं ने रोमन साम्राज्य में भी स्थान पा लिया। 
तीरो (५४-५८ ई०) घामिक समारोहो मे मंगी को अपना पुरोहित बनाना चाहता 
था। मिश्र महामाता आइसिस के साथ सम्बन्धित हो गया और उसने वही राजकीय 
सरक्षण प्राप्त कर लिया जो महामाता आइसिस को प्राप्त था। कम्मोढ्स (१६०- 
१६२ ई०) एक कुशल राजा हुआ, उसने धामिक समारोहो में भाग लिया। २७० ई० 
में भौरेलियन ने मिश्र के नाम पर विजय प्राप्त की। ३०७ ई० में डायोक्लेटियन, गैले- 
रियस झौर लिसिनियस ने डेन्यूब नदी के तटवर्ती कारनुनदुम में मिश्र का एक मंदिर 
बनवाया जिसमे मिश्र के लिए 'साम्राज्य का रक्षक! शब्द श्रकित किए गए थे | अतिम 
'पेगन' (मूतिपुजक) हुआ जूलियन भ्रपोस्टेट जो सीजर राजवश् के सिंहासन पर बैठा, 
१ 'यारतः, दराम अध्याय, पृष्ठ २०३१ 
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वह्‌ सिश्र का बडा भक्त था । ईसाई चर्च ने कास्टैण्टाइन से गठवन्धन किया । उसके 
पूर्व यदि उसका कोई भयकर प्रतिद्वन्द्दी था तो वह थी मिश्र की उपासना। कोई झादतचर्य 
नही कि रेनन ने यह लिखा : “यदि ईसाइयत का विकास किसी भयकर रोग के हारा 
भ्वरुद्ध कर दिया गया होता, तो ससार आज मिप्रवादी होता ।”” तब गिरजाघरो मे 
'क्रॉस' की जगह 'वृषभ' के प्रतीक को पुजनीय स्थान मिला होता । 

सिन्धु नदी के मुहाने श्रोर फारस की खाडी के मध्य वाणिज्य और व्यापार का 
सिलसिला अ्रहूट रूप से बौद्धकाल तक जारी रहा था। हमारे पास इस बात के साक्ष्य 
हैं कि लेवाण्ट के फोनिशियन लोगो और पश्चिमी भारत के वीच ६७४ ई० पु० तक 
समुद्र-मार्ग से व्यापार हुआ करता था। उस समय टायर के राजा हीरम ने राजा 
सॉलोमन के महलो श्रौर मदिर को सजाने के लिए परिचमी भारत से 'हाथी-दात, 
बनमानुसो और मयूरो' का श्रायात किया था ।* 

सिन्घु नदी घाटी और दजला नदी (यूफ्रेटीज़) घाटी के मध्य बहुत प्राचीनकाल 
से व्यापार होता श्राया था, क्योकि मित्तनी (एशिया माइनर) के हिट्टी राजाग्रो के 
कंपाडोसिया मे पाए गए कीलाक्षर मे लिखे शिलालेखों मे, जो सोलहवी या पन्द्रहवी 
शती ईस्वीपूर्व के बताए जाते हैं, वैदिक देवताओो इन्द्र, मित्र, वरुण श्रौर अ्रश्विनो का 
उल्लेख भ्राया है। उनको उसमे उनकी वैदिक उपाधि “नासत्या' से पुकारा गया है । 
हिंटटी राजाप्नो के नाम भी श्रार्यों जैसे होते थे ।* 

यहूदियों के नीतिश्ञास्त्रीय श्रौर घामिक चिन्तनो का स्रोत बहुत कुछ वह 
सस्क्ृति थी जो सुमेर, मित्र और सिन्धु घाटी मे एकसमान्र व्याप्त थी । यहुदियों 
(हिब्रू लोगो) का इतिहास मे सर्वप्रथम उल्लेख आता है १४०० ई० पृ० में लिखे गए 
तेल--अलू--अ्मरना के पन्नों मे । इन पत्नो मे लिखा है कि किस प्रकार हिल्ू खाना- 
बदोश फिलस्तीन मे चले श्राए भौर मिल्नियो की सनन्‍्यसेवा मे भरती हो गए, क्योंकि 
फिलस्तीन पर उस समय मिस्रियो का ही नियन्त्रण था। उन दिनो यहूदी कौम एक 
खानाबदोश जाति थी जिसमे सामाजिक स्वरूप अपने श्रत्यन्त श्रादिमरूप मे ही थे । 
स्पष्ट है कि जिन हिब्नू खानावदोशो ने मिस्र मे शरण लो, उनको दास बना लिया 
गया। उनको दासत्व से छुडाया था एक प्रतिभाशाली श्रोर यशस्वी नेता ने, जिसका 
नाम श्राज भी हमे ज्ञात है। मोज़ेज़ ने हिब्रू लोगो को समझाया कि वे देवपुजा करना 
छोड दें । प्रसिद्ध मिस्री पुरातत्त्वविद्‌ प्रोफेसर ब्रेस्टेड का कथन है कि कहावतो की 
पुस्तक' (बुक आँव प्रॉवव्स ) श्रोर घर्मगीत (साम्स) का श्रधिकाश प्राचीन मिस्री 
साहित्य पर आ्राधारित है और ट्यूटरोनॉमी (इजील की प्रथम पाच पुस्तको मे से एक 
के लेखक) ने जिस भ्राचार-सहिता का उल्लेख किया है, वह और कुछ नही हैमुरवी 
ग्राचार-सहिता का ही एक घटिया रूपान्तर है । 


१ किंग्सो, ४, ए8 २२] 
२ कीम्ब्रिज हिस्‍्ट्री ओँव इसिडिया?, खएड 2, (१६०२ का सल्करण), ए० ३२०। 
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प्राचीनतर या श्ाप्त उपनिषदो' तक, जिनका रचना-काल ६०० से ६०० ई०पू ० 
का माना जाता है शोर जो वौद्धकाल से पहले के हैं, झ्ाते-आते हम भारतीय सभ्यता 
के तृतीय सोपान तक पहुच जाते हैं। इन श्राप्त उपनिपदो मे हिन्दू विचारणा की भ्राघार- 
भूत धारणा प्रस्तुत हुई है । आज भी उनकी विचारधारा से भारतीय मन प्रशासित 
हो रहा है। सर्वोच्च ज्ञान यही है कि हम श्रात्मा को जानें (प्ात्मान विद्धि)। 
श्रात्मा क्या है ” उपनिपद्‌ इस प्रश्त का उत्तर इस रूप मे देते हैं, वे कहते हैं कि यह 
मौलिक श्रात्मा है, शुद्ध 'विद्या' है जो शारीरिक दशाओ और मानसिक घटनाओं से 
भिन्‍न है। विश्लेषण की प्रक्तिया के द्वारा आत्मा का अनात्मा से श्रन्तर स्पष्ट किया 
जा सकता है। जीवन के बहुविध अ्रनुभवों के मध्य भी जो एकरूप रहती है, उसे 
आत्मा माना गया है। प्रात्मा शरीर नही है, क्योकि शरीर सत्तत परिवर्तनशील है । 
स्वप्लद्रष्टा अह को भी आत्मा नही कह सकते, क्योकि स्वप्नद्रष्टा अ्रह यद्यपि सापेक्ष रूप 
से बाह्य पदार्थों से कोई सम्पर्क नही रखता, तथापि उसे दुख भ्ौर सुख, पीडा और 
ग्रानन्द होते हैं। स्वप्नहीन गहरी निद्रा से भी श्रात्मा को एकरूप नहीं माना जा 
सकता, क्योकि ऐसी दशा में वह श्रस्तित्वहीन-सी लगती है | छादोग्य उपनिपद्‌' मे 
श्रात्मा का विश्लेषण करते हुए निष्कर्ष रूप मे ज़ोर देकर कहा गया है कि भात्मा जो 
परिवतंनो की धारा का झाघार है, ऐसा परम प्रकाश है जिससे हम देखते श्रौर सुनते 
है, चित्तन श्रौर मनन करते हैं । माण्पुक्य उपनिषद्‌ मे भी श्रात्मा के इस विंब्लेषण 
का समर्थन मिलता है । यह उपनिपद्‌ चेतना की चार स्थितिया बतलाता है तुरीय 
(इन्द्रियातीत चेतना ), सुपुप्ति (स्वप्नरहित निद्रा), स्वप्न भौर जाग्रत्‌। जागरितावस्था 
में आत्मा शरीर की क्रियाश्रो के द्वारा भोतिक वातावरण के सम्पर्क मे श्राती है, परन्तु 
शरीर भात्मा नही है, क्योकि हमारे दशरीरो के श्राहत होने श्रौर उससे भस्तिप्को के 
प्रभावित होने पर भी भझ्ात्मा की चेतता वनी रहती है। श्रात्मा को यह ज्ञान रहता है 
कि उसने शरीर धारण किया है, इसलिए उसको और शरीर को एक ही नहीं कहा जा 
सकता | स्वप्नावस्था में आत्मा को मौतिक ससार का नही, श्रन्य संसारो का ज्ञान 
रहता है। स्वप्नहीन निद्रा अर्थात्‌ सुपुप्ति की अ्रवस्था मे आत्मा यद्यपि भौतिक ससार 
झौर जागरितावस्था के उसके अनुभवों से श्रनजान रहती है तथा स्वप्नो के रहस्यमय 
संसार का ज्ञान उसे नही होता, तथापि उसका अस्तित्व वना रहता है । पदार्थनिष्ठता 
का सिद्धान्त तो वहा रहता है, परन्तु भ्रव्यवत् रूप मे । आत्मा के सिद्धान्त के बिना न 
तो शरीर औौर न मन ही कार्य कर सकते हैं। यद्यपि वुद्धि ही भह की चेतना को उत्पन्न 
करती है, तथापि दूसरे झर्थ में यह स्वय इसकी उपज है | मनोवैज्ञानिक भ्रह विचारों 
झ्रोर कल्पनाओ, स्मृतियों शौर स्नेहो, इच्छाग्रो और श्रादतो का सश्लिप्ट रूप होता है । 

१. ठपनिपद्‌! शब्द का अर्थ निरुक्त की इप्टि से है उप -समीप, 'नि'>श्यपू॑ंक, 
पर! ८-बे ठना । बाद में इस शब्द का अर्थ उन आध्यात्तिक उपरेशों से लिया जाने छगा जो ग्रर-स्िप्प 
को पग्ान्त कच्चा में किए जाते थे । 
२. वच्लछी ८, मंत्र ७-१२ ! 
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यह श्रात्मा नहीं है, क्योकि इसमे हम श्रपनी श्राशाओ भर भयो, अपने प्रेम और 
निराशाप्रो को स्रोतस्विनी की लहरो की तरह देखते हैं भौर इनको हम अपने झ्रान्तरिक 
प्रकाश के द्वारा श्रगीभूत भी बना सकते हैं और इनका प्रदर्शन भी कर सकते हैं । 
झ्ात्मा भ्रह से कुछ ऊपर की चीज़ है, व्यक्तित्व सचमुच एक मुखौटा है। आत्मा 
चिरन्तन मौन दर्शक है, वह एक ऐसी ज्योति है जिसे कोई शक्ति बुझा नहीं सकती, 
सत्य ओर सौन्दर्य, शान्ति श्रौर विवेक जिसके गुण हैं, श्राट्मा ही हमारा सच्चा पस्तित्व 
है जिसे हम अपनी आाखो पर पढ़े श्रज्ञान के परदे के कारण नही देख पाते । फिर भी, 
इसको हम हृदयाकाश मे और आच्तरिक मनुष्य के शुत्य कक्ष मे (अन्तमू तस्य से) 
देख सकते है। जब भीतरी श्रज्ञान पर ज्ञान का प्रकाश पडता है तब हमारी चेतना 
पर उस सिद्धान्त की प्रतिच्छाया पडती है जो हमारे जीवन की बुनियाद है, जो श्रपती 
निरन्तर उपस्थिति से जीवन के छिन्नित श्रगो को सजीव रखता श्रौर उन्हे परस्पर 
सम्बन्धित करता है । यह वह रहस्यात्मक गहराई है जिसमे आत्मा अपने को ही देखने 
लगती है--यह श्रात्मा का बडा ही गुप्त श्रायाम है। यह श्रात्मिक चेतना कोई 
भ्राध्यात्मिक अ्रदूभ्ुत कल्पना नही है, वरन एक ऐसी चीज़ है जिसको हममे से प्रत्येक 
श्रनुभव कर सकता है। इस अनुभवातीत चेतना की स्थिति में जिसमे शरीर निःरचेष्ट 
रहता है, मन क्रियाशुन्य हो जाता है और विचार विश्राम करता है, हम विशुद्ध श्ात्मा 
से सम्पर्क करते हैं। यह विशुद्ध भात्मा ऐसी है जिसकी जाग्रतू, स्वप्न और सुपुष्ति की 
दशाए श्रपूर्ण व्यजनाए हैं । उपनिषदो के श्रनुसार यह शुद्धात्मा भ्रहृश्य है (ज्ञानेन्द्रियो 
के श्रनुभव से परे है), जागतिक पदार्थों से इसका कोई सम्बन्ध नही है, मन की गति 
भी इस तक जाकर समाप्त हो जाती है, इसका कोई लक्षण नही है जिसके आधार पर 
इसका श्रध्याहार किया जा सके, यह भ्रसोच्य है, अवण्यं है, श्रनिवायंतर यह उस चेतना 
की तरह है जो प्रत्मा का ग्रुण है, यह शुद्धात्मा सभी प्रत्यक्ष ज्ञान-विषयों का निषेध 
है, यह प्रशान्त है, परमानन्दमय है, 'अद्वत' है ।" यह नकारात्मक ज्ञान केवल श्रज्ञानता 
नही है । यह जान लेना कि कोई भी ऐसी वस्तु जिसका जीवन में श्रनुभव किया जा 
सके ऐसी नही है जिसको परमात्मा के समकक्ष समझा जा सके, इसके वियय का भ्रत्यन्त 
पूर्ण ज्ञान है । जब हम यह कहते हैं कि यह हमारे लिए श्रज्ञात रहता है तव भी इसे 
हम जानते हैं | हम दावे के साथ यह कहते हैं कि जागरितावस्था के भ्रनुभव मे आने- 
वाले वाह्य पदार्थों से श्रथवा आन्तरिक पदार्थों से, जिनको हम स्वप्नों में देखते हैं, 
इसका कोई सम्बन्ध नहीं है, श्नौर यह एक ऐसी दशा है जो समी साधारण अनुभवों के 
परे है, हालाकि वह साधारण श्रनुभवों का श्राधार लेकर चलती है । सत्य ज्ञान का 
विषय नही है, श्रपितु ज्ञान ही है, क्योकि जब ज्ञान को विपयाश्रित वना दिया जाता है 
तब ज्ञाता और ज्ञेय दोनो परस्पर पराये हो जाते हैं । ऐसे मामलो मे हम वस्तु को नही 


१. “अदठृष्टमव्यवद्माय॑सग्राद्ममलक्षयम चिन्त्यमव्यपदेश्यमेकात्मप्रत्ययसार प्रपश्चोपशम शाच्त 


शिवमद्वेतम ।” (माण्डरक्य उपनिषद्‌ , प्रथम वल्ली, मंत्र ७) | 
२ “अवस्तु-अनुपलम्ध लोकोचरम? मास्ड्क्य उपनिषद पर गीड़पादीय कारिका-- श्रध्याय ४, 


श्लोक प८ । 
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जान सकते, वरन्‌ केवल उसके विषय में जान सकते हैं! यथार्थ वस्तु का सत्य ज्ञान 
प्राप्त करते हुए हमको यथार्थ को ही जानना चाहिए, न कि केवल तत्सम्वन्धी विचारों 
को । हमको आत्मा को श्रात्मा के द्वारा जानना चाहिए (आत्मानमात्मना) भौर यदि 
प्रात्मा कोई पदार्थ हो तो यह सम्भव नही हो सकता। जिस क्षण हम इसको एक विषय 

या वस्तु मान लेते हैं, हम इसकी प्रकृति को विरूप कर देते हैं । 
श्रात्मा की चार दणाशओ्रो के सन्तुलन मे यथार्थ (सत्य) के विषय में भी चार 
मत हैं। ब्रह्म निर्वेवक्तिक -श्रक्षर ब्रह्म है जिसको किसी भी ससीम चिह्नो या प्रतीको 
का प्रयोग करके नही जाना जा सकता । यह हमारी सीमित वुद्धि द्वारा दी जानेवाली 
समस्त उपमाओं से परे है। उपनिपदो में निषेध की रीति प्रमुख रूप से पाई जाती 
है ।१* हम केवल यही कह सकते हैं कि “मैं वही हू” (सो5हमस्मि) ।* “जिसमे मनुष्य 
श्रौर कुछ नही देखता है, श्रौर कुछ नही सुनता है तथा श्रौर कुछ नही जानता है, वह 
भ्रसीम ब्रह्म ही है ।/१ इस विषय में नारद का प्रदन है. “असीम कहा प्रतिष्ठित होता 
है ?” (स कस्मिन्‌ प्रतिष्ठित ) । जो इस प्रकार का प्रइन उठाता है, उसने ग्रसीम ब्रह्म 
की प्रकृति को ठीक से समझा नही है । इसलिए सनत्कुमार कहते हैं. “वह अपनी महिमा 
मे (स्वे महिम्ति) प्रतिष्ठित रहता है ।” पर, उनको यह भय भी है कि उनका उत्तर 
कही यह न सुझा दे कि श्रसीम कुछ शौर है, भौर उसकी महिमा कुछ भ्रोर । इसलिए 
वे पुत कहते हैं “अथवा वह भ्रपनी महिमा मे भी प्रतिष्ठित नहीं रहता है” (यदि वा 
न महिम्नेति) ।उपनिपद्‌ चाहते हैं कि हम श्रक्षर ब्रह्म के विषय मे पूर्ण मोन की स्थिति 
ही धारण किए रहें । यदि उसका वर्णान करना ही हो तो वह निपेधात्मक शब्दों मे ही 
किया जा सकता है। इसका प्रर्थ यह नही है कि श्रसीम ब्रह्म श्रसदात्मक (अनस्तित्वमय ) है, 
क्योकि जब मनुष्य की झ्ात्मा उसे जान सकने में समर्थ है तो उससे क्या यह नहीं सूचित 
होता कि अ्रमीम ब्रह्म का सम्बन्ध मनुष्य की श्रन्तरात्मा से है ? ब्रह्म श्रात्मा है। तत्‌ 
त्वमसि । यदि इससे भ्रधिक विस्तृत वर्णन ब्रह्म का श्रावध्यक हो, तो उसे सच्चिदानन्द 

कहा जाता है । 
यह स्पष्ट है कि इन ग्रन्थों के प्रणेता इस बात को जानते हैं कि इस प्रकार जिस 
सर्वोच्च सत्य की कल्पना की जाती है, वह सामान्य बुद्धि के लोगो को तो यही जान 
पडेगा कि वह कोई है जिसमे अन्तव॑स्तु का परिमाण न्यूनतम है, जो सभी सूक्ष्म या श्रमूर्त 
तत्वों से भी अधिक सूक्ष्म है। धामिक चेतना के लिए ईइवर की सत्त रूप मे कल्पना 
कोई बहुत महत्त्व की चीज़ नही है। उपनिपदो में ज्ञोर देकर यह कह दिया गया है कि 
परम्रह्म की प्रकृति का वर्णेन हमारे ससीम मन के परिचित शब्दों या प्रतीकों से ठीक- 
ठीक नही किया जा राकता, तो भी उन्होंने अपने आराब्य ब्रह्म के एकमेवता, ज्ञानत्व, 
पूर्णता ग्रादि भुण बतलाए हैं । “वह जो एक है, जो श्रवर्ण (रगहीन) है, जो अपनी 
विविध शक्तियों के द्वारा विभिन्‍न स्वभाव वाले मनुष्यों की प्रनेकानेक प्रच्छन्न श्राव- 
इयकताओं को पूरा करता है, जो सब वस्तुझो को झायन्त जानता है, वह हमे घुद्ध वृद्धि 
४. देखिए रृददाए्एयक उपनिपद्‌ , ॥, ३, 5 । २, ईशोपनिषद्‌, श्लोक * ६ | 
9, छादोग्य उपनिपर्‌, छा, २४, £ | 
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प्रदात करे ।”? परमात्मा के रूप में सत्य की यह भ्रवधारणा स्वप्न-रहित निद्रा की भ्रवस्था 
के समकक्ष है । 

स्वप्न-रहित निद्रा की अ्रवस्था में पदार्थनिष्ठता का सिद्धान्त, जिससे स्वप्न और 
जाग्नत्‌ श्रवस्थाए दोनो उत्पन्न होती है, उपस्थित रहता है , यद्यपि होता वह निष्क्रिय 
है । इसी प्रकार जब ब्रह्म ईश्वर वन जाता है तव उसका सामना पदार्थमिष्ठता के सिद्धात 
से होता है। ब्रह्म की विश्वान्ति भग होकर कर्ता झौर कर्म की हतता मे वदल जाती 
है, श्रात्मचेतन प्रज्ञा पदार्थनिष्ठता के सिद्धान्त का सामना करती है , पदाथेनिष्ठता 
का सिद्धान्त ससार की प्रलयावस्था मे जबकि वस्तुश्नों का विश्रेद लुप्त हो जाता है, 
श्रव्यक्त (श्रव्याकृत) रूप में रहता है। सृष्टि का प्रारम्भ कैसे होता है, इसकी भ्रव- 
घारणा नही की जा सकती, किन्तु यदि अपने दुबंल मन से हम इसकी कोई घारणा 
बनाना ही चाहे, तो हम इस रूप मे सोच सकते हैं कि श्रक्षर ब्रह्म श्रपने-आपको विभक्त 
कर देता है श्रौर उसीमे से ब्रह्माण्ड का उदय होता है। श्रविभक्त ब्रह्म न समय है, न 
कोई इतिहास । भगवान श्रपने को इसलिए खण्डित कर देता है ताकि एक ससार की 
रचना हो सके । श्रक्षर ब्रह्म का ईश्वर (कर्ता) और कर्म के रूप में विभक्त हो जाना 
ही सृष्टि का उषाकाल है। कर्म (पदार्थ) को शुन्य, स्थाव शर काल का ढाचा-मात्र 
समझा जाता है । यह एक श्रगाव गहराई है, एक अथाह रात्रि है, तमस्‌ है, जिसका 
उल्लेख ऋग्वेद के नासदीय सृक्त मे हुआ है । समस्त विश्व सिमटकर शून्‍्यता में परिणत 
हो जाता है, यद्यपि उसमे सीमाहीन सम्मावनाए छिपी होती हैं जो परमात्मा फे द्वारा, 
सागर पर तैरती हुई ईश्वर की चेतता के द्वारा सक्रिय बना दी जाती हैं । परमात्मा की 
उपमा प्रकाश से दी जाती है जो अ्न्धकार मे उद्भासित होता है भौर इतने पर भी 
प्रकाश यह मानकर चलता है कि अ्रन्घकार श्रसीम है । 

नितान्त शुन्यता की स्थिति सम्भव हो सकती है, इस वात का चिन्तन हमे इस 
विचार की ओर ले जाता है कि किसी प्रकार के भी श्रस्तित्व के लिए आ्रावश्यक है कि 
कोई पूर्ण अस्तित्व हो जो नितान्त श्रनस्तित्व पर हावी हो जाए। न्यूनतम अस्तित्व 
का होना भी यह मानकर चलता है कि प्रनस्तित्व प्रत्यक्ष श्रस्तित्व से हार गया है । 
अगर हम किसी भी वस्तु का अस्तित्व स्वीकार करते हैं, तो उसके पहले यह मान 
लेना पडेगा कि कोई पूर्ण याथाथ्यं है, कोई चिरन्तन सत्ता है तथा कोई क्रिया है 
और कोई रूप है जो सम्भाव्यता को प्रत्यक्ष वना देता है । हँत की स्थिति मे ईश्वर 
वैयक्तिक सत्ता के रूप मे कल्पित होता है जिसका ज्ञान और जिसकी इच्छा पूर्णतः 
उसीपर निर्भर हैं, उससे वाहर की किसी वस्तु पर नही; और जो बदले में स्वय पुरा 
ब्रह्म से तदाकार हो जाता है । “वह (ईइवर) सबका स्वामी है, सबका ज्ञाता है, 
श्रन्तर्यामी है, अन्वरनियामक है, सव उसीसे उद्भूत हैं; वह ऐसा रूप है जिससे सभी 

2 ये एकोथ्व्णों बहुधा शक्तियीगाद्‌ 
वर्णान्‌ अनेकान निहवितायों दधाति । 


विचैतिचान्ते विश्वमादौं स देव 
स्त नो चुध्मा शुमया संयुनक्तु ॥ 
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पदार्थों ने आकार ग्रहण किया है और वही है जिसमे अ्रतत वे सब पदार्थे विलीन हो 
जाते हैं ।”* वह शब्द ब्रह्म ('लोगोस”') है, सबके हृदयों मे विद्यमान (सर्व॑स्य हृदि 
सस्थितम्‌) सभी सत्ताओ को जाननेवाला है। यदि हम ब्रह्माण्डीय रचना की दृष्टि से 
प्रारम्भ करें, तो यह कहना सत्य है कि “आरम्भ मे शब्द ब्रह्म था” जिसे वैयक्तिक स्रष्टा 
ईदवर कहा गया । ईश्वर और प्रकृति, सत्‌ भौर असत्‌, नित्य भर श्रनित्य की हेतता 
प्रन्तिम रूप से सत्य नही है, जैसाकि कुछ ज्ञानवादी श्रौर मानिकीवादी मानते हैं । 
यह आधारभूत ब्रह्मवाद के भ्रन्तराधीन है। यह सब होते हुए भी, पाप की समस्या एक 
वास्तविक समस्या है ।* उपनियदो के मत मे ब्रह्म ससार का खष्टा नही है । ईश्वर 
सर्जक है जो शुन्यता की स्थिति मे रहता है, ईहवर ही प्राथमिक क्रिया है, भर शेष 
सृष्टि गौण क्रिया है। ससार की रचना ईश्वर ने की है, क्योंकि जो कुछ नही है, वह 
कुछ--ऐसा कुछ नया जो कभी भ्रस्तित्व मे नही था--केवल प्राण-सत्ता की गति- 
वादिता के द्वारा ही बन सकता हैं । प्रकृति के गर्भ से पुरुष सृजन करता है। सृजन 
की सामथ्यं जीव या श्रस्तित्व से स्वतन्त्र होने पर आती है और प्रकृति या श्रनस्तित्व 
से जन्म श्रथवा उत्पत्ति होती है । पुरुष (आत्मा) ही सृजन करनेवाला पिता है 
झौर प्रकृति (श्रनात्मा) माता है जो उत्पन्न करती है । दोनो सिद्धान्तो की परस्पर 
प्रतिक्रिया होती है भ्रौर दोनो एक-दूसरे के अ्नुपुरक हैं। स्वतन्त्र मानव-प्राणी ईश्वर 
का शिशु है, साथ ही प्रकृति (भ्रनस्तित्व) की उत्पत्ति है--प्रकरति से ही ईश्वर ससार 
की रचना करता है । ईश्वर जीव भी है भ्रौर प्रकृति भी ! वह सदसदात्मक है। 
मनुष्य की प्रगति इसमे है कि वह झपनी आत्मा को चेतन्य बनावे, अपने स्वभाव मे 
प्रकृति (जडता) की जो श्रथाह गहराई है, उसपर विजय करे | ससार का सृजन ब्रह्म 
से हुआ है, ऐसा अभ्नुमित नही किया जा सकता, क्योकि ब्रह्म पूर्णत श्रात्मनिर्भर है 
श्रौर ससार के समस्त वैशिष्ट्यो से परे है, किन्तु ससार का उद्भव ही ईश्वर में 
गति का सूचक है शौर इसका ईदहवर से सम्बन्ध श्राकस्मिक या श्रनावश्यक नहीं है ।* 

स्वप्न ज॑सी श्रवस्था मे ईदवर हिरण्यगर्भ, विश्वात्मा वन जाता है, जो ईश्वर 
का ज्येप्ठ पुत्र कहा जाता है ४ विश्वात्मा की श्रवधघारणा से न केवल ब्रह्माण्ड की 

१. माण्डक्य उपनिपद्‌, प्रथम अध्याय, श्लोक ६ । 

०, ईश्वर ने अपने द्वारा रचित प्राणियों को जो स्वर्तत्रता प्रदान की, उसके दुरुपयोग से पाप की 
टत्पत्ति नहीं मानी जाती । एस प्रकार की व्याख्या कठिनाइयों से युक्त है। यदि ईश्वर ने एमको स्व- 
त्तन्नता प्रदान की जिसका प्रयोग हमने पाप की, बुराई को चुनने में किया, तो इस प्रकार के घातक दान 
फो देनेवाला ही दुख और पाप का कारण होना चादिए। चू कि वह प्रिकालदर्शी है, अत उसने ससार के 
दु ख और पाप को पहले से दो देख लिया होगा । यद्द देख-सुनकर उसने मनुप्य की रचना की और उसके 
सर्वनाश वा यह स्लोत उसको दे दिया। काल्विनवादी पर्मशास्त्र का यद्द कथन है कि ईश्वर ने भनन्तकाल 
से बुद्ध लोगो के लिए शाश्वत मुक्ति भर कुछ लोगों के लिए शाश्वत नरकन्यातना देने का निश्चय पहले 
से ही कर लिया था । यद्द पर्मशास्त्र ईश्वर को त्रिक्नलदर्शिता के सिद्धान्त का ही स्वामाविक परिणाम है। 

३ इस विचार ने मारसिभोन जेसे शानवादियों (नॉस्टिक्स) में आन्त धारणा उत्पन्न वर दी 
है। शानगादी यद मानने हैं कि इस युरे ससार फी ष्टि एक बुरे ईश्वर--'शेमिऋरगॉस'--ने की । 

४ देखिए रेतारवेतर उपनिषर्‌ | धा; ४, १0, १२, णें। १८। 


१४४ प्राच्य धर्म और पादचात्य विचार 


एकता सिद्ध होती है, वरन्‌ मानवता की व्यवस्थित एकता और उसके सामाजिक 
प्रारू्ध का महत्त्व भी प्रमाणित होता है । जब ससार जाग्रत्‌ श्रवस्था की भाति प्रव्यक्त 
होता है, तब विराट या ब्रह्माण्डीय व्यक्तित्व का उद्भव होता है। इस प्रकार हम 
परब्रह्म तक पहुचते हैं जो प्रथम सिद्धान्त है तथा जिससे ईइवर भ्ौर विश्वात्मा (हिर- 
ण्यगर्भ ) ब्रह्म और जगत्‌ के बीच मध्यस्थता करने के लिए उद्भूत होते हैं। ' 5४ एक 
प्रतीक है जिसमे तीन ध्वनिया अ', “उ', “'म्‌” की हैं , यह प्रतीक परत्रह्म के स्थुल, 
सूक्ष्म और आनुषगिक तीनो पक्षो का प्रतिनिधित्व करता है। जिस प्रकार मनुष्य के 
अनुभव की समग्रता मे जाग्रत्‌, स्वप्न भौर सुषुष्ति (स्वप्न -रहित निद्रा) * की तीन स्थितियों 
का समावेश होता है, उसी प्रकार ब्रह्म की वास्तविकता मे स्थूल, सुक्ष्म थौर झ्ानु- 
षगिक पक्ष सम्मिलित रहते हैं । जैसाकि उपनिषद्‌ कहता है '* “जो कुछ भूत, वतंमान 
ओर भविष्य है, वह वस्तुत श्रोश्म' है, जो कुछ काल की इन तीन दक्षाओं से परे है, 
वह भी वस्तुत' ओरेम' ही है ।” उपनिषदो के ब्रह्म को 'एन्स ऐब्स्ट्रैक्टिसिमम' 
(भ्रमृतं सत्ता) के साथ मिलाकर भ्रमित होने मे कोई भ्रौचित्य नही है। ब्रह्म की शुद्ध 
सत्ता विश्लेषण भ्रौर श्रमूर्तीकरण का, जो लगभग शुद्ध भ्रनस्तित्व के सहश ही हैं, 
अन्तिम श्रवशेष नही है, वरन्‌ वह एक ऐसा इन्द्रियातीत तथ्य है जिसमे सब तथ्य 
समाविष्ट हो जाते हैं। वह अ्रगम्य इसलिए नही है कि वह शून्य है, श्रपितु इसलिए 
है, जैसा उपनिषद्‌ मानता है, कि वह (पुर! है।? वह श्रवधारणा की हमारी शक्तियों के 
परे है । उच्चतर सत्ता के विषय मे हम जो भी विचार या श्राकार बनाते हैं, वह एक 
भ्रथे मे श्रमूर्तीकरण ही है । इसके बारे मे हम अ्रधिक से अधिक जो ठोस विचार 
बना सकते हैं, वह है एक देवी व्यक्तित्व का, और भले ही वह वोधगरम्य जान पड़े, 
परन्तु है वह भी श्रमूर्तीकरण ही । परम सत्ता इस श्रर्थ में श्रगम्य है कि वह ताकिक 
कथनो के रूप में श्रभिव्यक्त नही की जा सकती, परन्तु शुद्धीक्त मन के लिए वह 
अधिकाधिक सुवोध हो जाती है। परम सत्ता के प्रति यह बोध बुद्धि के माध्यम से 
उतना नही होता जितना हृदय के शुद्धीकरण से, जितना श्रात्मा के ध्यान को उसकी 
पपनी केन्द्रीय श्रावश्यकताओो की श्रोर मोडने की प्रक्रिया से। यह धारणा कि समस्त 
प्रस्तित्व का श्राधार ईश्वर है भौर देवी सत्ता के साथ मानवात्मा का निकट सम्बन्ध है, 
इस विचार के मूल मे है कि मनुष्य की आत्मा निर्वासन की स्थिति मे है श्रौर वह 
सदा श्रपने घर लौटने को लालायित रहती है । यह अपने प्रियतम के साथ सयोग के 
लिए हृदगत लालसा का स्रोत है । 

१ गौड़पाद, 2, ? “त्रिषा देह व्यवस्थित ।” “त्रिषु धामसु यत्तुल्य सामान्यम”, 7, २२. को 


मी देखिए । 

२ “्मूत मवदूभविष्यदिति सर्वमोकार एवं, यच्चान्यत्‌ च्रिकालातीतम, तदप्योकार एवं? 
माण्डूक्य उपनिपद्‌ , £ १, 7 ८-११ मी देखिए ! 

3, यह दुर्भाग्य की वात है कि इस प्रश्न को वार-वार गलत ढंग से समझ लिया जाता है। छुलना 
कीजिए--फादर टाइरेल के इस कथन से “आकाश और पृथ्वी भो उतने अधिक दूर-दूर नहीं है, जितने 
प्राच्य और ईसाई रदस्यवाद एक तो अनस्तित्व को नि भ्रेयस्‌ के रूप में देखता दै भौर दूसरा असीम 


अस्तित्व की पूर्यणता को ।” वॉन द्यगल एण्ड यर्रेल'--लेखक एम० ढी० पेद्टे (१६३७), पृष्ठ रह 


भारत और पाइचात्य घामिक विचार - यूनान रद 


नित्यप्रति हमारे अनुभव में आनेवाला ससार वास्तविक ससार से भिन्‍न है। 
वास्तविक ससार के अश्रस्तित्व का झाभास हमे प्रत्यक्ष प्रातिम ज्ञान के अनुभवसिद्ध तथ्यों 
से मिलता है । नानात्व का ससार श्रक्षर ब्रह्म की अपेक्षा कम वास्तविक कहा जाता 
है। जिसने सत्य का अन्‍न्तदर्शन कर लिया है, वह समझ सकेगा कि नानात्व वाला 
ससार भी श्रद्व॑त ब्रह्म ही है, जो विशुद्ध, मुक्त भौर शाश्वत रूप से प्रकाशमान है। जब 
ईश्वर की परिभाषा एकमेव वास्तविकता के रूप में की जाती है, तब प्राणियों के 
अ्रस्तित्व के साथ ठीक-ठीक न्याय नही किया जा रहा, ऐसा नही लगता । ससार की 
प्रस्थिति तो एक विवृति है, न कि एक आनुभाविक तथ्य, जैसाकि ईश्वर का अस्तित्व 
है । सभी तरह के रहस्यात्मक अनुभवों मे भ्रन्य प्रत्येक वस्तु, जिसमे सान्‍्त व्यक्ति भी 
भरा जाता है, की तुलनात्मक अ्रवास्तविकता का अनुभव करना पडता है। प्राणियो 
का सापेक्ष श्रमस्तित्व एक श्ानुभाविक तथ्य है जिसकी व्याख्या दाह निक पद्धतियों ने 
विभिन्‍न प्रकार से की है । श्रास्तिको के लिए यह ईद्वर पर एकान्त निर्भरता से श्रधिक 
कुछ मही है । उपनिषदों की विचारधारा वास्तविकता की भावना श्रौर ऐतिहासिक 
प्रक्रिया के महत्त्व का खण्डन नही करती । इतिहास एक निरधेक पुनरावृत्ति-मात्र नही 
है, वह एक सृजनात्मक प्रक्तिया है जिसका निर्धारण व्यक्ति की स्वतत्र क्रियाएं करती 
हैं। श्राध्यात्मिक ससार भोतिक ससार की श्रपेक्षा श्रधिक वास्तविक है, श्रौर यदि हम 
सचमुच आध्यात्मिक जीवन में विष्वास करते हैं शोर उसकी साधना करते है, तो हम 
जैसा चाहे इस पृथ्वी का पुत्निर्माण कर सकते हैं । 

उपनिपद्‌ प्रत्येक वस्तु को ताकिक भावना के एकान्तिक प्रयोग द्वारा जानने का 
विरोध करते है, वे इस वात का भी विरोध करते हैं कि जो वस्तु बोध और प्रज्ञा 
का विपय है, उसे भ्रनुभव की कठोर परिधि में वाध दिया जाए । वे ऐतिहासिक देवी- 
शक्ति-स्फुरण (इलहाम ), श्राकाशवाणियो, प्रार्थंनाओ्रो के उत्तर शौर इसी तरह के किसी 
भ्रन्य वाह्य माध्यम के द्वारा केन्द्रीय सत्य के साथ समागम पर विश्वास नही करते, 
वरन्‌ उनका विश्वास है कि उससे प्रत्यक्ष समागम किया जा सकता है। एक प्रकार के 
भ्रन्त स्फूर्तिकर भ्रभिज्ञान के द्वारा, जिसमे व्यक्ति सचमुच ही देवी प्रकृति का साभीदार 
बन जाता है, उस केन्द्रीय सत्य को जाना जा सकता है ।चूकि जिसको खोजा जाता है, 
वह एक है, इसलिए जो उसका साक्षात्कार करना चाहेगा उसको भी अपने भीतर 
एकत्व के सिद्धान्त को पाना होगा । अनेक होने के वजाय उसको एक होना चाहिए । 
पाथिव शरीर मे स्थित प्राण जो हमारे ऊपर झ्पना मोहजाल फंकता है, हमारी वास्त- 
विक शभ्रात्मा नही है। ज्ञानेन्द्रिया भर बुद्धि साधन-मात्र है, क्योकि भ्रात्मा इन दोनो 
से तटस्थ रहकर देखनेवाला साक्ष्य है । यदि हम चाहते हो कि हम पूर्णत भर दिए 
जाए, तो हमे पहले श्रपने को पूर्णत रिक्त भ्रौर घून्यवत्‌ कर देना होगा। इस 
विचित्रानुभूति की भूमिका में श्राकर ही हम विचारों और इच्छाशो, जो हमारे 
वास्तविक भ्रह के सस्परश् में आते है, के प्रवाह को रोक पाते हैं। यह दथा जागूति, 
स्वप्न या सुपुप्ति की नही है । समाथिस्थता की स्थिति जिज्ञासा से नही, ग्रहणशीलता 
से मिलती है। समाधिस्थ होना ही देखना है और हमारी प्ात्माओं की दझ्माओं मे 


रे 
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भिन्‍नता के साथ-साथ हमारे देखने की रीति मे भी भिन्‍नता होती है । यह हमारे सच्चे 
श्रात्मत्व का प्रातिभ ज्ञान है, जो न तो हमारे शरीर का कैदी होता है और न अ्रस्थिर 
विचारों और चचल लालसाओं के पिजर का बन्दी, वरन्‌ एक मुक्त सार्वभौम चेतना 
(विव्वात्मा) होता है । अपने जीवन के इन स्मरणीय क्षणो में हमे उस सत्य का दर्शन 
हो जाता है जिसके हम एक रूप हैं, हालाकि हम शीघ्र ही उन क्षणो को खो बैठते है 
और देह, वोधेन्द्रिय श्रोर मन के परिचित जीवन में लौट झाते हैं, फिर भी हमारे दैवी 
श्रस्तित्व के ये क्षण हमे शेष जीवन मे प्रकाश-स्तम की तरह राह दिखाते रहते हैं । 
एक के बाद दूसरी दक्लाओ्ं मे क्रश होती हुई हमारी भ्रात्मा श्रत्तत' अपने ही भ्रस्तित्व 
की गहराई मे जा उतरती है ओर दिव्यश्क्ति के स्पर्श का श्रनुभव करती है तथा 
ईद्वरीय' जीवन में अपने को एकाकार पाती है। कृत्रिम वस्तुओं के जजालो को तोड- 
कर तथा बोधेन्द्रिय और बुद्धि के श्रावरण को चीरकर श्रात्मा चेतन की नग्नता में 
भ्रपने को ला स्थापित करती है। द्रष्ठा दृष्ट वस्तु से अपने को श्रलग नही मावता, 
वह उस केन्द्रीय सत्ता के साथ एकाकार हो जाता है जो सभी वस्तुओं की केन्द्र है। 
प्लॉटिनस के शब्दो मे यह एकाकी की एकाकी तक उडान होती है, यह नग्ब तत्त्वो का 
परस्पर सम्मिलन होता है, क्रॉस के सेंट जॉन के दाब्दो में आत्मा का मिलन परमात्मा 
से होता है ।* फिर, ईश्वर व्यक्ति के वाहर की कोई वस्तु चही रह जाता, उसके समग्र 
भ्रस्तित्व को छा लेनेवाला अनुभव बन जाता है । 

तैत्तिरीय उपनिषद्‌ मे यह कहा गया है कि मनुष्य श्रपने-आपमे एक सुक्ष्म 
ब्रह्माण्ड है । एक ही सरचना एक वढे पैमाने पर विज्व मे पाई जाती है और एक छोटे 
पैमाने पर व्यक्तियों मे । व्यक्ति सम्पूणं विव्व को लघु रूप मे श्रपने भीतर रखता है, 
वह जड वस्तु से लेकर ईश्वर तक श्रस्तित्व के प्रत्येक स्तर श्रौर स्वरूप को श्रपने भीतर 
प्रतिविम्बित करता हैं। प्राणि-सत्ता की समस्त श्रेणिया मनुष्य के भीतर पाई 
जाती हैं ।* वह, निर्वेयक्तिक प्रकृति, जहा क्रिया का निर्धारण कठोर विधि-नियम से 
होता है, भौर आध्यात्मिक स्वातंत्य-क्षेत्र के वीच सीमान्त पर स्थित होता है। मनुष्य 
के चरित्र मे यह जो विरोधाभास है उसका सकेत हमे इस कथन मे मिलता है कि वह 
स्वर्ग से पतित एक प्राणी है, एक ऐसा पाथिव जीव है जो स्वर्ग की स्मृतियों को अपने 
भीतर सजोए हुए है। उसके भीतर दैवी प्रकाश का भ्रतिविम्व है। वह ईदवर-रचित 
सभी प्राणियों मे श्रेष्ठ है, वही इस वात के लिए समर्थ है कि श्रात्मा की रचनात्मक 
स्वतत्रता का चेतन्यरूप से उपभोग कर सके । 

१ क्रॉस के सेंट जॉन कहते हैं. “ईश्वर आत्मा को अपने ढग से इस एकत्व की स्थिति में पहुंचावे, 
इसके! लिए एकमात्र उचित क्रिया वह है जो मन को समस्त सकलपों से रहित भौर रिक्त कर देती है, 
जो उनको अपना स्वामाविक अधिकार-केत्र और त्रियार्शो को त्यागने के लिए प्रेरित करती है ताकि के 
झाधिदेविक सता का सत्त्व भौर अ्रकाश महण कर मरते ।” (दिसेए्ट श्रॉव माउण्ट काला, सण्ड 3, 


भ्रध्याय २) । ५ त्यै 
२ तुलना कीजिए. “मी वस्तुए सभी वह्तुओं में पाई जाती डे परन्तु प्रत्वक में उतका 


अ्रश उसकी उचित प्रकृति के अनुसार दी होता है ।? (“एलीमेंद्स श्राव भिश्नोलॉजी ) | 
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पदार्थ (भ्रन्त), जीवन (प्राण), चेतवा (मनस्‌ ), विज्ञान (बुद्धि) और स्वर्गीय 
सुख (भ्रानन्‍्द)--इनसे मिलकर वर्ध मान सत्य की वह नसेनी वनती है जो शुद्ध 
श्रनस्तित्व के निषेघात्मक बिन्दु से ईश्वर की असीम सत्ता के विध्यात्मक विन्दु तक 
पहुचती है । यद्यपि मनुष्य में पशुगों का मुख्य उप-व्यक्तिगत जीवन भी मिलता है श्र 
वह आत्मा से भी सम्बद्ध होता है, तथापि वह अनिवार्यत एक बौद्धिक प्राणी है। 
स्वस्थ पशु श्रपनी पुष्ट सहजक्रिया के द्वारा सामान्य जीवन विताने में समर्थ होता है, 
किन्तु मनुष्य केवल अपनी बुद्धि, जिससे वह कला-कौशलयुक्त विभिन्‍न वस्तुएं वनाता 
है, के विकास के द्वारा ही नही, प्रत्युत श्रात्मिक ससार को उसके अ्रनुपयोगितावादी 
मूल्यो-सहित ग्रहण करके अ्रपनी सामान्य दशा को प्राप्त करता है । मनुष्य केवल रोटी 
का भूखा-प्यासा नही है, वरन्‌ शाइवत जीवन, सत्य, सौन्दर्य, शिव और पवित्रता की 
रोटी के लिए भूखा-प्यासा है। सामरस्य की उपलब्धि उसके जीवन का उद्देश्य है ।* 
यदि वह श्रपने को विशुद्ध कर लेता है, तो वह दिव्य बन जाता है, यदि वह अशुद्ध ही 
रहता है, तो वह निम्नतर जीवन मे डूब जाएगा । मनुष्य सार्वभौम व्यवस्था के विरुद्ध 
श्पने सकल्प पर शडे रहने के लिए स्वत्तत है। यदि वह ऐसा करता है तो सावभोम 
व्यवस्था भी उसके विरुद्ध श्रड़वा चाहेगी । इस प्रकार, मनुष्य के श्रात्मसकल्प और 
उसकी प्रकृति के आ्राध्यात्मिक सवेग के वीच जो श्रसाम जस्य हो जाता है, उसके कारण 
प्रशान्ति उत्पन्न होती है । 

जब तक भात्मा देह और ज्ञानेन्द्रियों की वन्दिनी रहती है भौर उनकी स्वामिनी 
नही चन पाती, तथ तक मनुष्य के अन्तर में श्रच्छाई भौर बुराई का, प्रकाश 
झोर प्रन्धकार का इन्द्र छिडा रहता है। यह इन्द्रवाद नैतिक सघपं और घाभिक 
चेतना का ही एक श्रग है, परन्तु यह अपने-प्रापमे कोई लक्ष्य नहीं है। बुराई कोई 
विध्यात्मक घातक वस्तु नही है जिप्रवर नियत्रण श्रौर जिसमे परिवर्तत न किया जा 
सके । यदि श्रच्छाई और बुराई को भ्रसीम या भ्रवाधित मान लिया जाए, तो उनका 
विरोध झौर सघ्य अ्रनन्त एवं निरथेक हो जाएगा। प्विद्या, जो क्श्वि की आगिक 
प्रुटि होने की अपेक्षा मानव-मन की क्रियागत अ्रव्यवस्था भ्रधिक है, को दूर किया जा 
सकता है और बुराई पर विजय पाई जा सकती है । अपने चतुर्दिक्‌ के वातावरण पर 
विजय प्राप्त करने के पूर्व हमे अपनी झात्मा पर विजय पानी चाहिए । 

ससार में जितनी भी वस्तुए है, वे मनुष्य के लिए उपभोग्य हैं, परन्तु उनका 
उयभोग प्रनासक्ति की भावना से ही किया जाना चाहिए। ईशोपनिपद्‌ मे कहा है 
“त्याग के साथ भोग करो ।”* किन्‍्ही चीज़ो का अपने पास होना या न होना महत्त्व- 
पूर्ण नहीं है, महत्त्वपूर्ण तो है उनके प्रति हमारे मनो भाव। प्रदन सम्बन्धित है इच्छागरो और 
चाहा से, व कि उन वस्तुग्रो मे जिनकी इच्छा या चाह की जाती है । महत्त्व इसका है कि 

१० सानय ग्रायो प्तीन उशियों में विभय्तर किए जाते ईैं--साह्तनिक, राजस और तामस । जिस 
मनुष्य म सत्य, रण, तम में से शो सुय अधियता में होता ऐ, उ्तीेके अनुसार उसगो इनमें से वो 
मी दी जाती ६ । 
२ “स्यक्‍्नेन भुम्गी थ ।!! 
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मनुष्य क्या है, इसका नही कि उसके पास क्या है। महत्त्वपूर्णां है उसकी मानसिक गठन । 
वृहदारण्यक उपनिषद्‌ हमसे कहता है कि आत्मा के साक्षात्कार के लिए सासारिक साधनों 
और सुविधाओ का प्रयोग करो ! सभी वस्तुए प्रिय हैं, परन्तु प्रिय हैं अपने मिमित्त 
नही, वरन्‌ आत्मा के निमित्त | श्रनासक्त रहने का श्रर्थ है अपने लिए किसी वस्तु का 
न चाहना। यदि हम किसी पृष्प के सोन्दर्य से तब तक सन्तुष्ट नहीं हो सकते, जब 
तक उम्तको उसके वृन्त से तोडकर अपने कोट के बटन के छोंद मे न खोस लें, तो हम 
शान्‍्त नही रह सकते । श्रनासक्ति से विवेक उत्पन्त होता है, श्रपने वातावरण के साथ 
सामजस्य श्रनुभव होता है, शान्ति प्राप्त होती है। जिन लोगो ने भ्रपत्ती प्रकृति को 
व्यवस्थित एव सयमित कर लिया है, केवल वही लोग उच्चतर कल्पना के भ्रधिकारी 
हो सकते हैं । ज्ञान अस्तित्व की एक क्रिया है। इसपर चलना उतना ही कठिन है 
जितना तलवार की घार पर चलना । 

सत्य तो व्यक्ति को पहले से ही प्राप्त है। ग्रुरु का कार्य परिचारिका के कार्य 
के समान होता है, वह सत्य को स्पष्ट चेतना के घरातल तक ले भाने मे सहायता 
करता है। श्रात्मा के जगत्‌ के प्रति जागरूक हो जाना ही पुनर्ज॑न्म प्राप्त करवा है। 
ब्रह्मचर्य या गायत्री मत्र की दीक्षा उसके द्विज हो जाने का सूचक है ।* भौतिक वाता- 
वरण मे मनुण्य का जब पहला जन्म होता है, तव वह परमात्म-शक्ति से भ्रलग हो जाता है, 
उसका वियोग हो जाता है, वह सासारिक जीवन की आवश्यकताओं के झागे समर्पण 
करने के लिए होता है , किन्तु मनुष्य का यह दूसरा जन्म (श्रात्मा के जगत के प्रति 
चैतन्य होना) उसको भौतिक जीवन की श्रावश्यकताओ के बन्धनो से छुटकारा दिलाता 
है, परमात्म-सत्ता के साथ उसको एकत्व-लाभ होतें है श्ञोर वह मुक्त हो जाता है । 
यह एक गहनतर तल पर जीवन का रूप है। ज्ञानी या श्रन्तह ष्टि वाला मनुष्य जीवन 
श्ौर मृत्यु के भय, श्रपते समय और स्थान , श्रपने देश तथा काल के पुर्वाग्रहों की 
दासवा से मुक्त होता है । विद्वात्मा के साथ एकात्मभाव श्रनुभव करने के कारण 
वह समस्त सृष्टि के प्रति अपने हृदय में प्रेम भर उदारता रखता है । सासारिक 
वस्तुएं उसे नही लुभाती, क्योकि वह स्वार्थपूर्णां इच्छाश्रो श्रौर लालसाओ्ो से विमुक्त 
होता है ।* वह स्वय पर भी अपना कोई स्वत्व नहीं मानता | वह पूर्णोत नि स्वार्थ 
हो चुका होता है ।? एक प्रसिद्ध रूपक देते हुए उपनिषदो मे कहा गया है कि मुक्त 
आत्माए ब्रह्म से मिलकर उसी प्रकार ब्रह्मरूप हो जाती हैं जिस प्रकार नदिया श्रपना 


2. उपनिषद्‌ के इस कथन से तुलना कीजिए “तद द्वितीय जन्म, माता सावित्री, पिता तु 


आचार्य ।?? ४ 
२. वृहदारण्यक उपनिपद्‌ , 0, ४/२३ । है 
3. आत्मा और परमात्मा के सम्बन्ध को वतलाने के लिए क्रात के सेंट जॉन ने ज्वाला और ह 
के रूपक का आश्रय लिया है। जब्र तक काप्ठ में आठेता विधमान रहतो है, तव 2 घु धुवाता र 
चटचयाता रददता है। वह बदल रद्दा तो होता है, पर पूरी तरद वदला दा नहीं ई के ॥ जव वृद्द हि 
ज्वालारूप बन जाना है, तमी वह पूर्णत बदला हुआ कहा जा सकता है। (लिविंग फ्लेम', १, ०२) 
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नाम श्रोर रूप खोकर सागर मे मिलकर सागर ही वन जाती है ।? एक श्रन्य रूपक 
नमक की डली का है जिसे यदि हम पानी में डाल दें, तो वह उसमें घुलकर उसीका 
रूप ग्रहण कर लेती है । तैत्तिरीय उपत्तिपद्‌ इस निष्कर्प पर पहुचता है कि मुक्त आत्मा 
ब्रह्म के साथ एकात्मभाव तो शअ्ननुभव करती है, परन्तु वह ब्रह्म में श्रात्मसात्‌ 
नही होती । यह चेतना की एकता है, तत्त्व की एकता नही ।* श्रात्मा परमात्मा के 
ग्रनन्त प्रेम मे पगी रहती है । यह व्यवित और परमात्मा के मध्य चेतना की ऐसी एकता 
है जो तव तक बनी रहेगी जब तक ब्रह्माण्डीय प्रक्रिया चलती रहेगी ।* उच्चतम जीवन 
प्रतुलनीय पुणंता झौर अनन्त भुक्ति का जीवन है । स्वतत्न व्यक्ति विधि-नियमों मे 
बधा नही होता, क्योकि वह विधि-नियम से ऊपर उठ चुका होता है, वह तो विधि- 
निर्माता, विधायक, स्वराट्‌ वन चुका होता है ।* 
जो यह जान जाता है कि मैं ब्रह्म हु, वह त्रह्म ही वन जाता है ।* शाश्वत जीवन 
का यह परम उद्देश्य इसी जगत मे रहते हुए, इस दयनीय अस्थि-मास के शरीर के विनष्ट 
होने से पूर्व ही”, इस नश्वर भौर अस्थिर श्रस्तित्व में ही लम्य है। यह जीवन-मुक्ति 
की दशा है। व्यक्ति श्रपने निजी केन्द्र से उस आयस्रोत की सजीवता, तेज, प्रकाश, 
प्रज्ञा और अखूट शक्ति को ही प्रतिविम्वित कर रहा है । जब तक ब्रह्माण्डीय प्रक्तिया 
चलती रहती है, तव तक वह अपनी व्यक्तिगत सत्ता को नही खोता । 
परा विद्या या उच्चतर ज्ञान और अ्रपरा विद्या या निम्नतर ज्ञान के बीच उप- 

निपदो मे भ्रन्तर किया गया है । ज्ञान-प्राप्ति के लिए जितना प्रयत्न श्रावश्यक है, उतने 
के लिए तो बहुत कम व्यक्ति समर्थ है, श्रधिकाश् व्यक्ति ऐसा प्रयत्न करने मे भ्रसमर्थ 
हैं, भौर ऐसे ही लोगो के लिए श्रपरा विद्या है। अपरा विद्या धर्म-कर्म श्रीर परम्परागत 
प्रनुष्ठानो मे विश्वास करती है। यद्यपि ज्ञान-प्राप्ति की इच्छा रखनेवालों को श्रपरा 

१ सेंट थेरेसा के इस कथन से तुलना कोजिए * “कोई चाहे तो 'आ्रवाश में गिरनेवाले जल की 
बात कह सकता है, जो नदी या सोते में [गरता है झ्रौर गिरकर उसमे ऐसा खो जाता है कि हम उममें 
से यद श्रत्तर या पहचान नहीं फर सकते कि नदी का जल कोन-सा दे और झाकारा से गिरी हुई बूद 
पौन-सी । इससे मी #च्छा उदाहरण एक छड्र जल-स्रोत का है जो अपने आपको सागर की गोद में 
समर्पित क्षर देता है। उसके वाद उस्रो सागर से #लग वरके देखना असम्मव हो जाता है ।” (इणिटरि- 
यर कैसिल!, मग्िल सातवीं, प्रध्याय २) । 

२. झदारण्यक उरनिपट , 8, ४/१२ | 

३ क्रॉस के सेंट जॉन के इस फंथन से तुलना कीजिए. “स्वर्ग मी मेरा है और यह प्रथ्यी भी मेरे 
है, यह सारी मनुष्य-माति मेरी है, पापी भौर पृण्यात्मा सभी मेरे दी है, देवदृत भी मरे है भौर प्श्वर 
यो माना भी मेरो हैँ, सारी की सारो वल्लुए मेरी हैं, स्वय एश्वर मेरा है और मेरे लिए है, क्योंकि 
आाइस्ट मेरे ६ शर समी मेरे निमित्त ३ । तो सच बतल्ा मेरी आत्मा, तू भ्ंव क्सि चीज़ के लिए मटक 
दी है और धुफे अप क्या चाहिए ? ससार भ जो छुछ ऐ, वह सब तेरा ही तो £ और तेरे दो लिए है ।? 
('स्प्रिच्युझल मंग्शिम्स ए्ण्ठ सेस्टेन्से'ल, मेरिटन में उश्यृत, द दियोस् शब्रॉव नॉलेज! (१६२७), 
पृष्ठ शश६-७) । 

६. दैग्ििए, एन झाइडिय लिफ्ट व्यू स्राव लास्‍फ', द्वितोय संस्थरण (६६३७), पू० 9७०६-६० । 

४- शदारण्यक उपनिपद्‌, 70, ४/२३। ६. यही, १, ४/१० ! 

७ यही, 70, ४/७१॥ ८. माणद्ृक्य उपनिषद्‌ , 3, ह, ४-४ । 
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विद्या का अतिक्रमण करना ही होता है, तो भी साघारण लोगो के लिए इसका काफी 
उपयोग है । जिन लोगो को मोक्ष प्राप्त नही होता, उनको बार-बार जन्म धारण करना 
पडता है भ्रौर पुन -पुन कर्म या नैतिक कार्य-कारण-सम्बन्ध के नियम से प्रशासित होना 
पडता है । 
विचारणा के इतिहास मे प्रथम बार उपनिषद्‌ एक घाभिक हृष्टिकोण उपस्थित 
करते हैं जिसके पुरक तत्त्व ये हैं--परमात्मन्‌ की परम शक्तिमत्ता, रहस्यात्मक चेतनता 
की सत्यता , ज्ञातव्य तत्त्व का गम्भीरतापुर्वक मनन करनेवाली बुद्धि तथा उत्साह से 
उल्लसित एव श्रावेशात्मक बुद्धि का श्रन्तर, उच्चतर और निम्नतर ज्ञान (परा विद्या 
श्रौर भ्रपरा विद्या), रहस्यात्मक चेतनता तक “पहुचने के मार्ग के रूप मे निर्गुण भक्ति; 
कुछ सजीव भ्ौर कुछ चेतनतायुक्त भपने स्वतन्त्र जीवो सहित इस श्रनेकवादी विश्व की 
श्रनाधता, तपोपूर्ण सयम के लिए भाग्रह, छुटकारा या मोक्ष जब तक मिल नही जाता 
तब तक कर्म के नियम से निर्धारित पुमर्जेन्म-चक्र । ऐसा लगता है कि इस धाभिक 
दृष्टिकोण ने पाश्चात्य विचारणा को बहुत प्राचीन काल से प्रभावित किया है ।* 
इसी काल में यूनान में दाशंनिक चिंतन का प्रादुर्भाव हुआ और परम्परागत 
होमरवादी धर्म के विरुद्ध विद्रोह हुआ । छठी शती ई० पूृ० मे भारत भ्रौर पाश्चात्य 
देशो के मध्य राजनीतिक, भाथिक भौर सास्क्ृतिक सम्बन्ध घनिष्ठतर हो गए थे। इस 
काल की सबसे श्रधिक उल्लेखनीय घटना फारस का. उत्कपं था। ५३३८ ई० पृ० में 
बेवीलोन का पराभव हुआ और साइरस ने पारसीक (फारस के) साम्राज्य की नीव 
रखी । ५१० ई० पु० के लगभग उसके उत्तराधिकारी डेरियस ने सिन्धु-घाटी-प्रदेश को 
अ्रपने साम्राज्य का, जिसमे ग्रीस (यूनान) भी सम्मिलित था, एक भाग बना लिया।* 
भूमघध्यसागर से लेकर सिन्धु नदी तक फैले इस साम्राज्य का शासन जो ईरानी कर रहे 
थे, वे स्वय वैदिक भार्यों के सगोत्र थे । जब सिकन्दर महान ने भारत पर शाक्रमण किया, 
उसके पूर्व की शताव्दियो मे इन सग्रोत्र लोगो में हितो श्रौर श्रादर्शों की सामेदारी पर 
भ्रधिक बल दिया गया । सिकन्दर के भ्राक्रमण के समय फारस ने भारत के पश्चिमोत्तर 
भाग पर अपने हाथ-पैर पसारने शुरू किए | जिन दिनो भारतीयों ने ४५० ई० पृ०म 
यूनान पर हुए आक्रमण में हिस्सा लिया, उन दिनो यूनानी अफसर और संनिक भी 
भारत में नौकरी करते थे। जब भारत का पश्चिमोत्तर प्रदेश पारसीको के शासन में था, 
तभी से भारतीय लोग ग्रीक आाइयोनियनो (ग्रीक के पूर्वी प्रदेश श्राइपोनिया निवासियों )-- 
१. “विशेषत इस वात की सम्मावना वढती जा रही दै कि लोग ऐ तहासिक दृष्टिकोण से देखने 


पर इस निष्कर्ष पर पदु चे कि मारतवर्ष हमारी बुनियादी कल्पनाश्नों की बह 20 एवं 208 
धर्म भौर श्रेधतर दश्शन का पालना रद्दा था।” [स्टटफील्ड द्वारा लिखित 'मिस्टिसिज़्म एण्ड कर्थो- 


लिसिज्म! (१६२५), ए8 ३१) । + 
२, भारत के विषय में पहली झीक पुस्तक का लेखक सम्मवत स्काइलेक्स था। यद्द एक यूनानी 


समुद्री कप्तान था जिसे डेरियस ने ५१० ई० पू० के लगभग सिन्धु नदी घादी की छानबीन करने के लिए 
नियुक्त किया था। (द्वीरोडोड्म', 2०, १० ४४) | 
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यवनो*--को जानते थे। सबसे प्रारम्भिक अ्रनुशीलनो का, जिन्होंने होमर के सीधे-सादे 
स्वर्ग-नरक-सम्बन्धी सिद्धान्त को सन्देह की दृष्टि से देखा ओर जीवन की अश्रधिक वौद्धिक 
व्याख्या जाननी चाही, उद्भव एजिया माइनर के भ्रायोनियन ग्रीकों में हुआ जो फारस के 
सम्पक में थे। यद्यपि मिलिटस-निवासी थेलीज (६४०-४५४५० ई० पु०) यूनानी दर्शन का 
जनक था, तथापि यूनानी अव्यात्म विद्या की आधारशिलाए एलीएटिक विचार-सम्प्रदाय 
ने रखी, जिसमें जेनोफेनीज (>०००9॥0॥7०७) , परमीनी डीज़ (?श7707705४) और ज्ीनो 
(2००) ---४६०--४२० ई० पृ०--श्रादि सम्मिलित थे । समुद्री व्यापारियों ने, जिन्होंने 
यूनानी उपनिवेश स्थापित किए थे, यूनानी जीवन की एकान्तता को भग किया और उन 
नगरो को, जहा के वे रहनेवाले ये, दूसरे प्रदेशों श्रौर देशो की कई विचिश्र वस्तुश्रो 
के चिपय मे ज्ञान कराया । एनेक्सेगोरस, जो सुकरात के पूर्व हुए दार्शनिको मे प्रमुख 
था, एशिया माइनर के आयोनियाई क्लेज़ोमीनाई नगर से श्राया था भौर जेनोफेनीज़ 
एक गृहहीन घुमवकड था। सम्बन्ध में उपनिपदो की शिक्षा और एलीएटिक के सिद्धान्त 
मे, सारुष दर्शन श्ौर इम्पेडॉक्लीज (277०7०००७) और एनेक्सेगोरस के विचारो मे 
बहुत साम्य है । साहश्यो के विषय मे काफी कुछ कहा गया है, यद्यपि यह बहुत सम्भव 
लगता है कि यूनानी श्रौर भारतीय एक-दूसरे से स्वतन्त्र रूप मे अलग-भलग एकसमान 
निप्कर्पों पर पहुचे हो। 
परन्तु, रहस्यवादी सम्प्रदायो (भक्त सम्प्रदायो) और पाइथागोरस तथा प्लेटो 
(भ्रफलातून) के उपदेशो के साथ बात कुछ भिन्‍न है । उनमे हमे वुद्धिवाद और मानवत्ता- 
वाद की यूनानी परम्परा से बिलकुल श्रलग विचारधारा मिलती है । रहस्यवादी परम्परा 
निश्चित ख्प से अपनी प्रकृति में यूनानी नहीं है। श्लॉफियाई और एल्यूसिनियाई 
गुप्त घामिक कृत्यो श्रीर पाइथागोरस तथा प्लेटो के सिद्धान्तो की सक्षिप्त चर्चा यूनानी 
विचारणा मे इस परम्परा के निश्चित स्वरूप को स्पष्ट करने मे सहायक होगी । 
श्रॉफियस, जिसे भ्रे सियन कहा गया है, का यूनानी इतिहास मे एक धामिक 

सम्प्रदाय के पंगम्बर के रूप मे उल्लेख हुआ है । उसके द्वारा चलाए घाभिक सम्प्रदाय 
के जीवन-सम्बन्धी नियमो की एक सहिता थी, उसका धर्मंशास्म रहस्यवादी था और 
उसमे शुद्धोकरण-सम्बन्धी तथा प्रायव्चित्तिक घामिक क्ृत्यो का विधान था।* उसकी 
शिक्षाओ्रो का स ग्रह कई ग्रन्यो मे किया गया है जिनका यूनानी साहित्य मे प्राय उल्लेस हुप्ना 
करता है ।* डायोनिसस इस धर्म-सम्प्रदाय का इण्टदेव है। झात्मा की ब्नन्तर्जात भ्मरता 

* तुलना कीजिए पाणिनि ने धीक लिप को यवनानी लिपि कहा है, 70, ?/४६। “यवन! 
शब्द के लिए प्राइत भापा का शब्द (यन! अशोक के अमिलेखों मे प्रयुक्त “आ है और वहां उसका 
तात्पर्य मित्र, साइरेनी, मझद निया, इपौरस और नीरिया के यूनानी राजाओं से है। 

२. नीत्ने प्लैये के विचारों प्रो यूनानी विचारधारा का विरोधी” मानता हैं। देगिए उसका 
लिधित 'दिल्न 2 पायर?, डॉ० भास्कर लेगी द्वारा सपादेत, एएट # (१६०४), पप्ठ 2र४ । 

३. पनेटों, 'फड्रम' (फल्कापश); ६६ सी । 

४. गूरोपिणीक्ष के 'दि्पोलिस्स' में, थीमियन #पने युत्र को ताना मारता है, क्योंकि वह 
ऑर्फियत भो भपना प्रभु मानपर त्पन्चपरएर्ण जीवन विताता है। एल्क्रेसेटस' (8॥८०००१) में समवैत 
गायन में इस गत्त पर शोझ प्रकर पहिया गया है कि उन्होंने माग्य ही चोर्ये के लिए झद तक कोई! भोप[प 
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में आस्था का होना ऑफियाई धर्म की एक आ्राघारभूत विशेषता है ।* चरमोल्लास की 
दशा में श्रात्मा शरीर से बाहर निकल भ्राती है” और अपनी सही प्रकृति को व्यक्त कर 
देती है। प्रॉगिएस्टियाई घर्मों की भी यह मान्यता है कि ईद्वर के उपासक ईष्वर द्वारा 
श्राविष्ट रहते हैं (ईश्वर की उनमे छाया आ जाती है) ।* जब हम ईब्वर द्वारा आ्राविष्ट 
होते हैं तव हम उन कुछ क्षणों के लिए दंवी पद तक उठा दिए जाते हैं। जो चीज़, भले 
ही थोडे-से समय के लिए, देवीरूप मे श्रा सकती है, वह साररूप मे दिव्य सत्ता से 
भिन्‍न नहीं हो सकती, हालाकि देहधारी रहते हुए वह देवी सत्ता नहीं हो सकती । 
ईश्वर भर श्रात्मा के मध्य कोई दुल॑ध्य खाई नही है | श्रदेवी तत्त्वो से दैवी सत्ता की 
मुक्ति श्रॉफियाई घमर्म का लक्ष्य है। शआ्रात्मा व्यक्ति का निबंल प्रतिरूप नही है, जैसाकि 
होमर मानता है, वरन्‌ यह एक पतित ईश्वर है जो धार्मिक सस्कारो भौर शुद्धीकरण 
की क्रियाओं के द्वारा उसके उच्च पद को पुनः पहुचाया जाता है ! 
यदि आत्मा सारतः दिव्य और अमर है, शौर यदि वह शरीर की मृत्यु होने 
पर तुरन्त बन्धनमुक्त नही हो जाती, तो उसे तव तक किसी मध्यवर्ती दशा में या 
किसी श्रत्य पशु और मनुष्य के रूप मे रहना चाहिए जब तक उसकी मुक्ति नहीं हो 
जाती | मनुष्य से यह श्रपेक्षा की जाती है कि वह शरीर की, जिसके भीतर श्रात्मा 
वैसे ही कद पडी है जैसे कोई कंदी अपनी कोठरी मे वन्द पडा रहता है, दासत्व-श्रखला 
से श्रपने को मुक्त कर लेगा । श्रात्मा को श्रपनी स्वतन्त्रता प्राप्त करने के पहले काफी 
मज़िलें तय करनी हैं। शरीर की मृत्यु हो जाने पर वह उससे कुछ देर के लिए स्वतत्र 
श्रवश्य हो जाती है, परन्तु फिर किसी नये शरीर मे प्रवेश कर जाती है। वारी-बारी 
से बन्धन-विहीन श्रलग श्रस्तित्व श्रौर सदा पुननंवीकृत मूर्तं रूप को श्रपनाकर वह 
निरन्तर चलती रहती है, जिसमे उसे श्राववयकता के वृह॒त्‌ वृत्त मे चक्कर काटना होता 
है श्रौर जिसमे उसमे कई नये शरीर घारण करते हैं। जन्म एक नये जीवन का आरम्भ 
नही है, प्रत्युत्‌ एक नये वातावरण मे प्रवेश होना है । जन्म का यह चक्र तब तक घूमता 
रहता है जब तक भात्मा मुक्ति प्राप्त कर इससे वच नही निकलती । उस समय वह 
“जहाँ प्राप्त की ओसियाई टिकियों में जिन्हें सरस ऑर्फियस ने गढ्मा था, कोई मजा नहीं रद ।? 
ऑॉर्पिज््म का उल्लेख प्लेटो के 'क्रेटीलस', पृष्ठ ४०२ वी, 'लॉज”, 8, १४ ६६६ डी, 'रिपब्लिक', 8, 
पृष्ठ १६४ ई और 'इश्गेन' (09), १४ ५३१६ वी आदि अन्थो में हुआ है । 
१८ हीरोडोटर्सा, हर, पृष्ठ ८१ | 
२. श्रॉर्फियाई मत डॉयोनीसियाई धर्म का ही सुधरा हुआ रूप था। “भॉर्फियस ने एक बड़ा 
कदम यद्द उठाया कि उसने प्राचीन वाकिक (88००४०) भास्था की कि मलुष्य चाहे तो ईश्वर वन 
सकता है, बनाए रखा, किन्ठ ईश्वर-सम्बन्धी धारणा को ही वदल डाला और उसने ईरवस्त्व की प्राप्ति 
एक बिल्कुल मिन्‍न प्रकार से ही करने का उपाय सुकाया | उसने अपने मत में यह श्राकर्षण ला दिया कि 
शारीरिक मादकता के स्थान पर आध्यात्मिक चरमोल्लास को महत्त दे दिया और उप्तके साधनसूप मेँ 
उसने मदपान तो वर्जित कर दिया और इन्द्रियनिग्नह एव शुद्धीकरण की धार्मिक क्रियाओं को स्वीकार 
किया ।” [जि० ई० हैरिसन, 'प्रोलेगोमेना ड़ द स्टडी आऑँव ग्रीक रिलीजन' (१६०३), प्रष्ठ ४७७] । 
३ तुलना कीजिए “गोल्ड टेबलेट्स! न० ५ “में शोकमय जर्जर चक्र से छूटकर वादर भा गई 
हू /” ['प्रोलेगोमेना 8 द स्टडी आँव औक रिलीजन?,---जै० ई० हैरिसन (१६०३), पृष्ठ ६७०]। 
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वैसी ही दिव्य वन जाती है जैसी वह किसी मर्त्य शरीर मे प्रवेश करने के पूर्व थी ।* 
देवताश्रों के तुल्य बनने की चेप्टा करना, एक यूनानी की दृष्टि में भारी घृण्टता है, 
यद्यपि यह ऑफियाई घ॒र्मं का तो सार-तत्त्व है । श्रॉफियाई मत की इस मस्ती कि “मैं 
ईदवर हू, मत्यं भ्रव नही है,” (पिण्डार) की प्रतिक्रिया यूतानियों मे अनोखे ढग से हुई . 
“ईशबर बनने की चेष्टा मत करो ।” “जीयस बनने की चेष्टा मत करो, *मर्त्यों को 
तो मर्त्य वस्तुए ही अधिक शोभती हैं ।” “मत्यों को उन बातो के लिए चेष्टा श्रवद्य 
करनी चाहिए जो देवताझो के करने की हैं, परन्तु यह समभते हुए कि हमारी अपनी 
शक्ति कितनी है, क्या साधन हमारे पास हैं झौर किस प्रारव्य के साथ हम पैदा हुए 
हैं। है मेरी भ्रात्मा, श्रमर जीवन के लिए चैष्टा मत कर, किन्तु तेरी दाक्ति के भीतर 
जो कुछ है, उसे तू अवश्य कर ।”* श्रॉफियाई मत को श्रात्मा के भविष्य के विपय में उत्तनी 
चिन्ता नही है जितनी चिन्ता पुर्ण पवित्रता प्राप्त करने के विपय में । 

हम सभीके लिए मोक्ष-प्राप्ति की सम्भावना है या दिव्यता का श्रकुर हम सबमे 
है । परन्तु, इसका होना ही हमें पूर्ंता के प्रति भ्राश्वस्त चही करता, क्योंकि पापपूर्ण 
जीवन के कारण यह सम्भावना कुचल दी जा सकती है। जिस चीज के बीज हममें झभी 
हैं, वस्तुत वही चीज़ बन जाने और अपने पाथिव मोहपाशों को काठ फेंकने के लिए 
हमें प्रॉफियाई सिद्धान्तों के अनुसार भ्रपना जीवन व्यतीत करना चाहिए । बुराई का 
स्रोत हमारी भूख और लालसाओ में है जिनको हमे दबाकर रखना ही चाहिए । कुछ 
संयम का भी विघान है, जैसे--सेम की फलियो, मास श्रौर कुछ प्रकार की मछलियो 
को न खाना, निर्दिष्ट वेश-भुूपा ही घारण करना भर पशु-वल से वचना आदि । 
आ्रॉफियाई घामिक हृत्यो में हम वपतिस्मा के अभ्रतिरिक्त 'पविध् विवाह, 'पविच्र शिशु का 
जन्म' ज॑से अनुप्ठान भी पाते हैं, श्रौर इन्ही भ्रनुष्ठानो ने श्रेगा चलफर ईमाई मत के 
विविध सस्कारो फो जन्म दिया।* शरीर शौर उसकी इन्छाओ से एकत्व झनुभव करने 
को श्रात्मा के शाइवत प्रमर जीवन के मार्ग मे एक ऐसी चाघा समभा जाता है जो 
सब किए-कराए पर पानी फेर देती है । यूनानी नेतिकता की जो मुस्य विज्ञेपता है--- 

१. देखिए प्लेटो इत फीड्स? (?0९१८०४), ६२ वी , 'क्रेग्लिस” (07703 06), ४०० वो ; 
दिरोटोटस एक श्रेसियाई फब्ीले--'गेटाई” के बारे में कहता है कि ये “मनुप्य के अमर बनमे? 
में विश्वास पर॒तै थे, ०7, ६३-४ | वे पुनर्ज नम के सिथान्त की भी स्वीकार करते भे। देखिए, रोडे 
(7०४००) कृत “साइका (283 ०४०), १प्ठ रेघु३ । 

२ टउब्स्पू० के० मी० ग्रुथरों छत भॉफियस एएड भीक रिलीजन! (१६३४), पृष्ठ २२६-७ । 
“चेतन जीवन के छेम्र से परे, वेयक्तक अस्तित्व के समाप्त हो जाने पर, चरमोल्लास यो त्वथिति में, 
एवर के साथ शुभ समागम हो जाने के अनन्तर भी किसी रदस्वात्मक प्रयास दी आवश्यकता है, 
श्मपर 'विशुदा यूनानी धर्म का विश्वास नहीं ै! पंगम्यरी कठोर सप्म्या और रदृस्यवादियों वो 


भत्यमनम्कता दोनो दी उसके लिए विजातीय ६॥?” [रलर इत '्रेयरः, अंग्रेदी अनुवाद (१६३०), 
पृष्ठ ७६] 

३ “प्रारम्मिक ईसाई अपने बुद्ध सेप्ठतम संग्रेगी के लिए आर्पियारई मत्त के फरणी थे ।!? 
भे० ६० ऐरिसन उसे ओओलेगोमेना डु द स्टटी आय ओऔक रिोजना (+४०३), प्ष्य ५०४; 
पृष्ठ ५४६ भो दसिय । 
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में श्रास्था का होना श्रॉफियाई धर्म की एक श्राघारभूत विशेषता है ।* चरमोरंलास की 
दशा में आत्मा शरीर से बाहर निकल आती है' और श्रपनी सही प्रकृति को व्यक्त कर 
देती है। भ्रॉगिएस्टियाई घ॒र्मों की भी यह मान्यता है कि ईहइवर के उपासक ईश्वर द्वारा 
भ्राविष्ट रहते हैं (ईश्वर की उनमे छाया आ जाती है) ।* जब हम ईश्वर द्वारा आविष्ट 
होते हैं तब हम उन कुछ क्षणो के लिए देवी पद तक उठा दिए जाते हैं। जो चीज़, भले 
ही थोडे-से समय के लिए, दँवीरूप मे भ्रा सकती है, वह साररूप मे दिव्य सत्ता से 
भिन्‍न नहीं हो सकती, हालाकि देहघारी रहते हुए वह देवी सत्ता नहीं हो सकती । 
ईदवर भ्रौर श्रात्मा के मध्य कोई दुल॑घ्य खाई नही है । श्रदेवी तत्त्वो से देवी सत्ता की 
मुक्ति श्रॉफियाई धर्म का लक्ष्य है। श्रात्मा व्यक्ति का निब॑ल प्रतिरूप नही है, जैसाकि 
होमर मानता है, वरन्‌ यह एक पतित ईश्वर है जो धारमिक सस्कारो भौर शुद्धीकरण 
की क्रियाओ के द्वारा उसके उच्च पद को पुनः पहुचाया जाता है । 

यदि आत्मा सारतः दिव्य श्र श्रमर है, श्रौर यदि वह शरीर की मृत्यु होने 
पर तुरन्त बन्धनमुक्त नहीं हो जाती, तो उसे तव तक किसी मध्यवर्ती दशा में या 
किसी श्रन्य पशु और मनुष्य के रूप मे रहना चाहिए जब तक उसकी मुक्ति नही हो 
जाती । मनुष्य से यह अ्रपेक्षा की जाती है कि वह शरीर की, जिसके भीतर आत्मा 
वैसे ही कंद पडी है जैसे कोई कंदी श्रपनी कोठरी मे बन्द पडा रहता है, दासत्व-म्ूखला 
से अपने को सुक्त कर लेगा | श्रात्मा को श्रपनी स्वतन्त्रता प्राप्त करने के पहले काफी 
मज़िलें तय करनी हैं। शरीर की मृत्यु हो जाने पर वह उससे कुछ देर के लिए स्वतत्र 
झवदय हो जाती है, परन्तु फिर किसी नये झरीर मे प्रवेश कर जाती है। बारी-बारी 
से बन्धन-विहीन श्रलग अ्रस्तित्व श्रौर सदा पुनर्नंवीकृत मूर्त रूप को श्रपताकर वह 
निरन्तर चलती रहती है, जिसमे उसे श्रावश्यकता के वृहत्‌ वृत्त मे चक्कर काठना होता 
है श्ौर जिसमे उसमे कई नये शरीर धारण करते हैं । जन्म एक नये जीवन का झारम्भ 
नही है, प्रत्युत्‌ एक नये वातावरण मे प्रवेश होना है । जन्म का यह चक्र तब तक घुमता 
रहता है जब तक श्रात्मा मुक्ति प्राप्त कर इससे बच नही निकलती । उस समय वह 
नहीं प्राप्त की “'भेसियाई दिकियों में जिन्हें सरस ऑर्फियस ने गढ़ा था, कोई मज़ा नहीं रहा” 
श्रॉर्फिज़्म का उल्लेख प्लेटो के 'क्रेटोलस, पृष्ठ ४०० वी, 'लॉज़”, १, पृ४ ६६६ डी, 'रिपब्लिक', 8, 
पृष्ठ ३१६४ ई और “इश्णेन! (700), ए४ ५३६ वी आदि ग्रन्थों में हुआ है । 

१ 'दीरोडोट्स', 8, पृष्ठ झ१ । 

२. श्रॉर्फियाई मत डॉयोनीसियाई धर्म का ही सुधरा हुआ रूप था। “भफियस ने एक बढ़ा 
कदम यह उठाया कि उसने प्राचीन बाकिक (88००४८) आस्था की कि मनुप्य चाहे तो ईश्वर वन 
सकता है, वनाए रखा, किन्तु ईश्वर-सम्बन्धी धारणा को ही बदल टाला भौर उसने ईश्वरत्व को आप्ति 
एक विलकुल मिन्‍न प्रकार से दी करने का उपाय सुझाया। उसने अपने मत में यह भ्राकर्पण ला दिया कि 
शारीरिक मादकता के स्थान पर आध्यात्मिक चर॒मोल्लास को महत्व दे दिया और उसके साधनरूप में 
उसने मदपान तो वर्जित कर दिया भौर इन्द्रियनिग्रह एवं शुद्धीकरण की धार्मिक क्रियाओं को स्वीकार 
किया 7? [जि० ई० हैरिसन, 'प्रोलेगोमेना ड द स्टडी आँव झीक रिलीजन! (१६०३), प्र्ठ ४७७] । 

३ तुलना कीजिए * गोल्ड टेबलेट्स! न० ५ “फें शोकमय जर्जर चक्र से छूटकर वादर आ गए 
हू” [ओलेगोमेना ड़ द स्टडी भाँव आऔक रिलीजन?,--जै० ई० हैरिसन (१६०३), एष्ठ ६७०]। 
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वैसी ही दिव्य वन जाती है जैसी वह किसी मत्यं क्वरीर मे प्रवेश करने के पूर्व थी ।* 
देवताशो के तुल्य बनने की चेष्टा करना, एक यूनानी की हृष्टि में भारी धृष्ठता है, 
यद्यपि यह प्रॉफियाई घर्मं का तो सार-तत्त्व है। श्रॉफियाई मत की इस मस्ती कि “मैं 
ईव्वर हू, मर्त्य श्रव नही है,” (पिण्डार) की प्रतिक्रिया यूनानियों मे ्रनोखे ढग से हुई * 
४इंद्बर बनने की चेष्टा मत करो ।” “जीयस बनने की चेष्टा मत करो,''*मर्त्यों को 
तो मरत्य वस्तुए ही भ्रविक शोमती है ।” “मर्त्यों को उन बातो के लिए चेष्टा अवश्य 
करनी चाहिए जो देवताओं के करने की हैं, परन्तु यह समभते हुए कि हमारी श्रपनी 
शक्ति कितनी है, क्या साधन हमारे पास है और किस प्रारब्ध के साथ हम पैदा हुए 
है। है मेरी भात्मा, अमर जीवन के लिए चेष्टा मत कर, किन्तु तेरी शक्ति के भीतर 
जो कुछ है, उसे तू श्रवश्य कर ।' श्रॉफियाई मत को आात्मा के भविष्य के विषय मे उतनी 
चिन्ता नही है जितनी चिन्ता पूर्ण पवित्रता प्राप्त करने के विषय में । 

हम सभीके लिए मोक्ष-प्राप्ति की सम्भावना है या दिव्यता का श्रकुर हम सबमे 
है । परन्तु, इसका होना ही हमे पूर्णता के प्रति श्राश्वस्त नही करता, क्योकि पापपुर्स 
जीवन के कारण यह सम्भावना कुचल दी जा सकती है। जिस चीज़ के बीज हमर्मं अभी 
हैं, वस्तुत वही चीज़ वन जाने श्लोर श्रपने पाथिव मोहपाशो को काट फेंकने के लिए 
हमें श्रॉफियाई सिद्धान्तों वो श्रभुसार श्रपता जीवन व्यतीत करता चाहिए । बुराई का 
स्रोत हमारी भूख और लालसाओ में है जिनको हमे दवाकर रखना ही चाहिए । कुछ 
सयम का भी विधान है, जैसे--सेम की फलियो, मास भर कुछ प्रकार की मछलियों 
को न खाना, निर्दिष्ट वेश-भूपा ही घारण करना भौर पशु-बल से बचना श्रादि | 
ओॉफियाई धामिक कृत्यो में हम वपतिस्मा के झ्तिरिक्त 'पवित्र विवाह, 'पवित्र शिशु का 
जन्म' जैसे प्रनुष्ठान भो पाते हैं, और इन्ही भनुष्ठानो ने भ्रोगे चलकर ईसाई मत के 
विविध ससस्‍्कारों को जन्म दिया।” शरीर भ्रौर उसकी इन्छाश्रो से एकत्व अनुभव करने 
को ग्रात्मा के शाइवत अमर जीवन के मार्ग मे एक ऐसी वाघा समभा जाता है जो 
सब किए-कराए पर पाती फेर देती है । यूनानी नैतिकता की जो भुरुय विशेषता है--- 

१. देखिए. प्लेयो कृत 'फेड्रसर (00॥॥607०७), है? वी; ओटिलस' (0:ब908), ४०० वी ; 
हिरोटोटस एक ओसियाई कबौले--'गेटाई” के बारे में कहता है कि वे मतुष्य के अमर बनमे? 
में विरवास्त परते थे; 0, ३-४ | वे पुनर्ज नम के सिद्धान्त को भी स्वीकार करते थे। देखिए, रोडे 
(पिणा१०) इृद 'साइक' (28७००), एप्ठ २६१३ । 

?« इब्ल्यू० के० सी० यूथरों कृत ऑर्फियस एण्ड भीक रिलीवन? (१६३५), एृप्ठ २३६-७। 
“चेतन नीवन के छेम्र से परे, वेयक्तिक भस्तित्व के समाप्त हो जाने पर, चरमोल्लास की स्थित्ति में, 
झबर के साय शुभ समागम हो जाने के शनन्‍्तर भी कसी रहम्यात्मक प्रयात की भावश्यकक्‍ता है, 
शसपर 'विशुद' यूनानी धर्म का विश्वास नहीं ह। पंगम्दरी कठोर तपस्या और रहस्यवादियों शो 
लक दोनों ही उसके लिए विजातीय हैं ।” [दिहर कृत 'प्रेयर), अंग्रेजों अनुवाद (१६३२), 
पृष्ठ ७४] । 

३. “प्रारम्मिक साई अपने कुद्ध थ्रेप्ठठम सचेगों के लिए आर्फियाईं मत के ऋणी थे ७ 


ने० है० दैर्सिन गन प्रोलेगोमेना 5 द स्टटी शव झ्ीक रिलीजन! (78०४), एप्ठ ५०८; 
पृष्ट ४४६ भी देगिए । 
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चागरिक सदाचार--उसपर ऑफियाई सत जोर नही देता ।* श्रॉफियाई मत रक्त- 
समूहो की सीमाओ का श्रतिक्रमण कर देता है। यह मावता है कि सभी मनुष्य आ्रापस 
में भाई-भाई हैं । इस एकल्व की भावना मे सारी मनुष्य-जाति ही नही शा जाती, वरन्‌ 
जितने सजीव वस्तु व प्राणी हैं, वे भी भ्रा जाते हैं । समग्र जीवन एक है और ईइवर एक 
है। श्रॉफियस के चित्रो मे यह दिखाया जाता है कि उसकी बीन ( 'लायर' ) के मधुर स्वर 
से मुग्ध होकर जगली श्रौर पालतू पशु पास-पास ही मित्रवत्‌ बैठे हैं। इसमे समस्त 
प्राणमय सृष्टि की एकता प्रदर्शित होती है ।* श्रॉफियाई मत का प्रभाव सभ्यता पर 
और ललित कलाओ पर श्रतुकूल पडा । ऑफियस मे योद्धा के कोई भी लक्षण न थे, 
उसकी बीन लोगों के हृदयों मे कोमल भावनाग्रो का सचार करने मे सहायक थी । 
श्रॉफियाई मत यूनानियो की सगुण भक्ति-श्लाराधना से भिन्‍न था । इसके अनुयायी ऐसे 
समुदायों मे सगठित हैं जिनमे प्रवेश और दीक्षा-सस्कार व्यक्ति की स्वेच्छा पर निर्भर 
करता है। झॉफियाई मत द्वारा प्रतिपादित जगत्‌-रचना का सिंद्धान्त भर स्वगं-नरक- 
सम्बन्धी सिद्धान्त यूनानी चेतना के लिए विजातीय-से हैं। होमर वस्तुश्रो की उत्पत्ति 
के भ्रादि स्रोत को जानने की कफट मे नही पडा । वह ऐसे किसी विश्वाण्ड के विषय 
में नही जानता, जिसका विश्व-उत्पत्ति के भ्रनेक सिद्धान्तो और श्रॉफियाई मत मे एक 
प्रमुख स्थान है । जो लोग सुष्टि-रचना-सम्बन्धी वैदिक ऋचाश्रो से परिचित हैं, वे इस 
बात पर विशेष ध्यान दें कि रात्रि भर सृष्टि-परवं की विश्वुखलता की धारणाएं तथा 
प्रेम भौर ब्रह्माण्ड का जन्म आदि बातें श्रॉफियाई लोग भी मानते हैं ।* 

१. रोडे (8०४१०) का कथन है * “यह (आऑर्फियाई सत) नागरिक गुणों के अम्यास की 
शर्ते नहीं लगाता, न अनुशासन या चरित्र के रुपान्तरण की भावश्यकता ही क्षताता है। इसकी 
नेतिकता का निचोड़ यह है कि व्यक्ति को साथता को ईश्वर की भोर मोड़ देना और फिर विश्युख 
हो जाया, नेतिक मूलों और पार्थिव जीवन की आदर्श-च्युति की ओर से नदीं, वरन्‌ पार्थिव भत्तितत 
की ओर से दी ।?? ('साइकः 7, ६८ठ १२५)। “सामान्य यूनानी व्यक्ति मिस नागरिक पूना के अति 
निष्ठावान था, उससे बिलकुल भिन्न प्रकार का यह धर्म था ?” (गुधरों कृत ऑॉर्फियस परढ गरीके 
रिलीनन?, ४८5 २०६) ! 

२. ईसाई-पर्म में भलेभानुत गड़रिये का जो प्रतीक है, वह इससे दी सम्बन्धित जान पढ़ता 
है। यह हमें वशीधर कृष्ण का भी स्मरण करा देता है। 

३ सर्वाधिक लोकप्रिय देवपुरायकार का कथन दे कि सबसे प्रारम्भ में क्रोचोस! या समय, 
“जो कभी पुराना नहों पढ़ता?, की स्थिति थी। उससे 'ईवर” और रृप्टिनूव को अरूप विस्धेखलता 
उत्पत्त हुई। उत्तते एक अण्ड को आकृति उम्री जी उचित समय के (वद जब फूटा, तव उत्तम से 
ईरोज़ (608) या फेनीज़ (087००) की उत्पत्ति हुई। वद्द समार मेँ सर्वेश्रयम उत्नल्त श्ाणी था-- 
वह एकसग ही पुरुष और स्त्री दोनों था, उस्तीर्मे समस्त प्राणियों के वीज निद्वित थे। हल 
सूर्य, चन्द्र भर रात्रि की रचना फी और रात्रि से यूरेनोज़ (0780०9 भौर गेई (७0०७) (०, डक 
और पृथ्वी) का उद्धव हुआ। इन दोनों से टिटन्स उत्पन्‍्त हुए, जिनमें से एक था ऋ्रोनोस, हर 
अपने पिता यूरेनोज़ को हराया और उसके राजसिंदासन पर बैठा । उसको गदी से उतारा कीयस 
जिसने फेमीज को निगल लिया और इस प्रकार देवताओं और महुंष्यों का पिता बना। (लेग्गे इंत 
'फोररनसे एण्ट राइवल्‍्स आँव क्रिश्चयेनिटी! (१६०५), खण्ड १, पृष्ठ १7३, टैखिए--ए रोपिल 
छत “द बरस! पृष्ठ ६६३) | सृप्टि-रचना-सम्बन्धी वैदिक सिद्धान्त के सम्बन्ध में देखिए--इस्डियन 
किलॉसफरी?, द्वितीय सं०, खण्ड १ (१६०8), पृष्ठ १०० । 


भारत और पादचात्य घामिक विचार : यूनानें १५४ 


बाद के दितो मे श्रॉफियाई धर्मशास्त्र का अध्ययन-अनुशीलन यूनानी दार्शनिको 
ने, जैसे--पेरिपेटेटियाई (?०7०2०४०), यूडेमसस (प्र/७775), स्टोइकवादी 
क्रिसिपस (0॥9»970०७) और नवप्लेटोवादी प्रोक्लस (70०७७) आदि ने किया । 
सिकन्दरिया के वैयाकरणो के श्रष्ययन का यह एक प्रिय विषय बन गया। जबकि 
ग्रधिकाश झ्लॉफियाई साहित्य, जो हमारे सामने श्राया है, बाद के समय का है, तब 
“थौरिग्राई ((४०ण्पाण०) भर पीटेलिया (?४०॥७) मे प्राप्त पतले स्वर्णापत्र 
पर अकित श्रॉफियाई मत सम्बन्धी पद्य हमे उस पुराकाल में पहुचा देते हैं जब 
ग्ॉफियाई मत एक फलता-फुलता घमं-सम्प्रदाय था।”* प्रो० वर्नेट कहते हैं. 
“उनसे हमे ज्ञात होता है कि भारतवर्ष मे उसी काल मे जो धामिक विश्वास प्रचलित 
थे, उनसे इस मत का आइशचयंजनक सादृश्य है, हालाकि वह ऐसा भ्रसम्भव समभतते हैं 
कि उस काल में भारत का यूनान पर किसी प्रकार का प्रभाव रहा होगा ।” दोतो मे 
जिन विश्वासों की समानता है, वे हैं--पुनर्जन्म, श्रात्मा की श्रमरता और ईश्वर--- 
सम प्रकृति तथा आत्मशुद्धि के द्वारा मोक्ष की सम्भावना। यदि इनके साथ हम जन्म- 
चक्र और विश्व-अण्ड के रूपको को भी जोड दें, तो यह बात जरा कम समझ में श्राती 
है कि ऐसा सादृश्य केवल प्राकृतिक सयोग के कारण दिखाई देता है ।* 

एल्यूसिनियाई सम्रदाय श्रॉफियाई सप्रदाय की तरह ही है भौर वह झ्ॉफियाई 
स्तोन्नो तक का प्रयोग करता है। जबकि श्रॉफियाई सप्रदाय तपरचर्या का श्रनुशासन 
चाहता है तव एल्यूसिस के द्वारा ऐसी कोई बात नही चाही गई है । इसका मूल 
विचार जादुई भ्रधिक जान पडता है, नेतिक कम ।* यदि हम घाभिक कृत्यो को सही 
ढग से करें, तो महादेवी हमारी रक्षा इस लोक और परलोक मे करेंगी ! तो भी, जहा तक 
सैद्धान्तिक पृष्ठभूमि का सम्बन्ध है, यह भ्रॉफियाई मत से भिन्न नही है | यह विश्वास 
करता है कि मनुष्य के श्रत.करण मे दिव्यशक्ति का निवास है । उसके चारो श्रोर काले 
परदे लिपटे हुए हैं भ्रौर हमे चाहिए कि उन्हे फाड फेंके । दीक्षा-सस्कार को उसमे बहुत 
महत्त्व का विषय माना जाता था। जिस व्यक्ति को दीक्षा बही मिली, वह झ्ाधा ही 
ग्रादमी है । इसके माध्यम से हम अपने सच्चे, दिव्य आत्मत्व की चेतनता मे प्रविष्ट 

१... बनेंट लिखित अली ग्रीक फिलॉसफी” (१६३०), प्रष्ठ २ । 

२ भाकाशससम्वन्धी जो वातें लिखी गई ६, उतमें कुछ उल्लेखनीय साइश्य दिखाई देता है। 
“ऋग्वेद में थु लोक को आत्मा का धर बताया गया है जहां वद्द सृत्यूपरान्त विशुद्ध होकर लौट जाती 
है। (५, १०/८), घुलोक में पड चने के पूर्व उसे एक सरिता (वैतरणी) को पार करना पड़ता है और 
388 ४४ ही कुत्तों फे पास से गु्वरना होता है जिन्हें 'सरमा के चितकवरे कुत्ते कहा गया है। 
&, १४/१०) ! 

३. सोफोक्लीज़ ने लिखा था "वे मर्त्य तिगुने सुढी हैं जो देडीज़ (प्००«४७) के लिए रवाना होने 
से पूर्व इन अनुष्ठानों को देख लेते हैं , क्योकि ऐसे ही लोगो को परलोक में सच्चा जीवन मिल्तता है। 
मेष को तो बुसीचुरो चीज़ें ही मिलती हैं ” कइते हैं कि इस बात को सुनकर सनकी समझे जानेवाले 
डायोगेनीज्ञ ने कह हो तो दिया था “या वट्दा ! क्या चोर पटैकिश्नोन (?४णापण्)ो फो केवल 
इसी लिए मृत्यु के उपरान्त इपमिनोएडस (737०7०००४०१४७) की अपेक्षा अच्छा स्थान और व्यवहार 
मिलेगा, वर्योकि वह पर्म-दीक्या अद्दण कर चुका है ?” 


१४६ प्राच्य धर्म और पारचात्य विचार 


होते हैं । इसीको पुन्जन्म कहते हैं। भौतिक ससार मे श्रागमन हमारा पहला जन्म है 
भौर दूसरा जन्म है हमारे भीतर जो कुछ वास्तविक है, सत्य है उसका हमारी प्रकृति 
के रूप मे परिवर्तित हो जाना | धर्मं क्या चाहता है ? धर्म की चाह है हमारे सच्चे 
आत्मत्व से हमारी एकता । धामिक श्रनुष्ठानों के श्रन्त मे दीक्षाप्राप्त व्यक्तियों को 
जो श्रतिम शब्द सुनने पडते हैं, वे हैं “शान्ति से जाग्रो ।”* उनको श्रचचल मन 
श्रोर विश्रमित आ्रात्माओं के साथ वहा से विदा होना था । श्ररस्तू ने कहा था £ “जो 
लोग दीक्षित हो चुकते हैं, उनसे यह श्राशा नहीं की जाती कि वे कुछ सीखेंगे, बरन 
उनसे यही आशा की जाती है कि वे एक खास तरह से प्रभावित होंगे श्रौर एक खास 
तरह की मनोदश्ा बनाए रखेंगे ।”* सिकन्दर महान भौर जुलियस सीज़र तक ने इन 
दीक्षा-सस्कारो मे अपने को दीक्षित कराया था। ईइवर कोई शब्द या बोध नही है, वरन्‌ 
एक चेतना है जिसका साक्षात्कार हम इसी शरीर में श्रीर इसी ससार से कर सकते 
हैं । घर किसी इष्ट देवता की पृजा से कुछ भ्रधिक है । इन सिद्धान्तो ने यूरीपिडीज़ के 
वकाई (880०॥०८) को भी प्रेरणा दी थी, जैसेकि उनकी वहुउद्धुत इन पक्तियों से प्रकट 
होता है “कौन जानता है कि जिसे हम जीवन समभते हैं, वह मृत्यु हो श्रौर जिसे 
मृत्यु समझते हैं, वह जीवन ?” यह तो निश्चित-सा है कि जो लोग इन घामिक दीक्षा- 
ससस्‍्कारो मे भाग लेते थे, उनमे से कुछ थोडे-से लोग ही वहा जो कुछ देखते या सुनते 
थे, उसका पूरा भ्रर्थ हृदयगम कर पाते थे । प्लेटो कहता है “गवा-अ्रक्ष वहन करने- 
वाले तो श्रनेक हैं, परन्तु रहस्यवादी भक्त तो कुछ ही हैं ।/* 
एस्चिलस (4०5०५४०५) , सोफोक्लीज़ (909#0००४) और यूरीपिडीज (80ए7- 
[7085) करुणरस के कवि इन रहस्यवादी सम्प्रदायो से परिचित थे और उनका 
समर्थन इन्हे प्राप्त था । जब तक ईसाई सम्राटो ने इन सम्प्रदायो पर प्रतिबन्ध नही 
लगा दिया तब तक इनका जनता पर बहुत प्रभाव था ।* 
१. तुलना कोजिए “ओश्म शान्ति शान्ति शान्ति ” से तथा “मैं अपनी शान्ति तुम्हारे पाप्त 


छोड़ता हू, में अपनो शान्ति तुम्हें सॉंपता हू” से । 

०» “जिन लोगों को दीक्षा दी जाती है उनसे यह आशा नहीं की जाती कि वे किसी चीज़ को 
सोच-सममकर हृदयगम करेंगे, वरन्‌ उनसे तो इतनी ही आशा की जाती है कि उनको कुछ भान्तरिक 
अनुभव होंगे और उनके लिए उतको एक खास तरद्द की मनोदशा वनाए रखनी होगी --यह तो दीछित 
करने के पूर्व दही मान लिया जाताथा कि वे ऐसी मनोदशा बनाने में समर्थ हैं ।” [जेगर कृत 
“एरिस्टॉटल!, अग्रेज़ी अनुवाद (१६३४), पृष्ठ १६०]॥। 

३, फेड््स (?/8०0708) । 

४ एफ० लेग्गे कृत 'फोररनसे एण्ड राइवल्‍स आँव क्रिश्चिय निटी! (१६१५), खण्ड १, पृष्ठ १२३ ॥ 
“जूलियन द अपोस्टेट! को प्ल्यूसिस के रहस्यवादी धार्मिक सस्कारों में एथेन्स नगर में दीक्षित किया 
गया था । छब्ल्यू० एम० रैमने इस वात की पुष्टि करते हैं. कि एल्प्रूसिनियाई रहस्यवादी विचारधारा 
के रूप में “यूनानी प्रतिमा ने एक ऐसा धर्म-निर्माण करने का सद्ान अयत्न किया, जो यूनान में 
विचारणा भर सम्यता की होनेवाली प्रगति के साथ कदम मिलाकर चले सके ।”? (इनसाइक्लोपीडिया 
बिटानिका' श्वा संस्करण, खण्ड १७, पृष्ठ १२६) । 


भारत भौर पाइचात्य घामिक विचार यूनान १५७ 


इन घमं-सम्प्रदायो और पाइथागोरस की शिक्षाओ्रो मे घनिष्ठ एकरूपता थी । 
हिरोडोटस ने इसको लक्ष्य किया था ।* पाइथागोरस छठी शती ई० पु० के उत्तराद्ध मे 
क्रोटोन में निवास करता था और वही श्रध्यापत-कार्य भी करता था। वह श्रॉफियस 
को श्रपने सरक्षकों में मुख्य मानता था। दच्तकथाओ के विषय बने हुए उस प्रसिद्ध 
सगीतज्ञ (प्रॉफियस) ने पाइथागोरस को प्रभावित किया था। पाइथागोरस ने पहले तो 
संगीतशास्त्र मे कुछ प्रयोग किए, परन्तु वाद मे उसकी रुकान साख्यिक समानुपातो 
(गणित) की शोर हो गई भौर उसने गणितश्ञास्त्र की नीव डाली । पाइथागोरस के 
मतानुसार यह सम्पूर्ण सृष्टि केवल एक व्यवस्था या कुछ समानुपातिक सम्बन्धों का 
श्रनुपालन-मात्र नही है, वरन्‌ वह एक 'हारमोनिया' या 'समरसता' है। मानवात्मा को भी 
सृष्टि की इस सुव्यवस्था का अ्रनुकरण करने की चेष्टा करनी चाहिए । पाइथागोरस ने 
तपोमय जीवन विताने का निर्देश किया । मासाहार न करने के लिए खास तौर से कहा 
जाता था । वह पुनर्जन्म में विश्वास करता था । पाइथाग्रोरस का सर्वप्रथम उल्लेख 
जेनोफेनीज द्वारा उद्घृत कुछ पद्म-पक्तियों मे मिलता है , उनमे कहा गया है कि किस 
प्रकार पाइथागोरस ने एक पीटे जाते हुए कुत्ते की काय-काय में श्रपने एक मृत मित्र 
की आवाज़ पहचानकर उस कुत्ते के मालिक से निवेदन किया कि वह कुत्ते को पीटना बन्द 
कर दे ।* एक झौर घटना-प्रसग मे, जो एनियस श्र होरेस के द्वारा प्रसिद्ध कर दिया 
गया है, यह कहा जाता है कि पाइथागोरस को अपने पूव॑जन्सो की स्मृति थी श्रौर वह 
बताया करता था कि श्रन्यो के भ्रतिरिक्त एक जन्म मे वह यूफोरवस (279#077705) 
भी हो चुका है। पाइथागोरस केवल पुनर्जन्म मे ही विश्वास नही करता था, वरन्‌ 
श्रात्मा के शुद्धीकरण मे भी । जन्म-चक्र को मनुष्य की उच्चतर प्रकृति के विकास का एक 
साधन माना जाता है। पाइथागोरस की दृष्टि मे, सैद्धान्तिक या विचारात्मक जीवन 
जीवन का उच्चतम स्वरूप था । वह एक महत्त्वपूर्ण वैज्ञानिक के रूप मे भी विख्यात 
था। भरस्तू के कथनानुसार पाइथागोरस ने पहले गणित और साख्यिकी मे अपना मन 
लगाया। प्लेटो की रचनाझो में पाइथागोरस का उल्लेख कंवल उसके “रिपब्लिक! में? 
हुआ है, जहा वह कहता है कि पाइथागोरस अपने अनुयायियों को एक जीवन-पद्धति, 
जिसको श्रव तक भी 'पाइथागोरियन' कहा जाता है, का उपदेश देकर उनका स्नेहपात्र 

१. अध्याय २, पृष्ठ ८१ । 
२ एक दिन वह गुज़र रहा था एक कुत्ते के पिल्‍ले के निकट से, 

जिसे उसका मालिक पीट रहा था, 

उसे उसपर दया आई, और उसने कहा-- 

(या जैसा कि लोग कहते हैं) 

“रुकी | इसे मारो मत ! यह एक अ्िंय मित्र की भरात्मा दे 

मेने जब इसको काय-काय सुनी, तो मेंने इसे पहचान लिया ।? 


[ऑक्सफर्ट बुक थॉव गीक वर्स श्न ट्रासलेशन (१६३८), पृष्ठ २२६ पर दी गई कविता का हिंदी 
अनुवाद ।] 


हे ४; ९०० वी। 


श्भ्र्द प्राच्य धर्म भौर पारचात्य विचार 


बन गया था । पाइथाग्रोरस के सप्रदाय के तपोमार्ग में एक विचित्र वात, कम से 
कम चोथी शताब्दी से मिलने लगती है, वह है मौन । पाइथागोरस का सप्रदाय एक 
धामिक बिरादरी था ) इस विरादरी मे शामिल होने के पहले दीक्षा ग्रहण करती पडती 
थी--अर्थात्‌ पहले शरीर को शुद्ध करके, फिर सत्य का साक्षात्कार किया जाता था। 
शुद्धीकरण की प्रक्रिया मे कुछ प्रकार के खाद्य और वस्त्र का प्रयोग ही नही वजित था, 
वरन्‌ उसमे दिव्य सत्य के विपय में ध्यान भौर मनन करके श्रात्मा की शुद्धि की भी 
श्रावश्यकता मानी जाती थी । प्लेटो ने श्रपने ग्रन्थ 'फैडो' (28200) मे पाइथायोरस 
के सिद्धान्त को इस रूप मे रखा है : “मनुष्य ससार के लिए भ्रजनवी है और शरीर 
गात्मा का मकबरा है, परन्तु फिर भी श्रात्महत्या करके श्रात्मा को इस मकबरे से 
छुटकारा दिलाने की चेष्टा नहीं करनी चाहिए। पाइथाग्रोरस के मत मे शुद्ध ध्यान- 
चिन्तन मनुष्य के जीवन का लक्ष्य है , मानव-प्रकृति की वही पूर्णता है । इस प्रदन के 
उत्तर मे कि हम ससार मे किसलिए पैदा हुए हैं, उसका कहना था : 'द्यू लोक को 
टकटकी बाघकर देखने के लिए ।” “3 जब ध्यान-मनन की प्रक्रिया के द्वारा श्रात्मा 
पूर्रा बन जाती है, अर्थात्‌ देह की दासता स्वीकार करने के कारण उसपर जो धब्वा लग गया 
होता है, उससे शुद्ध हो जाती है, तब उसके पुन जन्म ग्रहण करने की श्रावश्यकता नही 
रह जाती | ऐसा विश्वास किया जाता है कि पाइथागोरस दिव्यता की इस दलहीज़ पर 
पहुच चुका था ।* प्रोफेसर वर्नेठ कहते हैं * “यदि हम हिराक्लीडीज़ का विश्वास कर 
सके तो यह पाइथागोरस ही था जिसने सबसे पहले “तीन प्रकार के जीवनो--सैद्धा- 
न्तिक (]607०00) , व्यावहारिक (?78०0०0) श्रौर विलासप्रिय (890० थए७7०) 
--का वर्गीकरण प्रस्तुत किया था, जिसका उपयोग अरस्तू ने अपने ग्रथ 'एथिक्स' 
में किया है ।* जैसाकि प्रारम्भिक उपनिपदु-विचारको का मत था कि सभी श्रात्माए 

१ “रिपब्लिक', 27, पृष्ठ ५३० डी । २, पृष्ठ २ वी | 

३. जेगर लिखित 'एरिस्टॉटल? अग्रेज़ी अनुवाद, (१६३४), पृष्ठ ७५ । 

४ एरिस्टोजोनस पाश्यागोरस और उसके अनुयायियों के विषय में कद्दता है . “क्या करना 
चादिए और क्या नहीं, इसका अन्तर स्पष्ट करते हुए जो कार्य वत्ताए गए हैं, उनका उद्देश्य है दिव्य 
सत्ता के साथ सम्पर्क । यह उनका भारम्म-विंदु है, उनका सम्पूर्ण जीज्नन ईश्वर-प्राप्ति के मार्ग पर 
चलने के लिए व्यवस्थित किया जाता है, और यह उनके दर्शन का निर्देशक सिद्धान्त है |! [देखिए, 
एफ० एम० कॉर्नफोर्ट लिखित 'सिस्टिसिद्स एण्ड साइन्स इन प्राइथागोरियन ट्रडिशन”, 'वलासिकल 


क्वार्टरली” (१६२२), पृष्ठ १४२] । 
के हक ९4 दिला (१६३०), एृ8 ६८. “वह सिद्धान्त इसे पअकार है हम श्स 
संसार में अजनबी के समान हैं और शरीर आत्मा का मकबरा है, फिर मो दमें आत्महत्या करके इससे 
छुटकारा पाने की चेप्य नहीं करनी चाद्देए, क्योंकि हम ईश्वर की चल-सम्पत्ति (पशु) ई श्र वह 
हमारा ग्वाला है, उमकी आशा के विना हमें भाग निकलने का कोई भ्रभिकार नहीं है।इस जीवन में दा 
प्रकार के मनुध्य हैं, ठौक वैसे ही जैसे भो लिम्पिक खेलों गे धानेवाले लोग तीन प्रकार के द्वोते हैं । सव 
निचली श्रेणी के लोग वे दोते दें जो खेली की मीड़माढ़ का लाम उठावे हुए अपना सौदा बेचने या रे 
खरीदने के लिए बहा भाते हैं ; उनसे ऊपरी ओणी के लोग वे दे जो खेलों में अतियोगी की देतियत 
मांग लेने भाते हैं, पर, सर्वोत्तम श्रेणी के व्यक्ति वे हैँ जो दर्शक के रूप में आते ईं--वे जीवन क्क रा 
द्रष्ट दोते हैं --। शुद्वीऋरण की सबसे वड़ी प्रक्रिया विज्ञान दै श्रीर जो व्यक्ति उममें झपना जीवन ले 


भारत और पाइचात्य घाभिक विचार . यूनान १५६९ 


श्रेणी की हृष्टि से एकसमान हैं शौर मनुष्य तथा श्रन्य प्रकार के जीवो मे जो भ्रन्तर 
किया जाता है, वह श्रन्तिम नहीं है, वेसा ही पाइथागोरस का भी विचार था। 
इयाम्ब्लिकस / (7877॥0०7०७) हमे सूचित करता है कि पाइथागोरस का मत था 
कि स्वर्गीय आत्माग्रो के द्वीप सूर्य भौर चन्द्र हैं। उपनिषदो में चन्द्र को आत्माओो का 
निवास-स्थान वतलाया गया है ।* 
गणितशास्त्री होने के नाते पाइथागोरस ने अपने विश्वोत्पत्ति-सम्वन्धी सिद्धान्त 
को गणितीय शब्दावली मे व्यक्त किया है। आद्य शक्त्यणु विश्व-भ्रण्ड का स्थान लेता 
है । ससार प्रकाश और प्न्वकार, अरूप झौर रूप का मिश्रण है। पाइथागोरस की 
विचारघारा मे गणितीय भ्रौर रहस्यवादी--दोनो ही पक्ष साथ-साथ उपस्थित थे, और 
जैसीकि परपरा है, पाइथागोरियाई मतवाद मे श्रागे चलकर मतभेद उत्पन्त हुआ शौर 
दो शाखाएं वन गईं । एक शाखा थी “मैथरेमेटिकोइ! (गणितीय शाखा ) या धुद्धिवादियो 
की शाखा, जिसकी रुचि सख्या-सिद्धान्त मे थी। दूसरी शाखा थी “भ्रकुसमेटिकोइ' 
(#४पशाधधां:0) , जिसने भ्रान्दोलन के घार्मिक पक्ष का अनुसरण किया । पाइथागोरस 
हमे एक ही साथ उच्चकोटि की बौद्धिक शक्ति और परिपूर्ण आध्यात्मिक श्रन्तहं ष्टि 
प्रज्ञा के दर्शन होते हैं । 
हिरोडोटस का सुझाव है कि पाइथागोरस के पुनर्जन्म का सिद्धान्त मिस्रदेशवासियों* 

से प्राप्त हुआ, किन्तु “मिस्रियो का विश्वास आत्मा के देहान्तरण (पुनर्जेन्म) मे तो 
बिलकुल था ही नहीं भौर हिरोडोटस को पुजारियो या स्मारको के प्रतीकवाद के द्वारा 
धोखा दिया गया था।”? यदि इस सिद्धान्त को उस श्रादिकालीन विद्वास का कि मनुष्यों 
झौर पशुझओ में सगोत्र सम्बन्ध रहा है, विकास मानें, तो भी इस विचारधारा के प्रन्य 
भागो--कुछ प्रकार के खाद्यपदार्थों का ग्रहण वर्जित होना, मौनब्रत, जिसके पालन की 
श्राशा इस बिरादरी के लोगो से की जाती थी, मनोननिग्रह एव तपश्चर्या पर वल तथा दीक्षा 
प्राप्त व्यक्तियों की मुक्ति का श्राववासन--के लिए कोई कारण देना कठिन है । पाइथा- 
गोरस की जीवनी का लेखक इयाम्ब्लिकसह मे वतलाता है कि पाइथागोरस ने मिस्नियो, 
श्सीरियनो भ्ौर ब्राह्मणो की शिक्षाओ का अ्रष्ययन करने की दृष्टि से दूर-दूर तक की 
देता है, वह्दी सच्चा दार्शनिक है, यही वह व्यक्ति है जिसने बड़े प्रमावुक ढंग से 'जत्म-चक्र' से अपने को. 
मुक्त कर लिया है ।” 

१ देखिए, दयूसेन (0005४००), 'फिलॉसफी आँव द उपनिषद्स” (अग्रेज़ी अनुवाद, १६०६, पृष्ठ 
३०६, और आगे) । 

२. ४५ १२६ । 

3 बनेंट, “अलों औक फिलॉसफी” (१६३०), चतुर्थ सस्करण, पृष्ठ ८-६ | 

४ “ तिमेश्रोज़ (प्५प००३००४) ने वताया था कि किस प्रकार डेलॉस में पाइथागोरस ने पित्ता 
अपोलो को सदसे पुरानी वेदी के अल्लावा अन्य किसी वेदों पर अपनी मेंट-पूजा चढाने से इन्कार कर दिया 


था, क्योकि अपोलो की वेदिका ही ऐसी थी जहा केवल द्िसा-रद्वित मेंटें ही भ्र्पित करने दी जाती 
थीं!” (बद्दी', पृष्ठ ६३) । 


१६० प्राच्य घ्मं भौर पाष्चात्य विचार 


थात्राए की थीं ।* गोम्पर्ज लिखता है . “यह मानने मे कोई अनौचित्य नही दिखाई देता 
कि इस जिज्ञासु यूनानी (पाइथागोरस) ने, जो बुद्ध का समकालीव था, भर जो ज़ोरॉस्टर 
का समकालीन भी हो सकता है, उस बौद्धिक उत्तेजना के युग मे पूर्व का स्युनाधिक 
सटीक ज्ञान फारस के माध्यम से श्रजित किया होगा ।* 

हम इस परिकल्पना को भले ही स्वीकार न करें कि युनानियों पर फारस के माध्यम 
से सीधा प्रभाव पडा था, परन्तु श्रॉफेियाई श्र पाइथागोरियाई विचारणा का कोई 
विद्यार्थी यह देखने मे चूक नहीं कर सकता कि इसमे और भारतीय धर्म मे समानताए 
इतनी घनिष्ठ हैं कि हम उनको एक जीवच-हृष्टि की प्रभिव्यक्तिया माने बिना नहीं रह 
सकते। हम एक विचार-पद्धति को दूसरी विचार-पद्धति के समझने के लिए प्रयोग कर सकते हैं। 

यद्यपि सुकरात (४७०-३६६ ई० पुृ०) बौद्धिक भात्मानुशासन का बडा समर्थक 
था, तथापि वह बहुत गम्भीर रूप से घामिक व्यक्ति था । वह बहुघा अपनी श्रन्तरात्मा 
की श्रावाज्ञ की बात कहा करता था जो उसको कुछ ऐसे कार्यों को करने से रोक देती 
थी जिनको करने का वह पूरा मुनसूवा कर चुका होता था। वह कुछ रहस्यवादी भी 
था, इसलिए यदा-कदा वह गहरे ध्यान में हृुव जात्ता था । एक बार, जब वह उत्तरी 
यूनान में सेना मे नौकरी करता था, वह ब्राह्ममुह॒र्त मे शान्त, स्थिर रूप से खडे-खडे ध्याव- 
मग्न हो गया । श्रपनी उसी ध्यानस्थ भ्रवस्था में वह सारे दिव श्रौर सारी रात खडा 
रहा । अगले दिन सूर्योदय होने पर उसने सूर्य की प्रार्थना की श्रौर अपने रास्ते चला 
गया । सुकरात धर्म को यूनानियो के कर्मकाण्ड धर्म से विलकुल भिन्‍न वस्तु समभता 
था । वह श्रति-प्राकृत जगत्‌ के विपय में परिचित था और श्रपने को स्वर्गीय नगर का 
सदस्य मानता था । किसीका प्राण लेना तो ससार के हाथ मे है, परन्तु मनुष्य के सब 
कुछ पर ससार का कोई वश नहीं । 

१. प्रोफेसर एचच० जी० रॉलिन्सन लिखते हैं ” “इसकी सम्भावना अधिक जान पढ़ती दे कि पाई- 
थागोरत मित्र से नहीं, वरन्‌ भारत से अमभावित था। पराइथागोरस के भलुयावियों छारा उपदिष्ठ लगसंग 
सभी धार्मिक, दार्शनिक और गणितीय सिद्धान्त मारतवर्ष में छठी शत्ती ई० पू० से ही शत भे; पाई 
थागो रियाई लोग जैनो और वौ्ों की भाति ही जीवनंसा करने और मास-मक्षण से बचते थे और सेम 
जैसी कुछ तरकारियों फो खाना निषिद्ध मानते थे ।” [लिगेसी भाव इण्डिया! (१६३७) पृष्ठ ५ । “यह 
भी जान पडता दै कि कर्ण रेखा के क्षेत्र-निश्वयन सम्बन्धी तथाकथित पराइथागोरियाई अमेयोपपाथ साध्य 
भारतीयों को पहले से ही, वैदिक काल से ही श्ात्॒ था ; इस प्रकार पाइथागोरस के पहले से ही वे इसे 
जानते थे ।” (“वही?)। प्रोफेसर विण्टरनित्त भी इसी दृष्टिकोय के दे. जहा तक पाश्थागोरस का 
सम्बन्ध हैं, मुके यह बहुत सम्मव जान पढ़ता है कि वह मारतीय सिद्धन्तों से, फारस में रहते ः कप 
चित हुआ होगा 7? (“विश्वभारती ?, क्वार्टरली, फरवरी १६३७, पृष्ठ 5)। सर कह, जोन्स ( बा 2 
88, एृ5 २३६), कोलत्र क (मिसलेनियस एस्सेज्', 7, १४ ४२ ६), स्कीदर (8077०९ ०) ( तत 
अगढ ढाइ इण्डर), गाव ((फिलॉसफी आँव ऐेल्ट्येयट इण्डिया, एृष्ठ ३६), दॉपकिन्स (रिल्लीजन्स थॉव 
इस्डिया', पृ४ ५५६ और ५६०) भीर मैक्टानेल ('सल्कत लिट्रेचर') १ष्5 ४२२) का भी यही विचार 
है। प्रोफेसर ए० वी० कीथ अनावश्यक रूप से दी इस विचार के आल्ोचक हैं। उनका पाइपागोरस 
एएड द ढॉक्टरीव भव ट्रान्समाइग्रेशन!, (जर्नल औँव रायल ए० सो०, १६०४, एप्ठ ५६६) शीपक 


लेख देखिए । 
२, दऔीक भिंकर्स', खण्ड १, ९४ १२७ |] आकर 
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सुकरात ने कहा था “यदि तुम मुझसे यह कहो भओऔ सुकरात, इस 
समय हम तुझे मौत के हवाले नही करेंगे, बल्कि हम तुझे इस छाते पर रिहा 
कर देंगे कि तू अव अपनी जिज्ञासा से मुह मोड ले और सदा के लिए दर्शन- 
शास्त्र (फिलॉसफी ) से नाता तोड ले,---और यदि तू फिर भी यही करता पकडा 
गया तो, तो तुफे प्राणो से हाथ धोने पडेंगे ।! अगर तुम इस शर्तें पर छोडना 
चाहो, तो मैं तुमसे कह्ृगा . तुम मेरा धन्यवाद और स्नेह लो, झो एथेन्स के 
लोगो, परन्तु में तुम्हारी आज्ञा मानने के बजाय ईइ्वर की श्राज्ञा को मानना 
श्रधिक पसन्द करूगा, और जब तक मेरे शरीर मे प्राण श्रौर शक्ति शोष 
हैं तव तक मे दर्शनशास्त्र का अ्रध्ययन-अनुशीलन करने से विरत नही 
होऊगा । /” 


उसने कदाचित्‌ यह श्रॉफियाई दृष्टिकोण स्वीकार कर लिया था कि श्रात्मा अमर है 
झौर ससार को त्यागकर अमरता प्राप्त करने पर ही सच्चा सुख प्राप्त हो सकता 
है, भौर यह कि ससार के सभी मनुष्य, उनकी स्थितिया चाहे जैसी हो, झापस मे 
भाई-भाई के समान हैं । 

रहस्यवादी परपरा को प्लेटो (४२७-३४७ ई० पृ०) मे पूरी श्रभिव्यक्ति 
मिल पाई थी । प्लेटो ने यूनानी वुद्धिवाद को नही अपनाया । उसका मत है कि सत्य 
को सदा प्रमाणित नही किया जा सकता । कभी-कभी तो इसको केवल सकेतित ही 
किया जा सकता है और यह मन के द्वारा चुपचाप तक के रूप मे ग्रहण कर लिया 
जाता है। यह मनुष्य की समग्र प्रकृति को ही प्रियकर श्र भ्राह्मय लगता है, केवल 
उसकी बुद्धि को ही नही । प्लेटो ने कवि के विषय में कहा है “वह प्रकाद् है, 
प्रतिभाशाली है और पवित्र वस्तु है जो ईश्वराविष्ट रहता है और जिसका प्रयोग 
ईदवर अपने प्रवक्ता के रूप मे करता है ।”* वह अनुभववादी दृष्टिकोण अपनाता है 
कि हर इन्द्रियग्राह्म वस्तु मे रूपात्मकता होती है श्नौर उसके विषय मे हमारा ज्ञाच 
ज्ञानेन्द्रियो, जो सदा जिज्ञासु प्रोर भ्रसन्तुष्ट रहती हूँ, के माध्यम से हम तक शभाता है। 
ज्ञातव्य रूपो वाला जगत्‌ उन वस्तुओ से अलग है जिनको हमारी ज्ञानेन्द्रिया देख 
पाती है, केवल बुद्धिमय आत्मा को ही उनकी जानकारी होती है। रूपो को सदा 
श्रपरिवर्तित रहना चाहिए । वहुत सारी चीज़ें, जिनको हम देखते है, सतत परिवर्तित 
होती रहती हैं। वास्तविकता की दो श्रेणिया हँ--अदृप्ट, जो सब प्रकार के परिवतंन 
से वरी होता है और दृष्ट, जो निरन्तर बदलता रहता है। भ्रात्मा अदृष्ट है, ऋजु 
है, श्रविच्छेद्व एव श्रमृत है , शरीर जटिल है, विच्छेद्य भ्रौर मर्त्य है। जब आत्मा 
सवेदनाओ से घुलमिल जाती है, तव वह परिवतंनशील जगत्‌ मे खो जाती है, जब 
बह अपने को संवेदनो से, ज्ञानेन्द्रियों से श्रलग हटा लेती है, तब वह शुद्ध, चिरन्तन, 
अ्परिवर्तंनीय अस्तित्व के दूसरे क्षेत्र मे चली जाती है। प्लेटो दाशनिको के इन्द्रिया- 
तीत दर्शन के विषय मे कहता है 


२ प्लेटों की 'ण्पॉलॉजी?, पृष्ठ २६ सी | २. इओन, पृष्ठ ५३४ ] 
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“हमने वह आनन्ददायक दृश्य देखा और एक रहस्यात्मकता मे श्रभि- 
मंत्रित हो गए, सचमुच ही वह सब श्त्यत स्वर्गीय था) अपनी उस निरीहा- 
वस्था में, जबकि हमे' झ्रानेवाली बुराइयो का कोई अनुभव नही हुआ था, 
हमने उस स्वर्गीय दृश्य का खूब आनन्द लिया। तभी हमे निर्दोष, सरल, 
शान्त भर ग्रफुल्ल झ्लौकिक सत्ता की भलक मिली, विशुद्ध प्रकाह मे उसे 
हमने चमचमाता देखा । हम विशुद्ध हैं और अभी हम उस जीवित मकबरे 
में (शरीर मे), जिसे हम अ्रपने साथ लिए घूमते हैं, दफना नही दिए गए हैं; 
अरब हम अपनी देह मे उसी प्रकार बन्दी बना दिए गए हैं जिस प्रकार एक 
शुक्ति-कीट श्रपन्ती सीपी मे बदी होता है ।” * 


प्लेटो अपने ग्रथ 'फीडो' (?04०००) में ब्याभवत जीवन का एक वर्णत्र 
देता है : 

“जब श्रात्मा अपने श्रात्मस्वरूप भे लौट झाती है श्र ध्यानस्थ होती 
है तब यह एक दूसरे ही क्षेत्र मे चली जाती है, वह क्षेत्र शुद्ध, नित्य, भ्रमर 
तथा अपरिवर्ततीय होता है ; वहा रहते हुए झ्रात्मा अनुभव करती है कि 
मानो वह अपने ही सगोत्र लोगो के बीच हो; वहा वह अपने ही नियत्रण मे 
रहती है और उसे श्रपने भटकने से विश्वाम मिल जाता है , वहा वह अपने- 
झ्रापमें स्थिर तथा एक हो रहती है, ठीक वैसे ही जैसे वे वस्तुए होती हैं 
जिनसे उसका पाला पडता है ।” 


वस्तुओं का सत्य सदा हमारी उस शभ्रात्मा मे स्थित रहता है जो अमर है तथा कई 
बार जन्म ग्रहण कर चुकी है। झात्मा अपने पहले के अनुभवों को स्मरण कर सकती 
है। फैडो' मे पुत्र'स्मरण की यह क्रिया पृववे-अस्तित्व के प्रमाण के रूप मे स्वीकार की 
गई है। झात्मा न केवल पहले अ्रस्तित्व मे रह चुकी होती है, वरन्‌ वह अश्रविनाशी भी 
है । जो भी वस्तु यौगिक, मिश्रित होगी, श्रथवा कई भागों को मिलाकर वनी होगी, 
वह ॒विनष्ट हो सकती है। जो वस्तु अ्रयौगिक, अ्रमिश्र है, उसमे किसी प्रकार का 
परिवर्तत नही होता । 

झात्मा सदैव आवदयकता के चक्र मे भ्रमित होती रहती है श्रौर उसी भ्रमण 
के दौर मे उसे अपनी इच्छा के श्रनुकूल कोई जीवन मिल जाता है! कुछ श्रात्माए 
पृथ्वी पर कैद भुगतने चली आती हैं और कुछ स्वर्ग को चली जाती हैं, 'उस जीवन 
को अपना लेती हैं जो मनुष्य-योनि मे विताएं उनके जीवन के उपयुक्त होता है ॥ 
पैम्फिलियन एर से सम्बन्धित नीति-कथा मे, जिससे प्लेटो अपने 'रिपब्लिक शीर्षक 
ग्रथ का उपसहार करता है, श्रमूत्त, देहरहित श्रात्माए 'ध्ावश्यकता की पुत्री, लैते- 
सिस', जो कर्मे-नियम की प्रतिमूर्ति है, के हाथो अपने अगले अ्रवतार का चुनाव करती 
हुई दिखाई गई हैं। शरीर-धारण की ख्ूललाझो मे से गुजरते हुए श्रात्मा विशद्ध 


१ 'फिड्स, पृष्ठ २५० वी, सी, जंविद कृत अग्रेज्ी अनुवाद । 
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हो जाती है, भ्ौर जब वह पूर्णत शुद्ध हो जाती हैँ तब अ्रतिम रूप से वच निकलती 
है--मुक्त हो जाती हैं । लोगो मे यह जो सामान्य विश्वास है कि भात्मा देह का ही 
एक भीचना, सूक्ष्म प्रतिरूप होती है, एक नि सत्त्व छाया होती हैं जो शरीर से झ्रलग 
होने के बाद छिन्‍्न-भिन्‍न हो जाती है, उससे इस सिद्धान्त का कोई सम्बन्ध नहीं । 
प्लेटो श्रात्मा के पूर्व-अस्तित्व और पुनजेन्म-सम्वन्धी श्रपने विचार को 'एक पवित्र 
कहानी” के रूप मे व्यक्त करता है ।' “मैंने उन स्त्री-पुरुषो से कुछ सुना है जो पवित्र 
लोककथाए सुनाने में चतुर थे ।”* 

प्लेटो के ग्रथो में इस वात पर श्रधिक जोर दिया गया हैं कि साधारण मनुष्य 
सच्चे ्र्थां में जाग्रत्‌ नही है, वरत्‌ वह नींद मे चलनेवाले व्यक्ति की तरह मानसिक 
छायाभासो की तलाश में इधर-उधर घूम रहा हैं ।! जब तक हम लालसाओ के वश्ी- 
भूत रहते हैं, तब तक स्वप्नो को भी हम वास्तविक समभ लेते हैं। जब सत्य का 
साक्षात्कार हो जाता हैँ तब रात्रि की छायाए लुप्त हो जाती हैं और पअ्गले दिन 
सूर्योदय होने पर हम पहले की तरह रहस्यमय सकेतो और प्रतीको के माध्यम से 
नही देखते, वरन्‌ उसी प्रकार सत्य को आमने-सामने होकर देखते हैं, जैसे देवतागण 
उसे देखते और जानते हैं । गुफा की उपमा हमे 'माया' के हिन्दु-सिद्धान्त का स्मरण 
दिला देती है । प्लेटो मानव-जाति की तुलना उन मनुष्यों से करता हैँ जो वेडियो में 
जकडे हुए, एक गुफा मे बेठे हैं, प्रकाश की ओर उनकी पीठें हैं श्रौर उनकी छायाए 
दीवार पर पड रही हैं, भपनी उन छायाझो को देखकर वे यह सोच रहे हैं कि वे छायाए 
नही, बल्कि वास्तविक वस्तुए है । हम सभी गुफा के अधकार में रहते हैं और उसमे 
से निकलकर सत्यरूपी सूर्य के प्रकाश मे आने की वाट जोहते रहते हैं। सामान्य 
यूनानी देह को बहुत महत्त्व देता था | परन्तु, प्लेटो की दुष्टि में देह एक प्रकार की 
बेडी हैं जिसमे हमारी आत्माए जकडी हुई हैं ।* हमे तो उस भावी ससार के प्रति 
पपने हृदय में स्तेह सजोना चाहिए जिसमे हम शरीर के वन्धन से मुक्त होगे । 
“यदि हम किसी चीज़ का विशुद्ध ज्ञान प्राप्त करना चाहते हैं, तो हमे देह-धारण से 
प्रपना पिण्ड छुडाना होगा--श्रात्मा को स्वय चीज़ों को उनके सही रूप मे देखना 
चाहिए और तव हम उस विवेक को प्राप्त कर सकेंगे जिसकी हमे बडी चाह है 
श्रौर जिसका प्रेमी हम श्रपने को वताते हैं इस जीवन में नही, वरन्‌ मृत्यु के 
भ्रंतन्तर । ज्ञानेन्द्रियों का सम्बन्ध स्थूल शरीर से हैं । जब आत्मा स्थूल शरीर से 
अपने को भ्रलग हटा लेती हैँ शौर ज्ञानेन्द्रियों से अवाधित होकर, अपने-प्रापमे ड्वकर 
विचार करती है, ठव वह ग्रदृप्ट सत्य को पकड पादी हैं । विवेक (ज्ञान) का प्ननु- 
शीलन “भात्मा को शरीर के वन्यन से शिधिल करना, या बिलकुल मुक्त व रना है ।/* 


१० 'श्ग्ोन!, पृष्ठ ५३४ | २ 'फैडो' (278०0०), पृष्ठ ७० सी | 
३० 'मेतो', पृष्ठ ८० ई। ४ “कटो', पृष्ठ ६५-७ | 


है के वही, पृष्ठ ६६। प्लेटो इस वात को मानता है कि शरीर एक ब्दमृह दे या मैसाकि 
च्रॉ लोग मानते हैं, आत्मा के लिए मबबरा दे | ('क्रेटीलस”, प्र० ४०० सी) । 
६« वहां, पृष्ठ ६७ ढो | 
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यही पर, शरीर भौर उसकी इन्द्रियो तथा लालसाओ से विचारशील आत्मा के पूर्णत 
अ्रनासक्त होने की सम्भावना की जा सकती हैं। परिणामत. इसमे यह बात भी 
निहित हैं कि रूपो (8०705) का श्रलग भ्रस्तित्व होता हैं। प्लेटो के झ्रारम्भिक 
प्रवचनों मे इसी प्रकार के विचार मिलते हैं। उनमे यह ज़ोर देकर कहा गया है कि 
वस्तुओं से रूपो का भ्रलग अस्तित्व है, ठीक उसी प्रकार, जिस प्रकार शरीर से 
शात्मा का । 


“श्रो थियोडोरस, दुराई संसार से कमी नि शेष नही हो सकती, क्योकि 
सदा ही कोई चीज़ ऐसी भ्रवश्य रहेगी जो भलाई के विरुद्ध होगी । चूकि स्व 
मे उसे कोई स्थान नही है, इसलिए आ्रावश्यकतावश यह मर्त्य प्रकृति भौर 
इस पाथिव जगत्‌ पर मडराती रहती है। इसलिए जितनी जल्दी हो सके, 
हमे पृथ्वी से अपना पीछा छुडाकर स्वर्ग मे चले जाना चाहिए और पृथ्वी 
से भागने का श्रयं है, यथासम्भव अपने को ईश्वर की तरह वनावा , भौर 
उसकी तरह बनने का श्रथ है पवित्र, न्‍्यायी भौर ज्ञानी बनाना' ईश्वर किसी 
प्रकार भी श्रन्यायी नही है--वह पूर्ण न्‍्यायनिष्ठ है---और हममे से जो लोग 
जितने ही न्‍्यायनिष्ठ, ईमानदार हैं, उतने ही वे ईह्वर के श्रधिक समान हैं ।/* 


'फैडो' (?|9०00) मे श्रान्त यही विचारधारा व्याप्त है कि शरीर भारस्वरूप है, 
बुराई का साधन है; अत. आत्मा को इससे श्पने को छुडाने के लिए विशुद्ध वनने की 
इज्छा रखनी चाहिए । 

यह स्पष्ट है कि यहा एक ऐसी बात कही जा रही है जो श्रसली यूनानी 
भावना से बुनियादी तौर पर विपरीत है। यूनानी भावना क्या थी ? यूनानी लोग 
उन सारी चीज़ों मे आनन्द लेने की चेष्टा करते थे जिनमे इच्द्रियों को सुख मिलता 
था और सवेगो को सतुष्टि प्राप्त होती थी । वे इस लोक को परलोक जाने की राह 
नही मानते थे, वरन्‌ एक ऐसी चीज़ मानते थे जो अपने-श्ापमे अच्छी भर सुन्दर है। 
उनकी मान्यता थी कि जीवन को सुन्दर भौर सुयोग्य ढग से जीना चाहिए तथा इसके 
लिए तन, मन और आत्मा की समस्त शक्तियो का भरपूर उपयोग करना चाहिए। 
इन्द्रियगम्य जंगत्‌ की वैचारिक जगत्‌ से इतनी स्पष्ट भिन्‍नता होने का स्वाभाविक 
परिणाम यही हो सकता है कि इस ऐन्द्रिक जगत्‌ मे लोगो की रुचि कम हो जाए श्रौर 
एक उच्चतर जगत्‌ पर उनका ध्यान केन्द्रित हो जाए । परन्तु, यह परिणाम यूनानियो 
की ससार के व्यावहारिक कार्यो मे भाग लेने की स्वाभाविक रुचि के विरुद्ध है । 
जबकि श्रॉफियाई भौर पाइथागोरियाई शिक्षाए प्लेटो को गुफा के अ्रधकार से सूर्य के 
प्रकाश की शोर जाने के लिए ऊघ्वेमुखी पथ पर चलने को कहती हैँ, तव उसका 
यूनानी मानववाद उसको उस पथ से वापस लौट श्राने के लिए और गुफा के अ्धकार 
मे श्रमी तक बेड़ी मे जकड़े पडे हुए अपने कैदी साथियों की सहायता करने के लिए 
सख्ती से आदेश देता है । 

२ थीण्य्टित (॥#०2४८८प७), भ8 १७६ | 
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उपनिषदो की तरह ही प्लेटो की रचनाओं में परमेश्वर की चर्चा मिलती है; 
'रिपव्लिक' मे शिव का विचार है श्र 'टिमेइयस' मे ससार के स्रष्ठा तथा ग्ात्मा 
का वर्णन है ।" विश्व का प्रथम सिद्धान्त है सब प्रकार के निश्चित अस्तित्व का 
अतिक्रमण करना । प्लेटो ने 'रिपब्लिक' के छठे खण्ड के श्रत मे बताया है कि दर्शन- 
शास्त्र का प्रयास इस सिद्धान्त तक पहुचने का होना चाहिए । प्लेटो के ग्रथो मे 'सत्त्व', 
'रजस' और तमस्‌' के समानार्थी शब्द भी मिलते हैं, वे है क्रमश “लोजिस्टिको' 
(.०8/४7:०॥), 'ध्यूमोस” (7॥7705) और “एपिथुमिया' (2प्ाएरएव) | तमस्‌ 
की भाति एपिथुमिया' अ्रज्ञाममूलक भअन्ध इच्छाओं का प्रतिनिधित्व करता है, 
श्यूमोस' रजस्‌ की तरह अज्ञान श्रौर ज्ञान के मध्य स्थित लालसा और शक्ति का तत्त्व 
है। 'लोजिस्टिको' या वौद्धिक तत्त्व 'सत्त्व गृण के समकक्ष है जो झात्मा को सम- 
रसतापूर्ण वनाता है भर उसे दीप्तिमान करता है । इन मानसिक तत्त्वो की बहुलता 
के आधार पर श्रात्माओ का वर्गीकरण ठीक वैसा ही है जैसी भारतीय जाति-पद्धति । 
“रिपब्लिक' के तृतीय खण्ड में प्लेटो, होमर के काव्य मे जिस लॉकप्रिय धर्म 
का निरूपण किया गया है, उसकी आलोचना करता है , दशम खण्ड में वह पाइथा- 
गोरस और होमर के श्रन्तर को स्पप्ट करता है। होमर के नैतिक उपदेशो में तो 
त्रुटिया हैं ही, किन्तु इसके श्रतिरिक्त भी उसमे एक महान गुरु के कोई लक्षण नही 
हैं । उसके कोई भ्रनुयायी नही हैं, उसने कोई विचार-सप्रदाय भी नही चलाया, उसने 
अपने किसी शिष्य को भी प्रेरणा नही दी, उसने जीवन के लिए कोई उचित नियम 
नहीं प्रस्तुत किया । पाइथागोरस का धर्म झलॉफियाई मत की शिक्षाओ पर आधारित 
था, उसीके श्रनुसार वह्‌ सयम भौर तपदचर्या पर बल देता था । स्वेच्छा से दारिद्रथ- 
वरण तथा लोकहित की भावना एव पुनर्जन्म पर विश्वास तथा पशु-जीवन के लिए 
समादर श्रादि मान्यताओो का भी उसने अपने सप्रदाय मे वेसे ही समावेश किया था 
जैसे ऑफियस ने अपने सप्रदाय मे । अरस्तू का कथन है कि प्लेटो पाइथागोरियनो 
की शिक्षाओ का बहुत निकटता से अ्रनुसरण करता है। प्लेटो ने ऑफियाई भर 
पाइथागोरियाई विचारो को लेकर उन्हे अ्रपने दर्शन के ताने-वाने मे कुशलता से बुन 
दिया । 
मानवात्मा और दिव्य भ्रात्मा (परमात्मा) की अनिवार्य एकता, मानवात्मा 
की अ्मरता, सासारिक जीवन की कप्टप्रद यात्रा से बचने की कामना, ससार की 
इन्द्रियगोचरता, देह की उपेक्षा, ज्ञान और सम्मति के मध्य अन्तर करना शझ्ादि सारी 
बातें यूनानियो के लोक-प्रचलित धर्म की एक-एक वात के प्रतिकूल पडती हैं ।* 
१ नवसष्लेटोवादियों के त्रिदेवों की कल्पना का सम्बन्ध सी प्रोफ्रि (7०७99) ने प्लेगे से 
ही जोड़ा दे ) देखिए--टॉमस व्हिटकर लिखित 'द नियो-प्लेटोनिस्ट्सर, गितीय सस्वरण (१६१०)+ 
एृछ४ ३६३ एनिएड्सर, ७, १/८ सी देखिए । 
? आतीन यूनानी भावना भौर प्लेटो की विचारणा में जो अन्तर दे, उत्को रोडे (2०॥००) 
ने इन शब्दों में श्रकट किया दे. “यूनानी लोगों के धर्म का वास्तविक प्रथम सिद्धान्त यह है-- 
सतार की देवी व्यवस्था में मानवत्व और देवत्व पद और प्रकृति दोनों अकार से पूर्णत विभाजित कर 
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यूनानी विचारणा के क्षेत्र मे उनको (श्रॉफियस, पाइथागोरस और प्लेटो को) सनकी 
ही समझा गया। 

इम्पेडॉक्लीज़ श्रात्मा की देवी प्रकृति भौर श्रात्मा की अपनी मूल दैवी स्थिति 
से कायिक स्थिति मे पतित हो जाने के सिद्धान्त, जिसके अनुसार आत्मा को मनुप्यो, 
पशुओं और वनस्पतियों का शरीर धारण करके एक लम्बी तीर्थ-यात्रा के द्वारा अपने 
इस पाप का प्रायश्चित्त करना चाहिए, को श्रपरिहार्य तथ्यो के रूप मे स्वीकार कर 
लेता है । तपश्चर्या का जीवन उसकी दृष्टि मे आत्मा को ऐन्द्रिक जगत्‌ के जजाल से 
छुडाने का सबसे अधिक प्रभावज्ञाली तरीका है। जो कोई परिश्रमपूर्वक चेष्टा करता 
है, उसीको हम मुक्त कर सकते हैं।” कभी न कभी आत्मा अपने देवी पद को पुन. 
प्राप्त करती है श्र जो विज्ञ पुरुष इस प्रकार का घामिक जीवन व्यतीत करते हैं, 
वे भी अ्रन्तत देवता वन जाते हैं, भौर वन जाते हैं इस पृथ्वी पर रहते हुए ही । 

श्रात्मा की ईश्वरत्व से उत्पत्ति, इस देह मे आने से पहले भी इसका अ्रस्तित्व 
होना, दैहिकता में इसका झा गिरना, भृत्यूपरान्त इसका न्याय किया जाना, अ्रपने 
चरित्र के श्रनुसार इसका पशुझ्रों या मनुप्यो की योनि मे प्रायर्चित्त-स्वरूप भटकते 
फिरना, और शअ्रन्त मे पुनर्जन्म के चक्र से इसका छुटकारा तथा ईइ्वरत्व की पुन. 


दिए गए है, इसलिए वे सदा वैसे ही रहने चाहिए । मरत्येलोक और देवलोक के वीच गद्दी खाई 
मोजूद दे । . देह-धारण की हुई आत्मा जिस अनन्त जीवन का आनन्द लेती दे, उस भ्रानन्द को 
मत्य प्राणी भी उपलब्ध कर सकते हैं, कवियों की थह मोहक कल्पना अवश्य लोक-मानस के विश्वास 
को रोचक अतीत दो सकती थी, परन्तु लोगों की धष्टि में ऐसी चीज़ें “चमत्कारिक? ही रहीं, जिनमें 
दिव्य शक्ति ने अपनी सर्वशक्तिमत्ता से किसी विशेष अवसर पर प्राकृतिक व्यवस्था की रुकावट को 
तोड़ा हो | यद्द एक चमत्कार ही तो द्ोता, यदि कतिपय मर्त्य प्राणियों की भात्माए वीरात्माए बना 
दी जातीं और इस पकार पदोन्नति करके उनको अनन्त जीवन दे दिया जाता | इसके कारण से 
मनुष्य और दिव्य सत्ता के बीच की खाई की चौढ़ाई को कुछ फम नहीं किया जा सका दै, पा वह खाई 
तो वैसी दी अपूरित और अयाह बनी रही | “*“ तो भी यूनानी अवधि की एक विशेष भववि 
में (उससे पहले कहीं भी नहीं या कम से कम यूनाव से अधिक सुनिश्चित रूप से 
तो कही नहीं ) देवत्व का, श्रौर देवत्व में निहित अमरत्व का, और मानवात्मा का विचार 
सामने आया | यह विचार पूर्णत रहस्यवाद से सम्बन्धित था |? [साइक? (79००) अग्रेज़ी अनु- 
वाद (१९२५), पृष्ठ २५३-४] । सर रिचि्डे लिक्ग्स्टन लिखते दे « “्लेरो धर्मद्रोष्टियों (काफिरों) 
का सर्वप्रमुख प्रतिनिधि दे ।?? “आर्फियाई आरापना के साहित्य में वह पैगम्वर दे | झर्फियाई आरा- 
घना फे साहित्य का सत्नपात थस (77८८) से छठी शर्ती में हुआ » उसमें भमरता और पुनजेन्म 
की, ईश्वर के साथ घनिष्ठ एकता की, धर्म में दीक्षित लोगों को स्व और पापी को कीचढ-मरे तालाब 
के मिलने की वातें कही गई 4ीं | उसमें कद्दा गया था कि धर्म-दीछितों को तपश्चर्या तथा पवित्रता का 
मागे अपनाना चाहिए और मित्रो मृतात्मा पुस्तक (287फ007 80००८ ० ० 70०30) के इुच-कुछ 
अनुकरण पर, अपने भनुयायियाँ को विस्तृत निर्देश दिए गए थे कि जब वे स्वय को निम्नतर ससार 
में पावें, तो वे किस प्रकार का आचरण करें [? (“ओक जीनियस ०रढड इट्स मीनिग ढ़ अस) ४४ 
१६७-८) । “प्लेटो का मस्तिष्क झ्रार्फियाई रहस्यवाद से, जो मुख्यत एशियाई स्रोतों से लिया ह 
था, वहुत अमावित था । भारत ने, जो सदा से रहस्यवादी भविति का पीठ रहा है, श्रर्फ्याई मत के 
निर्माण में सबसे अधिक अशदान दिया था |” [स्टट्फील्ड लिखित 'मिरिंट्सिज्म एण्ड केथॉलिसिक्म 


(१६२५), पृष्ठ ७४] | 


भारत झौर पाइ्चात्य धामिक विचार यूनान १६७ 


प्राप्ति--ये बातें रहस्यवादी धर्म-साधनाओ झौर प्लेटो तथा इम्पेडोक्लीज़ की विचार- 
घारा मे समान रूप से पाई जाती हैं । ऐसा लगता है कि जब तक किसी विदेशी 
कल्पना का सपक॑ न हुआ हो तव तक यूनानी परम्परा मे इन बातो का विकास होने 
की सम्मावना श्रधिक नही थी । यही बातें भारतीय धर्मे मे बहुत स्पष्ट रूप से हमको 
मिल जाती हैं । इससे यह निष्कर्ष निकाला जा सकता है कि किस विदेशी कल्पना 
का सयोग यूनानी परम्परा को मिला होगा। 

सास्कृतिक विकास के श्रध्येता विद्यार्थी के लिए यह बात कोई श्रर्थ नहीं 
रखती कि दो सस्क्ृतियो मे समानताए परस्पर लेन-देन का परिणाम हैं या समानान्तर 
बौद्धिक विकास का परिणाम हैं। उसके लिए जो बात महत्त्वपूर्ण है, वह यह कि 
दोनो में विचारों का सादृश्य है। ये विचार भारत मे छठी झती ई० पु० मे ही 
भली प्रकार प्रतिष्ठापित हो चुके थे और यूनान मे इनका उद्भव उस काल के बाद 
होता है । इतिहास अपनी पुनरावृत्ति करता तो है, पर वह पुनरावृत्ति भिन्‍नताए 
लिए हुए होती है। भारतीय भर यूनानी पद्धतियो मे विलकुल समानान्तर बातो 
को देखने की चेष्टा तो निरर्थक ही है, परन्तु इन दोनो मे सादृश्य खोजा जा सकता 
है । कुछ लोग हैं जो यूनानियो के विषय मे यह सोचना यूनतानियो का अपमान 
मानते हैं कि वे अपनी सस्क्ृति से श्रपेक्षाकृत पुरानी सस्क्ृतियो के पास गए होगे, 
वहा से उन्होने कुछ सीखा होगा और अपने कुछ ज्ञान और विद्वास को उन्ही मूल 
न्लोतो से उन्होंने प्राप्त किया होगा । परन्तु, यूनानियो जैसी प्रखर बौद्धिक शक्ति, 
स्फूरति, जिज्ञासा एव उदार मन-मस्तिष्क रखनेवाले व्यक्ति जब विदेशियों से सैनिको, 
सौदागरो, घुमवकडो, समुद्र-यात्रियो, नाविको श्र युद्धकालीन प्रवासियो के रूप में 
प्राय घनिष्ठ सपर्क मे श्राते रहे हो और फिर भी उनसे अप्रभावित ही रह गए हो, 
यह कुछ समझ में झ्रानेवाली बात नही है। जब अ्रपने देश को परम्पराए ज्ञान के 
लिए बढती हुई उत्सुकता श्रौर प्यास को तृप्त करने मे समर्थ नही हो पाती, तब 
लोग निस्सकोच विदेशी स्नोतो से श्रपनी ज्ञान-पिपासा को शान्त करते हैं, उनसे कुछ 
सीखते हैं या उनसे कुछ ग्रहण करते हैं। यूनानी होने का यह श्रर्थ तो है नही कि 
भ्रपनी से भिन्‍न किसी विचारणा का उसपर प्रभाव ही नही पडता, उसके लिए वह 
प्रभेय हो जाता है । 

«५. परचम मे धर्मान्धता की वृद्धि तो उस समय के बाद से होनी शुरू हुई जब 
कैथॉलिक चर्च ने ईसाइयत को सगठित कर दिया । उस समय तक नये विचारों 
झौर आराधना-पद्धतियो से विदेशी प्रभुता की गन्ध किसीको नही शभ्राती थी, न 
किसीका राष्ट्रीय गवे ही झ्राहत होता था और न ईर्प्या ही जाग्रत्‌ होती थी। जब 
पुरानी विचार-पद्धतियो से लोगो को असतोप अनुभव होने लगता था, तव नये 
विचारो को, वे जहा से भी मिलें, निस्सकोच ले लिया जाता था। दूसरी श्रोर, 
हिन्दू लोग सभी युगो में घामिक प्रदनो मे ही तल्‍लीन रहते आए हैं, और अपने 
उत्कषं के दिनो मे तो वे अपने विचारो को फैलाने मे भी दिलचस्पी रखते थे । जावा 
भौर हिन्दचीन मे हिन्दूघर्म की स्थापना तथा एशिया के विस्तृत भागो मे वौद्धधर्म 


श्द्प प्राच्य धर्म और पाइचात्य विचार 


का प्रसार सूचित करते हैं कि काफी विस्तृत भूखण्ड मे श्लौर एक लम्बी अवधि तक 
भारतीय लोग सास्क्ृतिक दृष्टि से साहसिक रहे हैं । जब तक हम यह न दिखा सकें 
कि दो सस्क्ृतियों मे ठीक किस प्रकार से पारस्परिक आदान-प्रदान की क्रिया हुई, 
तब तक मात्र सादृश्य को किसीका ऋण स्वीकार न करने का सिद्धान्त एक सीमा 
तक ठोक लगता है, किन्तु इस बात की सम्भावना तो फिर भी रह ही जाती है, 
श्ौर उसकी उपेक्षा नही की जा सकती कि काल-चक्त के उतार-चढाव के कारण, दो 
सस्कृतियो मे इस प्रकार के सपर्क के सारे प्रमाण और भ्रालिख विलुप्त हो जाए । इस 
समय हमारे पास कोई प्रमाण या साक्ष्य यह दिखाने को नही है कि जावा मे हिन्दू- 
धर्म का उपनिवेश कैसे और कव स्थापित हुआ । परन्तु, जहा तक यूनान का प्रब्न 
है, उसपर पडे हुए भारतीय प्रभाव के विषय मे हम पूर्णतया अ्रधकार में नही हैं । 
परिचमी देशो मे तप श्रौर सयम-साघना के विषय मे सर फ्लिण्डर्स पेट्री लिखते हैं 


“४८० ई० पृ० में यूनान मे स्थित पारसीक सेना मे काफी वडी संख्या 

. में भारतीय सैन्य टुकडियो की उपस्थिति यह प्रदर्शित करती है कि पश्चिम 

में कितनी दूर तक भारतीयों के सम्बन्ध स्थापित हो चुके थे , शौर मेम्फिस 

में भारतीयों के सिरो के जो प्रस्तर नमूने पाचवी शती ई० पू० के मिले हैं, 

उनसे पता चलता है कि भारतीय वहा व्यापार के निमित्त रहते थे। श्रत 

पश्चिम में तप-सयम-साधना का जो एकदम नया श्रादर्श मिलता है, उसका 
मूलख्रोत भारत को मानने मे कोई कठिनाई नही दीखती ।”' 


तप साधनाए उसी परम्परा मे विकसित हुईं जिसका प्रतिनिधित्व रहस्यात्मक घर्म- 
संप्रदाय श्रौर पाइथागोरस तथा प्लेटो के घर्म-मत करते थे, और इसमें हम भारत 
के या तो प्रत्यक्ष प्रभाव का सदेह कर सकते हैं या फारस के माध्यम से अग्रत्यक्ष 


प्रभाव का । 
डॉ० इन्गे का कथन है कि जीवन के प्रति प्लेटोवादी या रहस्यवादी दृष्टिकोण, 


जिसमें धर्म एक ही साथ तत्त्वज्ञान एव अनुशासन दोनो होता है, सबसे पहले एगिया 
में: अनुभव किया गया, विशेषत उपनिपदो में और बौद्धवर्म में । 


“यह रहस्यवादी श्रास्था यूनानी श्रदेशों में श्रॉफियाई भौर पाइथा- 
गोरियाई मतो के रूप मे प्रकट होती है। एशिया की भाति यूरोप में भी 
यह आस्था श्रात्मा के देहान्तरण के विचारों और आवधिक प्रत्यावर्तेन के 


एक सार्वभौम नियम से सम्बद्ध थी। परन्चु यह घारणा कि एक श्रदृश्य 
शाब्वत ससार भी है जिसका यह दृश्य ससार क्षीण श्रनुकृति-माव है, पश्चिचम 


मे केवल प्लेटो मे, जो पाइथागोरियनों और सुकरात का शिप्य था तथा जो 
कदाचित्‌ एथेन्स मे एक पाइथायोरियाई समूह का मुखिया नी था, स्थायी 
जड जमा सकी है।* 


१५ जिप्ट एड इज़राएल' (१६०३), पृष्ठ १३४ | वि 
२  प्लेटोनिक ड्रैडिशव इन इगलिश रिलीजस यॉटो (११२६), पृष्ठ ७ भार € | 
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प्रोफेसर ई० श्रार० डॉड्स का तो श्राग्रह है कि “यूनानी सस्क्ृति जिप्त पृष्ठभूमि में 
उद्भूत हुई, वह पौर्वात्य ही थी और यदि कुछ पुराने विद्वानों को श्रपवाद रूप मे मान 
लें तो यूनानी सस्क्षति पौर्वात्य पृष्ठभूमि से कभी भी पूरी तरह अलग नही रही ॥”* 

यूनानी विचारणा पर भारतीय प्रभाव का महत्त्व केवल उस सूचता और 
सामग्री के आधार पर ही नही आका जा सकता, जो भ्रव कालान्तर मे वच रही है । 
यूसेबियस (875४०७४)--३१५ ई०--ने एक जनश्रुति-परपरा को सुरक्षित रखा 
है जिसको स्वय उसने एरिस्टोजेनस (877907»77$) जो श्ररस्तू का शिष्य श्रौर 
स्वरण्ास्त्र का पारगामी विद्वान था, के ग्रथ से प्राप्त किया था। उस जनश्लुति-परपरा 
के अनुसार, कतिपय भारतीय विद्वानो ने वस्तुत एयेन्स की यात्रा की थी और सुकरात 
से वार्तालाप किया था । 


“संगीतकार एरिस्टोज़ेनस भारतीयों के विषय में निम्नलिखित कहानी 
कहता है. उन भारतीयों मे से एक आदमी ने सुकरात से एथेन्स मे भेंठ 
की थी और उससे पूछा था कि उसके तत्त्वज्ञान (दर्शत) का उद्देश्य क्या 
है । सुकरात का उत्तर था मनुष्य के दृश्य क्रिया-व्यापारों (?॥07077९78) 
की जानकारी करना / इस उत्तर को सुनकर भारतीय ठठाकर हस पडा 
झौर चिललाया हम किस प्रकार मानवीय दृश्य क्रिया-व्यापारों की जान- 
कारी कर सकते हैं जब हम देवी शक्तियो के विषय मे अनजान हैं ?” ”* 


एरिस्टोज़ेव्स का समय ३३० ई० पू० का है । यदि यूसेबियस का विश्वास किया 
जाए, तो हमको इस बात का तत्कालीन साक्ष्य मिल जाता है कि चौथी शती ई० पु० 
में एथेन्स में भारतीय विचारक उपस्थित थे । भारतीयो की एथेन्स-यात्रा का 
उल्लेख श्ररस्तू के ग्रथावशेषों मे भी जो डायोजेनीस लैरटियस मे सुरक्षित है, मिलता 
है ।* यदि इन कथाश्रो को श्रप्नरामाणिक भी मान लिया जाए, तो भी इनसे यह तो 
पता चलता ही है कि भारतीय विचारणा का प्रभाव, जिसे सामान्यतया बाद की 
अकादमी में स्वीकार किया गया था, यूनानियो मे लोककथा का विषय वन चुका 
था। कुछ भी हो, जवकि यूनानियो का लोक-प्रचलित धर्म व॑दिक विश्वासो से सम्बद्ध 
है, तब झॉफियाई और एल्यूशिनियाई सप्रदायो तथा पाइथागोरस भ्ौर प्लेटो की रहस्य- 
वादी विचार-परपरा, जिसका शभ्रागें चलकर यूनानी श्लौर ईसाई विचारणा मे बहुत 
विकास हुआ, कुछ बुनियादी सिद्धान्तों को लेकर आरम्भ हुई, जो भारतीय और 
यूनानी रहस्यवाद से एकसमान हैं। इससे ईसाइयत मे पाप की चेतना और मोक्ष 
* १ दीसनिज्ष्म एड टेकनीक इन थ्ीक स्टडीज़' (१६३४), पष्ठ १६ | 

२ अ्रपेरेशियों शवेन्जेलिका' ग्यारहवा अध्याय, पृष्ठ ३ | 

३. ३२; “हम अरस्तू के खोए हुए सवादों के 'अवशिष्ट अरशों में, जो क्षिकाशत उसके 
आरम्मिक काल में लिखे गए थे, पूर्वीय धर्न की कतिपय विशेषताओं में एक आश्वयेजनक रुचि पाते 
हैँ |” (वनर जैगर, 'भीक्स ण्ड ज्यूज़', 'जर्नल भाव रिलीजन?, अप्रैल १३३८, पृष्ठ १२८) | 

४ 7 ४५५ प्लेटो का एक मित्र और ज्योतिर्विद यडोक्सस (छघ0०ल्‍7५) भारतीय विचार- 
दर्शन में बहुत रुचि रखता था | देखिए, प्लिनो (209) 'नेचुरल हिस्दी', घर पृष्ठ ३ | 
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की झ्ावश्यकता, मृत्यूपरान्त मिलनेवाले पुरस्कार भर सज़ाए, सज़ाए भी दो प्रकार 
की--पाप-परिशोधक श्रौर दण्डनात्मक, भावी सुखी जीवन के पार-पत्र के रूप में 
धार्मिक सस्कारो की दीक्षा, नैतिक के साथ-साथ श्रनुष्ठानात्मक विशुद्धता की झाव- 
श्यकता श्रादि बातो को बढावा मिला । श्रॉफियाई, एल्यूशिनियाई, पाइथायोरियाई 
विरादरियो झौर प्लेटोवादी विचार-सप्रदायो ने, जिनकी उत्पत्ति भ्रन्यदेशीय प्रभाव 
से हुई, जो हेलेनिज़्म (यूनानी लोकप्रचलित प्राचीन मत) की चेतना के लिए विजा- 
तीय थे, तत्त्व और वस्तु के रूप मे जो मुख्यत भार॑तीय थे, जो राज्य की श्रोर से 
बिना कोई समर्थन प्राप्त किए शान्त भाव से, भ्रपने बल-बूते पर पनप रहे थे, परवर्ती 
प्लेटोवाद भर कैथॉलिक धर्मशास्त्र के कतिपय तत्त्वो के लिए मार्ग प्रशस्त किया ।* 


१. छुलना कीजिए मेयर के इस कथन से “मिल्धी, पारसीक भौर भारतीय सास्क्ृतिक प्रमावों 
को यूनानी जगत्‌ ने वहुत आरम्मिक काल से पचा लिया था ।” ['पोलिटिकल थॉट? (१६३४), पृष्ठ 
७] | जहा तक भारत पर यूनान के पड़े प्रभाव का प्रश्न दे, वद जावन के यम्भीरतर स्तरों पर नहीं 
पढ़ा । कला के चेत्र में यूनानियों का काफी प्रभाव पढ़ा | कदाचित्‌ वोद्धर्म के सस्थापक को मनुष्य 
के रूप में प्रस्तुत करने का विचार यूनानियों के सपर्क से भारतीयों में उपजा | टाने कहते हैँ : 
“मोटे तौर से सोचने पर यद्द दिखाई देता दे कि एशियाश्यों ने यूनानियों से जो कुछ भय किया, 
बह वाह्य जीवन से ही अधिक सम्बन्धित था $ कला में भी रूप (077) सम्बन्धी प्रभाव ही पढ़ा | 
एशियाइयों ने विरले हवी कोई तात्तिक वस्तु ऋहण की--नागरिक सस्थाओं की परपरा को अपवाद- 
स्वरूप मान सकते दैं--परन्तु चेतना को स्पर्श करनेवाली कोई वस्तु नहीं ली 5 क्योंकि जहा तक 
चेतना का प्श्न दे, एशिया को इसका पूरा विश्वास था कि चेतना के मामले में वह यूनान की मात 
दे सकता दे, और उसने दी भी |” [“द ग्रीक्स इन वैक्ट्िया एड इंडिया? (१६3८) पृष्ठ ६७] | पुनः 
“भारतोय सम्यता इतनी वलवतो थी कि वह्द युनानी सम्यता के विरुद्ध अपनी विशेषता को वनाए रख 
सकती थी, परन्तु धार्मिक छेत्र को छोड़कर अन्य ज्षेत्रों में वह इतनी शक्तिशाली न थी, इसीलिए 
अन्य क्षेत्रों में उसने यूनान को उतना अभावित नहीं किया जितना वेबीलोनिया ने | फिर भी, यह 
सोचने के पर्याप्त कारण मिल सकते दें कि कुछ मामलों में भारत यूनान के साथ एक सराक्त सामी* 
दार सिद्ध हुआ |” (“वही', पृष्ठ ३७५-६) । “यदि बुद्ध की मूर्ति की वात छोड़ दें; तो भारत का 
इतिहास सभी आवश्यक वातों में युनानियों का भस्तित्व इस ससार में न द्वोने पर भी, वैसा ही होता 


जेसा वह हुआ दे |” (वह, पृष्ठ ३७६) | 
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३२९७ ई० पू० में भारत पर सिकन्दर का झाक्रमण हुआ । उसी समय से भारत श्रौर 
पश्चिम के मध्य विचारों का अ्रधिक निकट आदान-प्रदान प्रारम्भ हुआ । सिकन्दर के 
समय, सौ से भी श्रधिक वर्ष पहले से, भारत में बौद्धवर्म का प्रचलन अवश्य रहा 
होगा । उसने हिन्दू श्नौर बौद्ध विचारणा से परिचय प्राप्त करने की चेष्टा की । उसने 
श्रोनेसिक्रीटस नामक एक यूनानी अधिकारी को, जो सनकी दाशंनिक डायगेनीज़ * का 
शिष्य था, विद्या के प्रसिद्ध पीठ तक्षशिला मे भेजा था। झ्ोनेसिक्रीटस के प्रयास से 
एक कालनाहश नामक साधु सिकन्दर के साथी-दल में सम्मिलित हो गया । भारत से 
लौटने पर सिकनन्‍्दरः ने सूसा मे एक जश॒त मनाया, उसीमे यूरोप श्रौर एशिया मे 
विवाह-सम्बन्ध स्थापित करने का उसका महान स्वप्न व्यावहारिक रूप ले सका। 
उसने बैक्ट्रिया की राजकुमारी रोक्सेना से तो पहले ही विवाह कर लिया था, श्रव 
उसने डेरियस की पुत्री स्टैतिरा को अपनी द्वितीय पत्नी बनाया । सौ के लगभग उसके 
उच्चाधिकारियो ने भौर दस हज़ार तिम्न कमंचारियों ने भी अपने सम्राट के उदा- 
हरण का अनुसरण करके एशियाई स्त्रियों से विवाह कर लिया । 

पाइरो (?५7770) के विपय में कहा जाता है कि उसने सिकन्दर के भारत- 
अभियान में भाग लिया था ओर भारतीय चिन्तना का ज्ञान प्राप्त किया था। हम 
नव अकादमी मे प्लेटो और पाइरो के मतवादो का मिश्रण और नकारात्मक निष्कर्पो 
की शोर भुकाव पाते हैं। आत्मा की उच्चतम स्थिति निरविकारता की मानी गई है । 
यूनानियो की भ्रानन्‍्दमयता की जगह वाह्य परिस्थितियों से स्वतत्नता को महत्त्व दिया 
गया है । एपीक्यूरियाई धर्म जिसमे शान्त मन से देवताओं की प्रकृति के चिन्तन-मनन 
पर ज्ञोर दिया जाता है और स्टोइकवादियो (तितिक्षावादियो) का धर्म जिसमे सजीव 
विश्व भौर उसकी छुद्ध बुद्धि को ईश्वर का ही रूप बताया गया है, के विकास की 
सरणि एक जैसी है। वे दोनो धर्म सिकन्दर की मान्यता के नये ससार के श्रग हैं । 
सिकन्दर की मान्यता थी कि मनुष्य अपने नगर-राज्य का केवल एक श्रग बनकर ही 
नही रह सकता । उसकी दृष्टि मे मनुप्य नगर-राज्य का अश्मात्र नही है । वह एक 
व्यक्ति है जो ससार के अन्य व्यक्तियों के साथ सम्वन्धो मे जुडा है। जीयस और एथेना 
एक छोटे-से क्षेत्र में पास-पास रहनेवाले नागरिकों के श्रच्छे रक्षक रहते आए थे, 
परन्तु जब इस छोटे-से ससार की सीमाए विस्तृत होकर बडे ससार का रूप लेने 

रु स्ट्रैबो, अण सी ७१५ | 
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लगी, तब इन रक्षक देवताओं से काम चलता न दीखा। वह क्षण इतिहास के 
भहानतम क्षणो मे से था जब सिकन्दर ने सूस्ता की प्रसिद्ध दावत में हृदयों की एकता 
के सिमित्त मकदूनिया और फारस के निवासियों के सथुक्त राष्ट्रमण्डल के लिए प्रार्थना 
की थी । सिकन्दर की कल्पना थी कि एक दिन ससार मे ऐसी विरादरी कायम हो 
जाएगी, ऐसा भाईचारा स्थापित हो जाएगा जिसमे यूनानी श्र बर्वर का कोई भेद 
नही होगा, यद्यपि उसका दृष्टिकोण आध्यात्मिक के बजाय राजनीतिक ही प्रधिक 
था ।) जीनों ने सिकन्‍्दर की इस अपील के प्रत्ति वडा उत्साह दिखाया और अपनी 
पुस्तक 'रिपब्लिक' मे उसने एक ऐसे ससार का काल्पनिक चित्र खीचा जिसमे श्रव 
अलग-अलग राज्य नहीं रह जाएगे, वरनत्‌ सारा ससार एक बडे नगर की तरह हो 
जाएगा जो एक ही दंवी नियम से शासित होगा तथा जिसके एक राज्य के नागरिक 
दूसरे राज्य के भी नागरिक होगे और वे परस्पर सम्बद्ध होंगे, किन्ही मानव-निर्मिते 
विधि-नियमो द्वारा नही, वरन्‌ स्वेच्छा-प्रेरित लगाव द्वारा, या उसके शब्दो मे, प्रेम के 
द्वारा ।* हमसे इस औदा को कभी भी पूर्णत. नही छोडा है, यद्यपि हम इस आादझो से 
आज भी उतने ही दुर हैं जितने ईसापूर्व की तीसरी शताब्दी में थे। स्टोइकवादियो 
द्वारा परिकल्पित विश्व एक विशाल नगर के तुल्य है जियका शासन कोई परम शक्ति 
करती है । उस शक्ति की कल्पना कई रूपो और नामो के अन्तगंत की गई है, जितमे 
से कुछ ये हैं प्रकृति, विधि, प्रारब्घ, विधाता और ज़ीयस | इनमे से हरएक का 
निकास परमात्मा से हुआ था, श्रत वह परमात्मा ही था । मानव-मन्र दिव्य तेजसू के 
स्फूलिंग हैं, हालाकि मानव-शरीर तो मिट्टी है । धन थ्रौर दारिद्रथ, रुग्णता और 
स्वास्थ्य ऐसी चीज़ें है जिनकी परवाह नही करनी चाहिए ; जिनके प्रति श्रन्यमनस्क 
रहना चाहिए | जो व्यक्ति चतुर होगा, ज्ञानी होगा, वह इन वस्तुओं के विपय में 
चिन्तित नही होगा, वरन्‌ श्राध्यात्मिक वस्तुओं की उपलब्धि की शोर ध्यान देगा । 
लोगो का सासारिक दर्जा चाहे जो हो, परन्तु झ्ात्मा के राज्य में वे सव परस्पर 
समान हो सकते हैं । स्टोइकवादी भर एपीक्यूरियाई लोग दर्शनशास्त्र पर जीवन की 
एक विधि के रूप में बल देते थे और ,चाहते थे कि मनुष्य को लालसाओं तथा 
भावावेशो से बचना चाहिए, क्योकि अतृप्त इच्छाओ के कारण इनसे मनुष्य का जीवन 
दुखी हो जाता हैं। तीसरी शताब्दी ई० पु० मे जीनो के उत्तराधिकारी क्लीनथीज़ ने 
स्टोइकवाद (तितिक्षावाद) के विश्वदेव को भ्ौर परम्परागत देवता जीयस को एक 
ही बताया ।? अवतारवादी प्रवृत्ति तो कम हो गई और ज्युपिटर (इन्द्र) अपने 
१. भौर भी देखिए, एस पुस्तक का परिशिष्ट, टिप्पणी १ | 
२. तुलना कीजिए : मार्कस ऑरेलियस (7, २३) “एक प्रसिद्ध व्यक्षित कहता ट्ट्‌ 
“सीक्राप्स का प्रिय नयर!; तो क्या तू इसे इस रूप में नहीं कह सकता--“जीवस का प्रिय नगर !? 
3५ “अमरों में तू महामहिम, झो सर्वेशक्तिमान्‌ जीयस ! 
तू जनक अकृति का है, अनेक नाम दूँ तेरे, 
सव तेरा ही यश गाते दें | 
तेरे शासन में सव रहते) 
विश्व-वाणी वस तुम्के गृद्वारेगी, 
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हाथो से वजू-प्रहार करनेवाला' ही नहीं रह गया, वल्कि विद्व का शासक और 
सरक्षक, ससार का मन और चेतना' वन गया (सेनेका) ।* मनुष्य के जीवन का 
श्रेष्ठतम रूप जुद्ध बुद्धि के अनुसार रहना है, क्योकि उसकी शुद्ध बुद्धि विश्व की दिव्य 
प्रज्ञा का ही एक अ्रश है और उसीके साचे के अनुसार उसका भी गठन हुआ है। 
व्यक्ति की आत्मा श्रमर नही है, क्योकि इस इन्द्रियगम्य ससार को विनष्ट करनेवाली 
प्रलयाग्नि मे वह भी समाप्त हो जाएगी । झात्मा में जो अ्रग्नि-तत्त्त है, वह महान 
केन्द्रीय भ्रस्ति मे जा मिलेगा । आत्माए तभी तक अपना निजत्व बनाए रहती हैं जब 
तक काल-चक्र पूर्ण नही हो जाता । मार्कंस श्ररेलियस ने कहा है “तुम्हारा अस्तित्व 
पूर्ण का एक भ्रश है । जिसने तुम्हे जन्म दिया है उसीमे तुम विलीन हो जाओगे, या 
एक परिवतेंन के द्वारा तुम उसकी सृजनशील छुद्ध बुद्धि मे ले लिए जाओोगे।” 
स्टोइकवादी लोक-देवताझो को मानने से इन्कार नही करते, उनको वह विश्व-व्यवस्था 
का एक झग मानते थे । “लोक-देवताझो को वे एक श्रवगुण्ठन मानते थे जो सामान्य 
मनुष्य को दयापूर्वक इसलिए प्रदान किया गया है, ताकि वे सत्य की नग्नता की 
पत्यत चकाचौंघ से श्रपनी श्राखो को बचा सकें ।”* श्रन्तर्मु होने का श्रभ्यास करके 
हम ईदवर को जान सकते हैं । सिकन्दर के साथियो--डायग्नेटस, ऐरिस्टोबुलस, 
नियरकस भर अन्यो के ग्रन्थ श्राज उपलब्ध नही हैं । 
सिकन्दर श्रपते पीछे उपनिवेशियो ओर यूनानी सैनिकों को छोड गया था ।* 
भारत के उत्तर-पश्चिम सीमान्त प्रदेशों मे कुछ शताब्दियों तक यूनानी अथवा भ्रद्धं- 
यूनानी सामन्तराज्य चलते रहे थे | सिकन्दर के जाने के वाद देश मे जो राजनीतिक 
अव्यवस्था हुई, उसका लाभ उठाकर चन्द्रगुप्त ने राज्य-शक्ति श्रपने हाथो मे ले ली, 
उसने मकदूनिया की प्रभुसत्ता को उखाड फेंका श्नौर धीरे-धीरे समस्त भारतवर्ष पर 
श्रपनी विजय-पताका फहरा दी । यूनानी राजा सेल्यूकस निकेटर (तृतीय शती ई०पू० ) 
ने अपनी एक पुत्री का विवाह भारतीय सम्राट चन्द्रगुप्त से कर दिया और पाटलि- 
पुत्र (पटना) स्थित उसकी राज्य-सभा में मेगस्थनीज़ नामक अपना एक राजदूत भी 
भेजा । मेगस्थनीज़ ने अपने समय के भारत की सामाजिक भर सास्क्ृतिक दक्षाओ 
का रोचक विवरण प्रस्तुत किया है। वह कहता है “कई बातो मे भारतीयो की 
शिक्षाए यूनानियो की शिक्षाओ से मिलती-जुलती हैं ।”* मेगस्थनीज के यूनान लौट 
क्योंकि तुकसे ही हमने जन्म लिया है 
इस धरा-पटल पर जितने प्राणी चलते-फिरते, 
उन सबसें केवल एम ही 
ईश्वर की प्रतिक्ृति हैँ |” 
गीत 'स्ृन्यापक नियम' के सम्बोपन से समाप्त छोता है | ['द ऑक्सफोर्ल बुक झॉव झीक बसे 
इन ट्रासलेशन' (१६३८), पृष्ठ ५५३-५३५) । 
१ सीरिल बैले - 'फैज्षेज़ इन द रिलीलन आँव ऐन्हश्येण्ट रोम! (१६१२), पृष्ठ १३३ | 
२: टाने . 'हेलेनिस्टिक सिविलाइ्जेशन', द्वितीय सरकरण (१६३०), प्रष्ठ ३०४-५ । 
३, ४ कैम्मिज छिस्ट्री ऑव इस्टिया', खस्ढ ? (१६२०२), पृष्ठ ४३१६-२० | 
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जाने पर उसके स्थान पर प्लाठाई का डाइमेकस राजदूत नियुक्त हुआ । उसने चन्द्र- 
गुप्त के पुत्र बिन्दुसार के पास ऐण्टिप्रोकस प्रथम का सन्देश कई बार पहुचाया। 
प्लिनी किसी डायनीसियस की चर्चा करता है जिसको प्टॉलेमी फिलाडेल्फस (२८४- 
२४७ ई० पू०)* ने सिकन्दरिया से भारत भेजा था । 

अ्द्योक ने, जो मगध के राजसिहासन पर २७० ई० पू० में बैठा, पाटलिपुत्र 
में एक परिषद्‌ का अधिवेशन किया था जिसमे वौद्धधर्म की नई शिक्षात्रो को 
ससार के सभी देशो मे घोषित कराने के लिए घर्मदृतो को भेजने का निश्चय किया 
गया । इस निश्चय के अनुसार, श्रशोक ने वौद्धधर्म-प्रचारको को परिचिम के राजाओ-- 
सीरिया के ऐण्टिश्रोकस थिश्नोज़, मिस्र के प्टॉलेमी फिलाडेल्फस, मकदूनिया के ऐण्टि- 
गोनस गोनतस, साइरेनी के मगस और एपिरस के अलेग्जण्डर के पास भेजा ।* 
अशोक के धर्म-लेखो से यह मालूम किया जा सकता है कि उसके मिशनों का स्वागत 
इन पाचो देशो में श्रच्छा हुआ । १६० से १८० ई० पू० के वीच डिमिट्रियस ने भारत 
तक बेक्ट्रिया के साम्राज्य का विस्तार कर लिया और सिन्ध तथा काठियावाड को 
जीत लिया । जो यूनानी भारत मे बस गए, उन्होने धीरे-धीरे श्रपने को भारतीय जीवन 
के अ्रनुरूप ढाल लिया--उनका भारतीयकरण हो गया । भारतीय यूनानी राजवशो 
के जो स्मारक श्रभी तक श्रविशिष्ट है, उनमे से एक है ग्वालियर के घुर दक्षिण में 
बेलसर-स्थित एक पाषाष-स्तम्भ (१४० ई० पू०) । ब्राह्मी लिपि मे उसपर एक 
लेख लिखा है जिसमे कहा गया है “वासुदेव (विष्णु) का यह गरुड-स्तम्भ तक्ष- 
शिला-निवासी, विष्णुपूजक, दिय्नोन-पुत्र हेलिडोरस के द्वारा यहा पर खडा कराया 
गया, जो महाराजा भ्रन्तियालसिडास का राजदूत वनकर महाभाग राजा काशीपुत्र 
भागभद्र, जो श्रपने राजत्व के चौदहवें वर्ष मे समृद्धि के साथ राज्य कर रहा था, की 
राज्य-सभा में श्राया था ।”? इस स्तम्भ-लेख के लेखन-काल तक जो यूनानी भारत 
में पैदा हुए थे, वे पूणत भारतीय वन गए थे । भारतीय यूनानी राजाश्रो में से सबसे 
महान था मिनाण्डर (मिलिन्द) जिसे बौद्ध भिक्षु नागसेन (१८० से १६० ई० पू०) 
ने बौद्धधर्म मे दीक्षित किया था। उसके बौद्धवमे स्वीकार करने का उल्लेख ग्रसिद्ध 
बौद्ध ग्रन्थ 'मिलन्दपञ्ह' (मिलिन्दप्रश्न) में हुआ है ।* सीथियनों ने जिवको उनके 
पैतृक चास-स्थान मज्य एशिया .से खदेड दिया गया था, लगभग १६० ई० पू० में 
जैकसरटीज़ और श्रोक्सस को पददलित करते हुए काबुल तथा पजाव पर श्रपता 
आधिपत्य जमा लिया श्रौर उसके आगे भी अपने हाथ-पाव पसारने शुरू किए। झीक्र 
ही गगा की घाटी मे भी उनका शासन स्थापित हो गया । उनका सबसे अधिक शक्ति- 
शाली सम्राट हुआ कनिष्क (ईस्वी प्रथम शती) । उसके वौद्धधर्म स्वीकार कर लेने 
नेशनल हिस्ट्रीः, ॥॥, पृष्ठ २१ । २ तेरहवा शिला-लेख | 
« भागे देखिए इस पुस्तक का परिशिष्ट, टिप्पणी ? । 
. 'क्ोश्चन्स आओँव मिलिन्द?, खण्ड, >> 'सैफेड बुक शव द ईस्ट' | फिर भी देखिए--टार्ने 
लिखित 'द अ॑ कस इन वें कट्रया एण्ड इण्डिया! (१६३८), एप्ठ रघुं८-& | और भी देसिए--इस्र 
पुस्तक का परिशिष्ट टिप्पणी ३ | 
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से बौद्धघर्म ने अपने गौरव और साहसिकता के द्वितीय चरण मे प्रवेश किया । 
सिकन्दरिया के सीरिल के कथनानुसार एशिया माइनर का शासक शअलेग्ज़ेण्डर पोलि- 
हिस्टर वौद्धधर्म के विषय मे काफी कुछ जानता था। सिकन्दरिया के क्लीमेण्ट 
ने पोलिहिस्टर के ग्रन्थो से उद्धरण दिए हैं।" 'महावश' के अनुसार, राजा दत्थ- 
गामिनि मे १५७ ई० पू० में जब विशाल स्तूप का झिलान्यास-समारोह किया, तब 
उसमें “योन (यवन) देश की राजधानी अलसद (भलेग्जैण्ड्रिया) के समीप रहने- 
वाले योन के महा पूरोहित ने तीस हज़ार श्रन्य पुरोहितो के साथ भाग लिया था ।” 
निस्लन्देह, पूरोहितो की जो सख्या दी गई है, उसमे श्रत्युक्ति है। दमिइक के 
निकोलौस के साक्ष्य के श्राघार पर स्ट्रेवों लिखता है कि भारतीय राजा पोरस ने* 
एक भारतीय राजदूत-मण्डल यूनान में भेजा था। उसमे एक विचारक भी था, जो 
२० ई० पू० में एथेन्स नगर मे स्वय ही जल मरा था। 

इस सारी अवधि मे भारत और पश्चिमी देशो मे बडे पैमाने पर व्यापारिक 
सम्बन्ध थे । जब सिकन्दर ने अपने नाम को चिरस्थायी बनाने के उद्देश्य से मिस्र मे 
एक नगर के लिए स्थान का चुनाव किया तभी से पौर्वात्य भ्रोर पाश्चात्य सस्क्ृंतियो 
को परस्पर मिलाने की तैयारी शुरू हुई। एक हज़ार वर्ष तक सिकन्दरिया 
(भलेग्जण्डिया ) बौद्धिक और व्यापारिक गतिविधियों का केन्द्र बना रहा, क्योकि 
वह ऐसा स्थान था जहा यहूदी, सीरियाई और यूनानी लोग श्रापस मे मिलते-जुलते 
रहते थे । 'मिलिन्द प्रश्न! मे सिकन्दरिया को उन स्थानों में से एक बताया गया है 
जहा भारतीय नियमित रूप से जाते रहते थे । 


[२] 


किसी भी धर्म की उत्पत्ति श्रौर उसके विकास से सम्बन्धित तथ्य अत्यन्त 
महत्त्वपूर्ण होते है तथा उनके विषय मे किसी व्यक्ति को अपने विचार काफी, सोच- 
समभकर प्रकट करते चाहिए | बहुत सम्भव है कि जिन लोगो ने ईसामसीह के घमे- 


१. सस्ट्रोमेटा”, 77, पृष्ठ ७) उसने एक भारतीय धर्म-सम्मदाय का उल्लेख किया है जिसमें स्त्री 
ओर पुरुष दोनों सम्मिलित हो सकते थे, जो अद्नाचय धारण करते थे, सत्यान्वेषण में लोन रहते थे 
ओर पिरामिडों (स्तूर्रों) की, जिनमें उनके आराध्य देव के अस्थि-अवशेष रे होते थे, पुजा करते थे । 
अधिकाश लोग हेरेक्‍्लोज़ और पेन का आराधना करते थे | ज्राह्यय लोग मास भऔर मदिरा का 
सेवन नहीं करते थे | 

२ एप्न० क्रिएंडल लिखित 'इनत्रेच्नन आँब इण्डिया वाई अलेग्जैण्डर द भ्रेट” (१८६३ ई०), पृष्ठ 
८६ स्ट्रोबो, ४, १५ ७३) टित्रोन कास०, लिव० € भी दे खेए | प्लूटाक ने “बिट० अलेग्जैण्डर”, 
६६ में आत्मवलि का उल्लेख किया है | प्चूटाक के अनुसार, अत्मवलि देनेवाले “उस भारतीय की 
समाधि” एथेन्स की यात्रा करनेवालों के लिए एक दशनीय स्थल है | लाइस्फुट का विचार दे कि 
पॉल ने प्रथम को रिन्यियन्स २77, ३ में इसी म,रतीय को भोर संकेत करते छुए कहा था : “यदि मैं 
अपने शरीर को जला टालने के लिए सी देता हू, परन्तु यदि ऐल अमपृवेक नहीं करता, तो उस 
घलिदान से मुझे कोई लाम नहीं हो सकता |” [जेट पॉल्स ए पे स्टल्स ड द कोलोसियन्स एण्ड छु 
रा (१८७५ ई०), पृष्ठ १५४ एन] | के सैयत़ डायो (ल्‍व० ६, १०) श्स भझात्ममेव पर टिप्पणी 

करता दे | 
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सिद्धान्तोी (गॉस्पेल्स) को लिखा, उनका परिचय भारतीय घामिक विचारों तथा 
पौराणिक उपाख्यानों से रहा हो। यहूदी धर्म को तभी ठीक तौर से समभा जा 
सकता है जब हम उसकी विशाल पृष्ठभूमि को भी ध्यान मे रखें, जवकि हम फिलस्तीन 
श्रोर सीरिया पर पडे हुए गैर-सामी प्रभावों पर भी विचार करें । भारतीय या 
भारतीय ईरानी समूह जो मित्र, वरुण, इन्द्र तथा श्रन्य वैदिक देवताओं को पूजते थे, 
सीरिया या उसके उत्तर मे ईसा पूर्व द्विसहस्नाव्दि के मध्य मे पाए गए थे। ऋग्वेद 
के ये देवता मिट्टनी (४७77) के हरियनों और श्रनातोलिया के हिद्टियो 
([97॥65) को भी ज्ञात थे । प्रोफेसर एस० ए० कुक लिखते हैं 


“जैसाकि अमर्ना के पत्रो भर वोगाज़-कियूई मे प्राप्त 'हिं्ठी! (70/०) 
शिला-लेखो से पता चलता है, जिसे मोटे तोर पर “मूसा का युग' कहते हैं, 
उसमें फिलस्तीन पर ईरानी (प्राचीन पारसीक) या भारतीय यूरोपीय 
प्रभाव पडने लगा था। यह उससे शताब्दियो पूर्व की वात है जब फिलस्तीन 
पारसीक साम्राज्य का एक भाग बना ।' सूसा के युग मे, प्राचीन भारत के 
विशिप्ट नैतिक देवता वरुण को उत्तरी सीरिया के लोग जानते थे श्र 
द्वितीय इसायह (757॥) के समय के आसपास ज़ोरॉस्ट्रियन धर्म (पारसी- 
धर्म) के देवता श्रहुर-मज़्द को, जिन्हे निस्सन्देह इज़रायली लोग जानते थे, 
वरुण से भी श्रधिक श्राध्यात्मिक देवता माना जाता था ।”* 


जिस वातावरण मे रहकर यहूदी-धर्म पनपा, उसका विचार किए बिना उसकी जो 
भी व्याख्या की जाएगी, वह भयकर रूप से सकीर्ण होगी। ईस्वी सन्‌ की दो 
शताब्दियो पूर्व से ही बौद्धधर्म का फिलस्तीन पर प्रभाव पडने लगा था ।* एसेनी, 
मैण्डियन? श्र नाज़रेनी सम्प्रदाय वौद्धधर्म की चेतना से आापूरित थे । ईस्वी सब 


१. द ट्र_थ ञ्रोव द वाइवल (१६३८), पृष्ठ २४ | 

२. वाद के वर्षों में वौद्धपर्म और ईलाई-घर्म को लोग श्रमवश एक मानने लग गए ये-- 
बौद्धधर्म को ईसाई-धर्म समझ लेते वे और ईसाई-धर्म को वोद्धधर्म | मानिकीवाद (]४गली#०५या) 
घौद्धर्म, पारसी-पर्म (ज़्ोरॉस्ट्रियनिज्म) और ईसाई-घर्मों के विचारों का समुच्चय था | हज़रत 
मुहम्मद ने ईसा और बुद्ध से सम्बन्धित पौराणिक कथाओं को घुलामिला दिया है | वारलम और 
जोज़फ का वौद्ध-रसाई रोमास थठी शी में पश्चिम से फैलना प्रारम्भ हुआ, यद्दा तक कि सोलइवीं 
शती के आते-आते बुद्ध को एक कैथॉलिक सन्त के रूप में स्वीकार कर लिया गया | जोज्ञफ 
(7०5०9) नाम वोधिसत्त से निरक्त हुआ दे । वोधिसत्त एक पारिभाषिक शब्द दे जो उस न्यक्ति 
के लिए प्रयुक्त इआ द जो बुद्ध फे गौरव को ग्राप्त करने का प्रार॒व्य लेकर पैदा हुआ दे | देखिए सर 
ईं० ए० वैलिस वज कृत “वारलम एरड ईवासेफ, बीहय द श्थीपियन वशन शो ए क्रिश्चियनाएज्ट 
रीसेन्शन झोँव द बुद्ध एण्ड द वोधिसत्त', १९२2 ई० । आठवीं शताब्दी में चीन ने एक राजाप्रा 
निकालकर दोनों धर्मों का मिश्रण करने पर प्र तिवन्ध लगा दिया गया था | देखिए, तकाकुच, लिखित 
(इ-त्सिग? (१८६६), पृष्ठ २२४ | सटे 

३. मैशान में, जो मेसोपोट्वमिया के साथ मारतीय ज्यापार का प्रवेश-द्वार था, मेण्टियन लोग 
खूब फल-फूल रहे थे । भारतीय कबीले मैशान में आकर वस गण थे और उसके बन्द्रगाए में एक 


भारतीय मन्दिर भी था । मैस्टियन शानवाद भारतीय विचारों से परिपूर्ण दे । हे 
प्रा 


भारत और पाइचात्य धामिक विचारणा ईसाई जगत्‌-१ १७७ 


२० के आसपास फिलो ने और उसके भी पचास वर्ष बाद जोजेफस ने लिखते हुए 
वर्णन किया है कि यद्यपि एसेनी लोग जन्म से यहूदी थे, तथापि वे विवाह का निषेध 
करते थे श्रौर सासारिक पदार्थों के विषय मे एक प्रकार के साम्यवाद का अभ्यास 
करते थे । उनको पशु-वलि पर आपत्ति थी और वे मन्दिर में जाकर देव-पूजन भी 
नही करते थे । वे पूर्णते शाकाहारी थे और मदिरापान नही करते थे ।* वे व्यापार 
करने से बचते थे, दास नही रखते थे श्रौर फिलो के कथनानुसार उन लोगो मे युद्ध 
में काम आनेवाले अस्त्र-शस्त्रो के निर्माता कारीगर भी नही होते थे । श्रन्य यहूदियों 
की भाति वे हजरत मूसा और उनके धार्मिक सिद्धान्तो को तो मानते थे, परन्तु वे 
सूर्य की पूजा भी करते थे। इसमे कदाचित्‌ उनकी भावना यह थी कि वे सूर्य को 
प्रकाश श्रौर जीवन देनेवाली भ्रदृश्य शवित का प्रतीक मानते थे । वे यह नही विश्वास 
करते थे कि कयामत के दिन भृत शरीर पुन जीवित हो उठेंगे, वरन्‌ यह मानते थे 
कि आत्मा, जो श्रव शरीर के वदीगृह मे पड़ी हुई है, यदि इन वन्धनो से छूट जाए, 
तो उसे सच्ची स्वतत्रता ओर श्मरता प्राप्त हो सकेगी। वे श्रात्मा के प्ूर्वश्रस्तित्व 
का सिद्धान्त स्वीकार करते थे । वे ससार झौर ईश्वर के मध्यवर्ती अ्स्तित्वो--देवदूतों 
में भी विद्वास करते थें भौर जादुई कलाओ तथा फलित ज्योतिष मे भी उनकी रुचि 
थी । उनकी कुछ रहस्यात्मक क्रियाए भी थी जिनको वे सबको नही बतलाते थे, 
कुछ विशिष्ट व्यक्तियो तक ही उनकी जानकारी सीमित थी। उनका यह मत था 
कि मानसिक सयम और एकामग्रचित्तता से हम भ्रपने मन की दरार को पूर सकते हैं । 

उनके सम्प्रदाय मे प्रवेश पाने की प्रक्रिया लम्बी भी थी और कठिन भी। दीक्षा- 
सस्कार के उनके श्रनुष्ठानादि जटिल थे और उन्हे ऐसी शपर्थे लेनी पडती थी जो 
सम्प्रदाय के हर सदस्य को परस्पर बाघ देती थी । एसेनी लोग श्रपनी सहन-शक्ति, 

सहज साघुता भर भ्रातृत्वपूर्ण प्रेम के लिए प्रसिद्ध थे ।*१ 

१. “एसेनी मत वालों के तपवाद में हमें उस छ्ानात्मक द्वोतवाद फे वीज मिलते हैँ जो पदाय॑ 
को सिद्धान्त या कम से कम, बुराई का आश्रय-स्थल मानता द |?? [लाइटफुट - 'सेंट पॉल्स एपिस्टल्स 
ड द कोलोसियन्स एण्ड डु फिलेमन? (१८७५), एछ ८७] । 

२ जोजेफस का सुझाव दै कि “एसेनी मतावलम्बी जिस जीवनचर्या का अ्रभ्यास करते हैं, 
उसे यूनानियों में पाइथागोरस ने अचलित किया था ।”? (47 5०, १०/४) | ज्ञेलर ने भी इस 
विचार का समर्थन किया हैः परन्तु लाश्यफुट ने इसकी आलोचना करते हुए कहा है कि यदि 
प्सेनीवाद में कोई विजातीय तत्त्व था, तो वह पाइ्थागोरस से राप्त न था, बरन्‌ उसके लिए पूर्व की 
ओर में देखना होगा, क्योंकि पाइथागोरस भी पौर्वात्य तत्वणान का ऋणी था | “धार्मिक उपाख्यानों 
में पाइथायोरस को कैलडिया (कलदान) वासियों, पारसीकों भौर ब्राह्म्ों से उपदेश अहण फरता 
हुआ दिखाया गया दे | इस तथ्य को इस वात का साक्ष्य माना जा सकता दे कि पाश्थागोरियाई 
सिद्धान्त भी आशिक रूप से पूर्व से मद किए गए थे ।” ['सेंट पॉल्स एपिस्टल्स डु द कोलोसियन्स 
एयड डु फिलेमन? (१८७५), पृष्ठ १४८] । द्वोतवाद, सूर्य-पूजन, देवदूत-पूजन, तन-मत्र चमत्कार, 
और विशुद्धता फे लिए प्रयत्न आदि कुछ ऐसी बातें हैं: जिनमें लाइटफुट को एसेनी-मत ओर पारसीक 
धर्म (ज़ोरॉस्टर के धर्म) में बहुत कुछ ऊपरी साध्श्य दिखाई देता है | छिल्गेनफेल्ड और रेनन इसको 
वौद्धभर्म का प्रभाव मानते हैँ. । “ुदूर प्‌रव॑ के धार्मिक सिद्धान्तों का स्वागत और अम्यर्थना एसेनी- 
मत ने की दे |” [मिलमैन * द एहिस्ट्रो ऑव क्रिश्चियेनिटो? (१८६७), खण्ड २, पृष्ठ ४१] | 


श्छ्ष «. प्राच्य धर्म और पाएचात्य विचार 


जॉन द वेप्टिस्ट (बपतिस्मावादी जॉन) एक एसेनी ही था । जब वह इस 
सम्प्रदाय मे दीक्षित होने के योग्य अपने को बना रहा था, उन दिनो वह मृतसागर 
के समीपवर्ती जगलो मे निवास करता था। उसने एसेनी सिद्धान्तो के श्रनुसार ईश्वर 
के प्रति निष्ठा भ्रौर अपने साथी मनुप्यों के प्रति दया रखने का उपदेश दिया था ) 
वपतिस्मा सस्कार पर वह जो इतना ज्ञोर देता था उसका कारण उसका एसेनी-मत 
का अनुयायी होना था, क्योकि उस मत में ऐसी ही प्रथा थी। ईसामसीह भी एसेनी- 
मत के सिद्धान्तों से बहुत प्रभावित थे। गैलिली में प्रकट होने के पहले ईसा जाँन द 
वेप्टिस्ट के एक शिष्य के रूप में कार्य करते थे | ईसा जॉन को अपना गुरु, पथदर्शक 
और युग का महानत्तम व्यक्ति मानते थे। ईसा और जॉन दोनो ही पापो के लिए 
क्षमाप्राप्ति द्वारा मोक्ष पाने का उपदेश देते थे | ईसा मे बुराई के प्रति अ्रप्रतिरोध 
की जो भावना है, वह एसेनी-मत के प्रभाव के कारण हो सकती है। 
वुक झॉव एनक' एक उल्लेखनीय हिलन्रू ग्रन्थ है जिसे ईस्वी सन्‌ के प्रारम्भ के 

भनेक वर्ष पूर्व लिखा गया था । यह ग्रन्थ गर-यहुदी अ्रटकलवाजियों से भरा पडा 
है ।? ईसा की चेतना भौर उपदेश की कुछ मुख्य-मुख्य बातो का स्रोत इसमे ढूढा णा 
सकता है । 'जेनिसिस'१ (बाइबल का प्रथम शअ्रष्याय जिसमे सृष्टि की उत्त्पत्ति का 
वर्णन किया गया है) मे एनक का प्राचीन सन्त के रूप मे उल्लेख हुआ है, उसमें बह 
आगामी विश्व-निर्णय के सम्बन्ध मे उपदेश देता है श्ौर “मनुष्य के पुत्र! (सन आँव 
मैन!) के आगमन-सम्बन्धी घोषणा करता है “मनुष्य के पृत्र” का भ्राविर्भाव नवयुग 
में भले भर ईमानदार लोगो के नेता के रूप मे शासन करने के लिए होने को था । 
न्यू टेस्टामेट' में क्राइस्ट (ईसा) के लिए चार उपाधिया दी गई हैं--'क्राइस्ट'?, 
“द राइटियस वन४ (पुण्यात्मा), “द इलेक्ट वन** (दूसरों की मुक्ति के लिए ईदवर 
द्वारा मनोनीत) और द सन आ्ाँव मैस _(मानव-पुत्र) । इन सभीका उल्लेख 

डॉ० मोफट के भनुसार : “एसेनी-मत की कतिपय विशेषताशों के चिर्माण में वौद्धधर्म की 
प्रवृत्तियों ने सहायता की थी ।” (एनसाशइक्लोपीडिया शव रिलीजन एड एथिक्सः, खड ४, पृष्ठ 
४०१) | यद्ट तक दावा किया गया दे कि 'बुक आँव एनक! भी एसेनी-विचारों का ही निदशन 
करती दे | इसमें इम विश्वरचना-सिद्धान्त का पूर्ण विवरण पाते दैं। इसके भतिरिक उस अढ का 
भी उल्लेख पाते दे जिससे सृष्टि की उत्पत्ति हुई थी; देवदूततों भर स्वर्गीय भात्माओं से उनके सम्बन्ध, 
शैतान और उसके भआतियेय का ईश्वर से विद्रोद एवं पृथ्वी की चौकसी रखने के जिए नियुक्त 
पर्यवेक्षकों के पतन की भी चर्चा मिलती दे । 

१. डॉ० चार्ल्स का विचार दे कि यह थथ ईसा के ८० वर्ष पूर्व रचा गया था | “अधिक से 
अधिक यह ग्व ईसा के पूर्व की अन्तिम शतान्दी के मध्य तक तो भरवस्‍््य ही पूर्ण हो गया 
था ॥९ [आर० ओोटो द किगडम आँव गॉड एड द सन आँव मैन! (१६३८), पृष्ठ १७७) | झोटो 
इसमें “विश्व-उलत्ति, देवदूतों और अतिप्राइत जनत्‌ तथा उसके रहस्यों के विषय में तरइ-दरइ की 
अटकलें (जिनसे स्पष्ट रूप से पता चल जाता दे कि इन विश्वासों के सोत ईरान और कलदान हैं) 
पाते दँ | (पृष्ठ १७६) | भागे के पृष्ठों में इस आामार को शोर मी सप्टता से व्यक्त किया गया 
२० ४, २३ । ३ खंधोंएं, १० | 

पर, ५ | घ्‌- आप, ४ | 


४, अखडायएओ, २। 
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बुक आँव एनक' मे पाया जाता है । एनक दृढ विश्वास भौर प्रामाणिकता के साथ यह 
कहता है : “इस समय तक परमात्मन्‌ (समी शात्माओं के प्रमु) ने किसीको भी वह 
शान नही दिया जिसको मैंने उसकी भ्रसीम कृपा से श्रपनी अन्तदूं ष्टि के द्वारा प्राप्त 
किया है ।” उसने 'सन झाँव मैन! (मानव-पुत्र) की कल्पना की प्रशंसा की है, वयोकि 
बह “मानव-पृन्र न्यायपरायण है, न्यायनिष्ठता उसके ही सहारे टिकी है भौर वही 
समस्त गुप्त रहस्यों की अ्रमूल्य निधियों को लोगो के सामने उद्घाटित करता है ।” 
प्रोफेसर शोटो इस बात पर ज़ोर देते हैं कि ऐसे ईदवर-पुत्र की कल्पना, जो मनुप्य- 
पुत्र भी हो “निइ्चय ही इज़रायल से प्राप्त नही है। ' झायों मे बहुत प्राचीन काल 
से एक ऐसे व्यक्ति की कल्पना की गई है जो सासारिक जीवन विताता हुआ भी 
प्राद्य, भ्रवण्ये भौर श्रप्नत्यक्ष देवता के प्रघीन रहता है। '*“इसको असदिग्ध रूप से 
साना जा सकता है कि “मानव का यह पृत्र' वाक्‍्याश निदचय ही पूर्वीय भ्रार्यों से 
प्रभावित है ।”* “मानव-मुक्ति के लिए मनोनीत (द इलेक्ट वन) व्यवित ही 
'मानव-पुश्र' ('द सन श्राव मैन!) भी है जिसमे उन लोगो की शआ्रात्मा का निवास है 
जो न्यायपरायण रहते हुए चिरनिद्रा मे सो गए हैं ।/* जब ये सुप्त भ्ात्माए किसी 
चिरन्तनता मे जागेंगी, तो वे दिव्य ज्योति से श्रभिमण्डित होंगी; “तुम्हारे वस्त्र पुराने 
नही पडढेंगे और तुम्हारी कीति का नाश नही होगा ॥”? वस्त्रों का यह रूपक सेंट 
पॉल के परलोक-शास्त्र मे भी झाया है और यह हमे थुद्धसत्त्व' के तत्त्व से निर्मित 
ज्योति “शरीर का, जिसका उल्लेख हिन्दू पौराणिक कथाओ्ो में आता है, स्मरण करा 
देता है । “मानव-मुक्ति के लिए मनोनीत व्यक्ति (द इलेक्ट वन”) मेरे सिंहासन 
पर वेठेगा ।”४ वही है जिसका अ्रभिषेक किया गया है ॥* यहूदियों के मसीहा 
(मुक्तिदाता) से सम्बन्धित विचार का भी यहा प्रभाव दीखता है । इजरायल श्रौर 
यरूशलम की राजनीतिक सफलताएं तथा बिखरे हुए कबीलों का पुनरागमन भी 
श्रतीन्द्रिय विश्व-प्रलय की कथा के साथ घुलमिल गए हैं । 
स्वयं एनक को मानव-पुत्र (सन भ्राव मैन) घोषित किया गया है । “उसे 
श्रात्मा के रथो पर* सवार कराया गया” जहा उसने “धर्माध्यक्षो, पितरो झौर पुण्या- 
त्माश्लों को देखा, जो वहा स्मरणातीत समय से रह रहे थे ।”* “इसके वाद भेरी 
भात्मा श्रन्तर्धान हो गई श्ौर वह स्वर्ग मे चली गई ।” जहा उसने देवदूतो को 
दिव्य ज्योति के वस्त्रो मे आवेष्टित देखा ।7 वह स्वय एक देवदूत के रूप मे बदल 
२. भोटो उपर्युक्त पुस्तक, पृष्ठ १८७ | 
२ “कौन यद सोच सकता दै कि इस प्रकार की कोई चीज़ किसी शज्तरायली के मन में उपन 
सकती दे ९ परन्तु भारयभम में यद धारया वैदिक थुग से चलती आ रहो दे कि मृत्यु के वाद आत्मा 


अपने इष्टदेवता में प्रविष्ट हो जाती दे ।”' (वह्दी, पृष्ठ १८९) | ३. /यं, १४ | 
४. /, ३ | ईसा स्वय अपने विषय में भी यही कद्दते दे | देखिए, ल्यूक अजय, २६ | 
भनआ ३, ४ | '. ६ 7४४, २ | 


७. तुलना काजिए पित॒लोक-सम्बन्धी हिन्दुओं की घारणा से । 
८. “उनकी पोशाक सफेद थीं भौर उनके वस्त्र तथा मुखमडल हिम-श्वेत ये ।” श्सके साथ 
चुलना काजिए देवलोक-सम्बन्धी हिन्दू-पारणा की | 


श्द० प्राच्य घर्म और पाश्चात्य विचार 


दिया गया “और प्रभु ने माइकेल से कहा एनक को ले जाकर इसके पाथिव 
वस्त्रों को उतार डालो, अच्छे तैल से इसका अभिषेक (मर्दंन) करो और फिर इसे 
ज्योतिर्मान वस्त्रो से विभूषित करो । मैंने स्वय अ्रपने को देखा भ्ौर पाया कि मैं भी 
उन दिव्यात्माश्रो जैसा ही बन गया हु ।” माइकेल एनक को हाथ पकडकर ले जाता 
है श्रौर उसको “दयालुता और न्यायपरायणता के सारे रहस्यो को दिखाता है।” 
तेत्पडचात्‌ “उस दिव्यात्मा ने एनक को स्वर्गों के भी स्वर्ग मे मेज दिया,”* जहा 
उसने “पुरुष पुरातन (साक्षात्‌ ईश्वर)” के दर्शन किए । पुरुष पुरातन के सिर के केश 
सवेत थे और ऊन की तरह शुद्ध थे, उसकी वेशभूषा का तो वर्णन ही कैसे किया 
जा सकता है ! **'जब मैंने उसे साष्टाग दण्डवत्‌ प्रणाम किया * तब मेरा पूरा शरीर 
द्रवित होकर बहू गया और मेरी आत्मा का रूपान्तरण हो गया । वह मेरे पास 
भ्राया भर उसने मुझसे ये स्नेहसिक्त शब्द कहे--/तुम 'मानव-पुत्र! (सन श्राव मैत) 
हो । एनक के ईश्वर के लिए जो विशेषण प्रयुक्त हुए हैं, वे वही हैं जिनका प्रयोग 
उपनिषदो मे किया गया है ।* “बुक श्राॉव एनक” मे बताया गया हैं कि श्सीम और 
भ्रश्ञेय से ही अगणित युग-कल्पो-सहित इस ससीम औ्ौर ज्ञेय जगत्‌ का उद्भव हुपा 
है । सृष्टि के उद्भव का यह विवरण ज्ञानवादी है । 
बाद में जाकर ईसा ने जो दावा किया है उसकी तुलना इन शब्दों से की जा 
सकती है “जो लोग तेरी तरह से चर्लेंगे--तू, जो न्यायनिष्ठता से कभी विरत नहीं 
है--उनका निवास भौर उत्तराधिकार तेरे साथ होगा और वे श्रनन्‍्त काल तक कभी 
भी तुझसे अलग नही होंगे ।” हमसे श्रपेक्षा की जाती है कि हम “उसके” पथ का अनु- 
सरण करें, 'उसको' स्वीकार करें, और 'उसके' व्यक्तिगत,अनुयायी बनें, श्रौर यदि हम 
इसमे सफल हो गए, तो हममे से प्रत्येक मानव-पुत्र॑ (सन आँव मैन) वन सकता 
है, और शभ्रव इसके वाद वह मुख्य उपसहार झ्ाता है जिसमे ईइवर 20000 
है “क्योकि मैं और “मेरा! पुत्र सत्य के मार्य मे सदेव उनके साथ-साथ चलेंगे ।”* 
मानव-पुत्र ईदवर का पुत्र है। वही हमारा उद्धारक है “वह न्यायपरायण झोर 
ईमानदार लोगो का सम्वल बनेगा जिसके सहारे लोग टिके रहेंगे श्रौर गिरेंगे नही । 
१ आर० ओटो का अश्त है : “कहां से आए ये विचार जिनके विपय में न तो पैगस्बरों को 
और न “ओल्ड टेस्टामेंट' को ही कुद छान था ?” फिर उनका ही उत्तर दे “भाध्यात्मिक उत्पान 
और वर्त्र उतारने तथा फिर से वस्त्र पहनने का जो रूपक यद्दा वर्णित दे उत्तका स्पप्टतम साध्श्य एमें 
भारतीय थार्यों में मिलता है |? (ृष्ठ २०४-५४) | हिन्दू-विचारधारा के सम्बन्ध में कुब्॒ विचार करने 
के उपरान्त वे आगे कहते हैं. . “ये सामग्रिया अपने अपेक्षाउत्त अधिक आदिम रूप में 'कौपीतकी 
उपनिपद्‌? में मिलती ५, जो फोई वाद के समय की रचना नहीं, वरन्‌ ईस्वी सन्‌ के भी वहुत-बहुत 
पहले की रचना दे | इस बात में सन्देह करने का कोई कारण नहीं दे कि ऐसी प्राचीन श्रार्य-धारणाशों 
से मिलती-ऊजुलती बातें ईरान में भी पाई जाती होंगी । यह भी उत्तना है| निश्चित द कि वही बाते 
हमारी हुक ओँव एनक? के माध्यम से व्यक्त छुई दँ. ?? (एछ २०5) | ह मर 
'२ “उन विरोपणों का वातावरण जो एनक के भादिम इष्ट देवता का वर्णन करते हैं, पूर्णतः 
आरतीय दे ।” [आर० घोटो - 'द किंगठम शव गांड एड द सन शव शन! (१६३८), ६८ 


इ्ह८) | 
39. ८४, २ ) 
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श्र वह गैर-यहूदियो (जेण्टिलो) के लिए प्रकाश का काम करेगा तथा अशज्ान्तहृदय 
ज्ोगों के लिए आाशा का केचद्ध बनेगा ।* वह भझादिकाल से ही पूव॑गस्तित्वशील 
है ।* सारा ससार ही उसका राज्य है? और वही सव प्रकार के निर्णय कर सकता 
है ।* जब ईसा मसीह मृत्युपयेन्त कष्ट-सहन के द्वारा अपनी श्राध्यात्मिक अन्तदूं ष्टि 
को व्यक्त करते है, तब वह ईश्वरीय राज्य मे प्रवेश करते हैं। वे मानव-पुत्र और 
ईदवर-पुत्र हैं। एनक ने भारतीय परम्परा का ही उदाहरण रखा है झोर ईसा ने 
उसको जारी रखा हूँ ! 
ईदवर और उसका पुत्र उन लोगो से निजी मेत्री स्थापित करते हैं जो सत्य 
झौर न्यायनिष्ठता के मार्ग पर चलते हैं । परलोक मे निवास करनेवाली झात्माए 
तीन क्षेत्रो मे बटी हुई हैं।* पहला क्षेत्र न्‍्यायनिष्ठ आत्माश्ो के लिए बना है, दूसरा 
छ्षेत्र “उन पापियो के लिए है जो मर गए होते हैं श्लौर पृथ्वी मे दफना दिए गए होते हैं 
तथा जिनके जीवन-काल में उनके कर्मों का निर्णय नहीं किया गया होता” झोर 
भझतिम क्षेत्र “उन लोगो की श्रात्माशो के लिए है *“जो पापियो की चलती के दिनो मे 
वध कर दिए गए थे । वहा से उनका उत्कर्ष नही होगा ।” हर झात्मा पृथ्वी पर जिस 
प्रकार के चरित्र वाली होती है, उसीके भ्रनुसार उसके प्रारब्घ का निर्धारण किया 
जाता है । यद्यपि अमरता तो केवल न्यायनिष्ठ यहूदियों के लिए सुरक्षित रहती है, 
तथापि कभी-कभी यह सभी मनुष्यो को भी दे दी जाती है। इस सिद्धान्त ने और 
मृत्यूपरान्त पुरस्कार एवं दण्ड देने के नियम ने यू टेस्टामेट' के लेखकों को काफी 
प्रभावित किया है । सम्भव है कि प्रभु के नैश-भोजन (7,070'5 8097०) का झायो- 
जन करने के ईसा के मसीही कार्य को इन छब्दो से प्रेरणा मिली होगी * “आरात्माओं 
का स्वामी उनके ऊपर रहेगा और वे उस मानव-पुत्र के साथ भोजन करेंगे, लेट 
जाएगे तथा उठ खडे होंगे, श्लोर ऐसा वे अनन्त काल तक करेंगे ।/* 
ईसाई-धर्म का प्रणयन किसने किया, इस सम्बन्ध में लोगो के भिन्‍न-भिन्‍न 

विचार हैं । कुछ विचार ये हैं (१) ईसा ईइवर का पुत्र था जो स्वर से घरती पर 
अवतरित हुआझा था , उसने अपना निर्धारित कार्य किया और इसके अ्रनन्तर उसने 
अवकाश ले लिया । (२) वह धर्मान्ध था जिसका प्रभावशाली विचार विनाशकारी 
झन्तिम दिन भौर निर्णय के समय से पूर्व होने से सम्बन्धित था ।” (३) वह एक 
महान नैतिक उपदेप्टा था जो श्रत्य व्यक्तियो की तरह ही इस ससार में आया और 
उसी प्रकार ईश्वर का पुत्र बच गया जिस प्रकार हम लोग ईदवर के पुत्र बन जाते हैं । 
भ्रपने श्राइचर्यचकित कर देनेवाले व्यवितत्व के वावजूद वह हममे से एक था ।5 

३२ झापा, ४ । झार० एच० चाल्से (१६१७), पृष्ठ ६६ | 

२ अया, २ | “मानव-पुत्र इसके पूवे छिपा हुआ था और सर्वोच्च सत्ता ने उसे अपनी शक्ति 
के भागे रखा? (:४ ६) | कदाचित्‌ वह इस अर्थ में पूर्वश्रस्तित्वशील था कि उत्तपर ईश्वर 
की सबसे पहले दृष्टि गई और उसे चुन लिया गया | ३. लिए, ६ । 

४ 4दा5, २७। पू अजय, ६-१३ । ६० 7, १४ | 


७, और भी देखिए इस पुस्तक का परिशधिष्ट टिप्पणी सं० ४,५,६ और ७ । 
८. चष्ठी 


१८२ प्राच्य धर्म श्नौर पाइचात्य विचार 


(४) वह भअन्यो की तरह ही एक पैगम्बर था ।* (५) कुछ लोग तो इस बात से ही 
इन्कार करते हैं कि उसका श्रस्तित्व भी कभी था ।* 
ईसा मसीह लिखित रूप मे कुछ भी नही छोड गए थे । उनकी मृत्यु के कुछ 
वर्ष बाद, उनके शिष्यो का यह विश्वास बन गया कि लोगो के पाप-पुण्य का फैसला 
करनेवाले न्यायाधीश के रूप मे उनका (ईसा का) लौठना और इस युग की परि- 
समाप्ति सन्तिकट है । पहली शती ईस्वी के श्रन्त तक लोगो को यह श्राशा बनी हुई 
थी |? ईसा के जीवन झौर उनकी शिक्षाओं का विश्वसनीय विवरण तैयार करने की 
भ्ावश्यकता लोगो को कही दूसरी पीढ़ी मे जाकर झनुभव हुई, और यह मानना 
कठिन लगता है कि बाइवल के लेखको ने जो विवरण तैयार किया, वह ऐतिहासिक 
दृष्टि से सही ही है। उन्होंने जनश्रुति से प्राप्त कथाओं एवं विवरणों को सकलित 
कर दिया, परन्तु एक मुह से दूसरे मुह तक जाते-जाते इन विवरणो मे परिवरद्धंन भौर 
परिवर्तन हो गए थे । खीष्टीय इजीलो मे समानता क्यों है, इसका कारण यह लगता 
है कि मैथ्यू श्ौर ल्यूक ने मार्क और एक श्रन्य त्लोत, जिसको क्यू” कहा जाता है भ्ौर 
जो प्रब लुप्त हो गया है, का उपयोग किया था। “ 'न्यू टेस्टामेट कैनन! का उद्भव 
एक लम्बी विकास-परम्परा का परिणाम है। इस विकास के सबसे महत्त्वपूर्ण सोपान 
द्वितीय शताब्दी में पडते हैं, हालाकि यह पाचवी शताब्दी मे या कदाचित्‌ उससे भी 
बहुत बाद मे सरचित हुआ ।”* श्रालोचना के उस सम्प्रदाय का जिसे रूपालोचना ( फॉर्म 
क्रिटिसिज्ष्म) के नाम से जाना जाता है, तक यह है कि वाइवल-लेखक ईसाई-धर्म- 
प्रचारको ने ईसा का जो विवरण हमको दिया है, वह ऐतिहाप्तिक दृष्टि से पूर्णत' 
विश्वसनीय नही है । प्रारम्भिक ईसाई समाजो की उपासना-सम्बन्धी श्रावश्यकताश्रो 
श्र श्राध्यात्मिक अनुभवो के अनुसार इनको तोडा-मरोडा गया है । वे ईसाई-धर्मे- 
ससस्‍्था (चर्च) की भ्रास्थाओं के विषय मे श्रधिक बातें बतलाते हैं, श्रौर ईसा मसीह 
ने वास्तव मे क्‍या कहा और किया, इसके विषय मे कम । इजील के धर्मोपदेशो में 
हम ऐतिहासिक तथ्य उतने नही पाते जितनी कि भक्तों एव श्रद्धालुओं की कल्पनाए 
तथा भावनाएं ।* ऑरियेन बाइवल-लेखक घर्माचार्यों द्वारा भ्रपनाएं गए तरीको से 
४ 2३० २ पीटर मो, ३-०६ | 
रस गगन मल . ४ फ्रेश एगेच द द न्यू टेस्टामेंट एएड अली क्रिश्चियन लिटरेचर!, 
अग्रेज़ी अनुवाद (१९१६), पृष्ठ २० $ भार० एच० लाइटफुट कृत 'हिस्द्वी एण्ड इट्रप्रिटेशन इन द्‌ 
गॉस्पेल्स! (१६३५), पृष्ठ १; और भी देखिए : इस पुस्तक का परिशिष्ठ, टिप्पणी ८ ५ हु 
५- तुलना कीजिए “तो, ऐसा लगता दै कि स्वर्गिक ईसा के समान ही पार्थिव ईसा हा 
रूप का अधिकाश भाग हमसे छिपा हुआ है, उससे रचमात्र भी इसमें कमी नहीं पा । मच्ती भे 
मर्कस आदि द्वारा लिपिवद्ध ईसा के जीवनचरित का चाहे जितना अकल्पनीय मछत्त् हो, हम 
उसमें हमें ईसा की फुसफुसाहट से कु 4 ही अधिक वाणी सुनाई देती दे । उसमें हमें उतकी हर 
की फैलल बाहरी वातें दी छात होती हैँ । जब हम उन्हें इस दुनिया से बाहर स्वर्ग में उनके पूर्थ 
रूप में देखेंगे तमी हम सद्दी-सही जान सकेंगे कि मनुष्य-हूप में ईसा सचमुच क्या ये | कंदाचिद्‌ 
हम इस विषय पर जितना ही अधिक विचार करते हैँ, उतना ही भ्रधिक हम इसके कारण 2 
समम सकेंगे और इसको भन्यभा रूप में नहीं लेंगे । क्योंकि, सम्भवतः इस समय एम ने ता उन 
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मिलती-जुलती वातें बतलाता है। उसका कथन है : उनका उद्देश्य था कि “जहा 
सम्भव हो, वहा सत्य को उसके आध्यात्मिक या पाथिव रूप मे तुरन्त प्रकट किया 
जाए, परन्तु जहा यह सम्मव न हो, वहा पार्थिव की अपेक्षा आध्यात्मिक सत्य को 
तरजीह दी जाए । कोई चाहे तो ऐसा कह सकता है कि सच्चा श्राध्यात्मिक श्रर्थ 
पार्थिव अ्रसत्य के भीतर सुरक्षित रहता है।”* ईसाई-घमं-सम्बन्धी उपदेशो (सिनॉप्टिक 
गॉस्पेल्स) मे ऐसी समस्याओं पर विचार किया गया है जिनका हमारे लिए कोई अर्थ 
नही रह गया है। विद्वान व्यक्ति यह कहने मे नही चूकते कि “सिनॉप्टिक गॉस्पेल इस 
ह॒द तक यहूदी पुस्तकें हैं, इस तरह उनमे मूलत प्रथम छताब्दी के जूडावाद से 
सम्बन्धित समस्याएं भरी पडी हैं, कि उनके श्रधिकाश भागो को हम विश्व-धर्म की 
पुस्तको के रूप भें प्रयोग नही कर सकते ।”* यह स्पष्ट है कि इजील को ऐतिहासिक 
अभिलेख के रूप मे स्वीकार करने मे हमे बहुत सतर्क रहना है । यदि वे उत्कट श्रद्धा 
की उपज भी हो, तो भी उन पवित्र कल्पनाओशो का कोई ऐतिहासिक केन्द्रबिन्दु अवश्य 
होना चाहिए , शायद यह धारणा भी रही हो कि जो लोग ईसा के साथ रहते थे वे 
यह श्रनुभव करते थे कि उनका श्रपने से एक बहुत श्रेष्ठ व्यक्ति के साथ सम्पकक है, 
अत उन्हे भी देवी सम्मान मिलना चाहिए । ईसा का अनूठापन किस बात मे है ? 
जो स्वप्न ईसा के देशवासियों के मस्तिष्क मे पीढियो से मडराते रहे थे, 

उनको ईसा ने रूप तथा आशय प्रदान किया, परन्तु इस कार्य मे वे उन गैर-यहुदी 
विचारधारा भौर महत्त्वाकाक्षाग्रो से बहुत प्रभावित हुए जो उनके समय मे उनके 
चतुदिक्‌ के वातावरण मे प्रचलित थी ।* भावी प्रलय के समय ईश्वर-प्रदत्त निर्णय, 
नवयुग, अपने पारथिव जीवन की समाप्ति के श्रनन्तर ईश्वर के पास भेज दिए जाने- 
वाले 'मानव-पृत्र, दु खभागी सेवक, पाथिव राज्य की निरर्थकता, आात्मालोचच एवं 
अनुद्यासन की भ्रावश्यकता, प्रेम भौर प्रतिरोध आदि से सम्बन्धित सारे जटिल और 
गूढ विचार उन दिनो वायुमण्डल मे व्याप्त थे , ईसा के जीवन और कार्यों मे उन 
परम्परागत यहूदी धारणाओ्रो का, जिनको ईसा ने भ्रपने पूर्ववर्तियो से प्राप्त किया था, 
तथा उन नये श्राध्यात्मिक दृष्टिकोणो का, जिनको उन्होने खुद प्रतिपादित किया, 
संघर्ष हमको मिलता है । एक समय तो पहली प्रवृत्ति हावी रही, परन्तु भ्रत्त के दिनो 
में दूसरी प्रवृत्ति का प्रभाव रहा । 
पार्थिव जीवन को सही-सही सममभने की स्थिति में दे, न उनके स्वर्गिक जीवन को | (पार० एच० 
लाइटफुट + उपयु कत पुस्तक, पृष्ठ २१२५) ! 

१- 'कमेण्टरी ऑन सेंट जॉन्स गॉस्पेल', ४, ४ | 

२ एफ० सी० वर्किट, द झर्लिएस्ट सोर्सेज़ भ्रॉव द लाइफ आॉँव जीसस” (१६१०), पृष्ठ ३० | 

३६ न्यू टेस्टा्मेंट' में ईसा की केवल तेरद वर्ष की भायु तक की कहानी दी हुई दे और उसके 
बाद के सन्नह् वर्षों के विषय में, जब वे जॉन द वैप्टिस्ट के उपदेश-स्थल पर प्रकट हुए, उसमें 
कु भी नहीं कहा गया दे | ऐसी पुराण-कथाए प्रचलित दँ कि उस अवधि में वे पूर्जीय देशों 
की यान्रा पर गए थे, परन्तु इ्सके लिए कोई ऐण्ह्ासिक साक्ष्य नहीं हे । देखिए . इंटेल, 


*थो लेक्चस ऑन बुद्धिज़्म' (१८८४), पृष्ठ १४७ मैकोलियट, “द बाशवल इन इण्डिया! (१८७०), 
पृष्ठ २८६ | 
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यदि हम ईश्वरीय राज्य-सम्वन्धी घारणाओं को ही लें, तो हम पाएगे कि 
हित्दू, बौद्ध श्रौर पारसी धर्मानुयायियो (ज़ोरास्ट्रियन) की मान्यता यह थी कि 
ईंइवरीय राज्य को और पार्थिव स्वर्ग को एक ही नहीं समझना चाहिए, वल्कि वह 
एक ऐसा जीवन है जो इस ससार मे नहीं मिलता । हिन्र लोगो का विचार था कि 
मनुष्य को अपने इसी जीवन की श्रवधि मे ईश्वरीय राज्य को पाने और देखने की 
थ्राशा करनी चाहिए । यहूदी जीवन पर तीब्र राष्ट्रवाद का बडा प्रभाव था, उनका 
श्रद्देतवादी मत राष्ट्र-राज्य का ही सहायक विचार था । उन्होंने इसका उपयोग विदेशी 
साम्राज्यवादियों से श्रपनी रक्षा करने मे किया । उन्होंने विश्व को विपत्तिपूर्ण ही 
देखा, उनकी दृष्टि मे इतिहास एक के बाद एक आनेवाले सकटो की श्वृखला है, 
श्राधिदेविक हस्तक्षेपो की एक परम्परा है । वे एक ऐसे प्रतिम महाप्रलय की आस 
लगाए बैठे थे जो उनको--ईश्वर के चहेतो को--उनके उचित स्थान पर पहुचा 
देगा । वह अ्रतिम घटना ससार के इतिहास का पटाक्षेप कर देगी श्लौर एक नये युग 
तथा एक नये समाज का उद्घाटन करेगी जिसमे इजरायल सर्वशक्तिमान्‌ हो जाएगा 
और उसके शत्रुओ का कही नाम-निशान भी नही मिलेगा | ' 
ईसा के जीवन मे एक ऐसा भी समय आया था जब यह मसीही धारणा बहुत 
प्रवल थी । कुछ लोग तो सोचते हैं कि ईसा के जीवन की एकमात्र प्रेरणा यही धारणा 
थी । उनके विचार में ईसाइयत रोमन साम्राज्य श्लौर उसके जर्जर समर्थको--यहूदी 
पुरोहित वर्ग के विरुद्ध राजनीतिक क्रान्ति का एक भ्रान्दोलन थी | जब ईसा जल्दी 
ही आनेवाली तवाही की वात करते हैं, तव वे किसी आध्यात्मिक परिवर्तन की 
बात नही कहते । उनको यह पता नही कि “मनुष्य का बेटा” कब श्राएगा : केवल वह 
परमपिता ही इस बात को जानता है । वे ऐसा मानते से लगते हैं कि कुछ समय का 
मध्यान्तर मिलेगा, वे रोमन साम्राज्य के साथ युद्ध होने का श्रनुमान करते हैं । 
वे 'टेम्पल' के प्रसंग मे कहते हैं कि वे दिन भरा रहे हैं जब दुनिया का एक भी पत्थर 
दूसरे पत्थर पर टिका नही रह पाएगा--सव उथल-पुथल्न हो जाएगा। अपने जीवन- 
काल मे एक वार उन्होने केवल यहूदियो को सन्देश देते हुए कहा था “जेन्तिलो 
(काफिरो) के रास्ते पर मत चलो और समरितनो के किसी भी नगर में मत जाओ 
इसके बजाय इजरायल के कुल की खोई हुई भेड के पास जाझो । जब 
तक “मनुष्य का वेटा' न श्रवतरित हो जाए तब तक चुम्हे इज़रायल्न के नगरो मे 
नहीं जाना चाहिए ।” “मैं इजरायल के कुल की खोई हुई मेंड के पास 
जाने के लिए ही श्राया हू ।”* इन उक्तियों से स्पप्ट पता चल जाता है कि 
ईसा की शिक्षाए मुख्यत यहूदी-प्रकृति की थी । ईसा का काम था चुने हुए लोगो 
को सन्निकट ईश्वरीय राज्य के उपयुक्त वनावा । ईइवर ने ईसा को इस 3 के लिए 
नियुक्त किया था कि वह उनको अपना कतंव्य करने के ईश्वरीय निर्देशों की सूचना 
दे दें । जॉन द बैप्टिस्ट से वपतिस्मा प्राप्त करने के वाद जब ईसा ने यह ३ न्की 
कि “स्वर्ग का राज्य पास आ गया है, (अ्रपने पापों के लिए) पण्चात्ताप करो,” तब 
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उनके यहूदी श्रोताओ्ो ते उसका यह अर्थ लगाया कि विनाश की वह महान्‌ घडी भ्रव 
समीप झा गई है जब ईश्वर की ओर से मनुष्यों को मोक्ष दिलाने के लिए नियुक्त 
व्यक्ति (द इलेक्ट) की शोर से मसीह मध्यस्थ बनेंगे | ईसा के शिष्यो को सन्देह 
हुआ कि कही उनके ग्रुरु ईसा ही तो वह मसीह नही हैं । “यही वह पैगरम्वर है जिसे 
घराधाम पर अवतरित होना चाहिए ।”* कुछ दूसरे लोगो की यह इच्छा थी कि | 
ईसा को “राजा के रूप मे कार्य करने के लिए बाध्य किया जाए | जब ईसा ने स्वय 
को मसीह घोषित कर दिया तब लोगो की भीड ने इस घोषणा के क्रान्तिकारी महत्त्व 
को समझा और बडे उत्साह से ईसा मसीह का स्वागत किया । जब ईसा यरूशलम 
मे प्रविष्ट हुए, तब उनको अपने अनुयायियो की ओर से अभ्यर्थेना भर श्रद्धाजलि 
प्राप्त हुईं। “होसन्‍्ना, वह व्यक्ति स्वर्गीय है जो प्रभु (ईद्वर) की श्रोर से (उसका 
प्रतिनिधि बनकर) आता है । जो “राज्य'---हमारे पिता डेविड का “राज्य--भ्रा रहा 
है वह भी स्वर्गीय है ।/* उस “राज्य” के 'राजा' ईसा होगे । इस तात्पयं का समर्थन 
बाइबल के कई अ्शो से होता है । “यहा पर कुछ लोग ऐसे भी खडे हैं जो तव तक 
मृत्यु का स्वाद नही लेंगे जब तक वे स्वर्गिक राज्य को अ्रपनी पूरी वास्तविकता मे 
देख नही लेते ।” शभ्रौर भी “जब तक ये सारी चीज़ें पूरी नही कर दी जाती, तव तक 
लोगो की यह पीढी इस दुनिया से नही जाएगी ।” सम्भव है कि ईस्वी सन्‌ ३० के 
आसपास ईसा ने भ्रपने कुछ पट्टशिप्यो के साथ यरूशलम की ओर कूच किया हो, 
वहा के मन्दिर (टेम्पल) को अपने कब्जे मे कर लिया हो और वहा रहनेवालो को 
चलपूर्वक भगा दिया हो । उनके इस तूफानी प्रवेश ने रोमन सरकार के कान खडे 
कर दिए, उसको उनके प्रति शका हो गई झौर यह मान लिया गया कि मन्दिर से 
अपने विरोधियों को भगा देने का उनका काम एक प्रकार से राज्याधिकारियों के 
अधिकार पर भ्राघात है । इसके वाद जब ईसा का यरूशलम नगर पर से कब्जा उखड 
गया शोर वह अपने अ्नुयायियो-सहित जैतूनो वाले पहाड ('माउण्ट ऑव ऑलिव्ज') 
पर चले गए, तब जूडाई लोगो के द्वारा सूचना पाकर एक सशस्त्र सेना ने उन्हें घेर 
लिया । रोमन सरकार ने उनका जो विरोध किया, उसका कारण घामिक नहीं हो 
सकता । उस समय भौर भी वहुत-से घा्िक सम्प्रदाय थे जिनकी कार्य-विधि रहस्या- 
त्मक थी श्रौर जो दीक्षा-सस्कार मे भी विश्वास करते थे, परन्तु रोम सरकार कसी 
उनके पीछे हाथ धोकर नही पडी, कभी उन्हे कष्ट नही पहुचाया , हालाकि उनमे से 
प्रत्येक सम्प्रदाय यही दावा करता था कि सत्य का दर्शन तो बस उसीने किया है और 
वही दूसरो को उसका दर्शन कराने का एकाधिकारी है, यही नही उनके अधिकारियों 
ने तो उन सत्यो का प्रचार सारे ससार मे करने के लिए विदेशी देशों मे अपनी शोर 
से मिशनरी भी भेजे थे । भ्रसल मे वात कुछ और थी। हुआ यह कि जो जनता रोमन 
राज्य-सत्ता के छिन्त-भिन्‍न होने की श्राशा लगाए वेंठी थी और ईश्वर के राज्य की 
स्थापना की प्रतीक्षा कर रही थी, वह ईसा द्वारा दिलाई मसीह-सम्वन्धी आशाओं 
भौर उनके क्रान्तिकारी सन्देशों से अत्यधिक उत्तेजित हो उठी । रोमन सरकार ने 
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समझा कि ईसा जनता को उसके विरुद्ध भडका रहे हैं, इसलिए उसने उनपर राज- 
नीतिक विप्लवी, शान्ति भय करनेवाला खतरनाक श्रादमी, साम्नाज्यद्रोही' होने का 
अभियोग लगाया श्रोर उनपर सुकदमा चलाया। काज्ी ने उनसे अ्रदालत मे प्रइन 
किया था . “क्या तू यहूदियो का राजा है ?” ईसा ने उत्तर दिया था * “यह तो तू 
« दिता है ।” ईसा को जो मृत्युदण्ड दिया गया, वह केवल विद्रोहियो झौर देशद्रोहियो 
को ही दिया जाता था । 
यहुदी सर्वोच्च न्यायालय के सामने ईसा ने “मनुष्य का वेटा' होने की घारणा 
को स्वीकार कर लिया था । उनके जीवन में एक समय ऐसा आ गया था जब उनको 
यह स्पष्ट हो गया था कि उनको मार डालने की चेष्टा की जाएगी ! उन्होंने झ्पने 
इस अ्रधिकार का दावा किया था कि में परम्परा का विचार न करते हुए भी कानून 
की व्याख्या कर सकता हु । उन्होने अपने ही श्रधिकार से कुछ लोगो को सप्तम 
दिवसीय यहूदी धामिक विश्राम (संवेथ) से वरी कर विया था । उन्होने कहवा 
श्रारम्भ किया था कि जीवन के सामान्य कर्तव्यों को पालन करने की श्रपेक्षा मेरी 
शिक्षाओ के अनुसार चलना अधिक महत्त्वपूर्ण है।* ईसा का यह दावा कि कानून की 
चह व्याख्या कर सकते हैं, फारसी रूढिपथियों की दृष्टि मे एक आपत्तिजनक वात थी, 
क्योकि वे तो परम्पराग्रत व्याख्याओ को ही महत्त्व देते झ्ाए थे । सदूसी घर्म-मत के 
रूढिपथी यहुदियों को भी, जो कानून के एक-एक शब्द को पवित्र मानते थे और 
लकीर के फकीर थे, ईसा का यह रवेया अच्छा नही लगा । इस परिस्थिति से ईसा 
को यह लगा कि उनकी मृत्यु शक्ति से स्वर्गिक राज्य स्थापित करने की ईइवरीय 
योजना का ही एक अग है। “क्योकि वस्तुत. 'मनुष्य का बेटा' सेवा कराने नही, वल्कि 
सेवा करने के लिए श्राया है ; इसलिए झाया है कि वह कइयो की मुक्ति के बदले में 
अपना जीवन न्योछावर कर सके ।”* सामान्यत* इजरायल की “निप्कृति” का कार्य 
भसीह' के सुपुर्दे था । यह ठीक हो सकता है कि ईसा को यह श्राश्या थी कि भ्पनी 
मृत्यु के अनन्तर वे कीति के बादलों मे प्रकट होगे, पाप की शक्तियों का उन्मूलन हो 
जाएगा और ईश्वर के द्वारा ससार का न्याय किया जाएगा । “तू मनुष्य के बेटे को 
दिव्य सत्ता के दक्षिण पाई में बैठा देखेगा ।/* ईसा का विश्वास था कि उनके पहले 
जो भविष्यवाणिया की गई थी, वे उन्हीके द्वारा चरितार्थ होगी । एक नये “राज्य के 
उद्घाटनकर्ता के रूप मे उनके भीतर धर्म-प्रचार की चेतना थी, और वे उसकी विज- 
यिती शक्ति का स्वय को एक साधन अनुभव करते थे #इस चेतना ने मसीह का-- 
मनुष्य का बेट'--दूसरो के लिए कष्ट पानेवाले सेवक का रूप ले लिया । इस 
बे $ , 7४, के हु 
५ बे  । तन है क्रिश्वियेनिटी' के क ४ (ओफेसर का और 
लेक) को तो श्ल वात में मी सन्देह दे कि आया ईसा अपने को “मसीह प्र (लाट) है ०५ 
तक कि “मनुष्य का वेट? (सन आँव मैन) नैसी उपाधियों से विभूषित किया जाना पसन्द भी के 
थे या नहीं | (खण्ड १, पृष्ठ २८०५-६४) । 
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सम्बन्ध मे कुछ निश्चयपूर्वक नहीं कहा जा सकता कि ईसा को प्रारम्म से ही यह 
पता था कि उनका कष्ट-सहन एक दिन मृत्युदण्ड भुगतने के रूप मे सामने आएगा । 
सम्मवतया उनको यह ज्ञान बाद मे, राजतीतिक उद्देश्य के असफल हो जाने पर, 
हुआ ।* उनके जीवन में जब आपत्काल उपस्थित हुआ तभी उनको उस दूसरी 
परम्परा का ध्यान आया कि भनुष्य के बेटे! को कष्ट-सहन करना ही चाहिए, श्रपने 
को दूसरे लोगो के हाथो मे सौंप देना चाहिए, ताकि वे चाहें तो उसको प्राणदण्ड तक 
दे सकें । जब ईसा ने भ्रपने शिष्यो से पहली बार यह कहा कि मुझे कष्ट-सहन करना ही 
चाहिए, तव पीटर ने उन्हे भिडकते हुए कहा था “प्रमु, आपसे यह चीज़ कोसो दूर 
रहे झापको कष्ट नही भुगतने पडेंगे ।” ईसा ने बडे कडे शब्दों मे पीटर की भत्सेना 
की “श्रो शैतान, तू बस मेरे पीछे रह ।”* ईसा पहले अ्रपती शिक्षाओ्रो मे जिन बातो 
पर वल देते थे, उनकी जगह भव कुछ दूसरी बातो पर बल देने लगे---उनकी शिक्षाओ 
मे यह जो बलाघात-परिवरतंन हुआ, उसकी स्पष्ट सूचना हमे इजील कौ परम्परा से 
मिल जाती है, ओर इस नई बात ने उनके सन्देद् के महत्त्व को ओर भी बढा दिया। 
कष्ट-सहन और शहादत की मध्यस्थीय एवं प्रायश्चित्तिक शक्ति पर सभी धर्मों मे 
जोर दिया गया है । जूडावाद में हम देखते हैं कि,मूसा श्लोर डेविड इजरायल के लिए 
अपने प्राणो का बलिदान करने के लिए प्रस्तुत है । जोनाह, एलिजाह भौर मैकव के 
समय के शहीदो के जीवन इस बात के दुृष्टान्त हैं । यदि “मनुष्य के बेटे” को श्रपना 
कार्य करना है, तो उसे ईदवर का मुमुक्षु कष्टसहिप्णु सेवक होना चाहिए । अपने 
भाग्य को देखते हुए ईसा को यह धारणा श्रान्तरिक दृष्टि से अपने मनोनुकूल जान 
पडी । जब ईसा को यह अनुभूति हो गई तब उनको निश्चय हो गया कि श्रपनी मृत्यु 
के द्वारा वे ईश्वर के समीप पहुचने का गौरव प्राप्त कर सकेंगे । 
ईसा का प्रयोजन ईश्वर का ही प्रयोजन है । अपने घरवार और सम्पत्ति की 
मोहमाया त्यागकर ईसा के प्रति तत्काल झौर पूर्ण झासक्ति रखना सच्ची ईश्वर- 
पूजा है। एनक की शेली से ईसा कहते हैं “जो भी व्यक्ति मुझे औरो के सामने 
अगीकार करेगा, उसको “मनुष्य का वेटा! ईश्वर के देवदूतो के सामने अ्रगीकार 
करेगा ।/? रहस्यवादियों से कहा जाता है कि उनका ईश्वर-ज्ञान श्रपने-आपमे अ्रनूठा 
भौर अ्तुलनीय है ।* मेरे 'पिता' की सारी वस्तुए मुझे दी गई हैं । केवल 'पिता' 
१. इंसा को अपने उस प्रारब्ध की तो पहले से छ्ली कल्पना हो गई थी जिसकी ओर उनके 
कार्य उनको ले जा रहे थे + ऐसी दशा में यद्द सदेद्दास्पद द्वे कि उन्होंने क्रॉस की पीड़ा को स्वेच्छया 
स्वीकार किया | यदि इंसा इस विश्वास के साथ यरूशलम गर होते कि उनको मृत्युदड मिलेगा 
ओर उसके वाद वे पुन जीवित होंगे, तो उनके शिष्यों ने उतनी हाय-तोवा न मचाई होतो और 
क्रोत्त पर चदते समय उतना भार्तनाद न किया गया होता » इससे यह प्रकट है कि क्रॉस पर 
मृत्युदढ देनेवाला निर्णय स्वय उनके लिए भी एक भयावह भआरचर्य रद्द | एम० ल्वायज़ी का 
विचार है कि यरूशलम की यात्रा ईसा ने इस आशा में की थी कि उनके घद्दा पहुचने पर वृतमान 
ससार फे विध्वस के रूप में देवा धस्तक्षेप हो जाएगा । 


वे 
२८ भं्यू, खां, २१३ | ३६ ल्यूक, का, ८ | 
४० एनक, जजओऊआापां, ४ | 
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समभा कि ईसा जनता को उसके विरुद्ध भडका रहे हैं, इसलिए उसने उनपर राज- 
नीतिक विप्लवी, शान्ति भग करनेवाला खतरनाक भ्रादमी, साम्नाज्यद्रोही होने का 
अ्भियोग लगाया और उनपर मुकदमा चलाया। काज़ी ने उनसे अ्रदालत मे प्रइन 
किया था “क्या तू यहूदियो का राजा है ?” ईसा ने उत्तर दिया था: “यह तो तू 
, िंता है ।” ईसा को जो मृत्युदण्ड दिया गया, वह केवल विद्रोहियो श्र देशद्रोहियो 
को ही दिया जाता था । 
यहूदी सर्वोच्च न्यायालय के सामने ईसा ने “मनुष्य का बेटा” होने की घारणा 
को स्वीकार कर लिया था | उनके जीवन मे एक समय ऐसा शञ्रा गया था जब उनको 
यह स्पष्ट हो गया था कि उनको मार डालने की चेष्टा की जाएगी । उन्होंने प्रपने 
इस अधिकार का दावा किया था कि में परम्परा का विचार न करते हुए भी कानून 
की व्याख्या कर सकता हू । उन्होने अपने ही अधिकार से कुछ लोगो को सप्तम 
दिवसीय यहूदी धामिक विश्राम (संवेथ) से बरी कर दिया था । उन्होंने कहना 
आरम्भ किया था कि जीवन के सामान्य कतंव्यो को पालन करने की अपेक्षा मेरी 
शिक्षा के भ्रनुसार चलना अधिक महत्त्वपूर्ण है।" ईसा का यह दावा कि काबून की 
चह व्याख्या कर सकते हैं, फारसी रूढिपथियो की दृष्टि मे एक आपत्तिजनक बात थी, 
क्योकि वे तो परम्परागत व्याख्याश्रो को ही महत्त्व देते भझाए थे । सदूसी धर्म-मत के 
रूढिपथी यहूदियो को भी, जो कानून के एक-एक शब्द को पवित्र मानते थे और 
लकीर के फकीर थे, ईसा का यह रवैया श्रच्छा नही लगा । इस परिस्थिति से, ईसा 
को यह लगा कि उनकी मृत्यु शक्ति से स्वग्रिक राज्य स्थापित करने की ईष्वरीय 
योजना का ही एक अग है। “क्योकि वस्तुत “मनुष्य का बेटा” सेवा कराने नही, वल्कि 
सेवा करने के लिए प्राया है ; इसलिए श्राया है कि वह कइयो की मुक्ति के बदले में 
अपना जीवन न्‍्योछावर कर सके ।”* सामान्यत इज़रायल की निष्कृति' का कार्य 
'मसीह' के सुपुर्दे था । यह ठीक हो सकता है कि ईसा को यह आशा थी कि अपनी 
मृत्यु के श्रनन्तर वे कीति के बादलों मे प्रकट होगे, पाप की शक्तियों का है 2288 
जाएगा भ्रौर ईह्वर के द्वारा ससार का न्याय किया जाएगा । “तू मनुष्य के वे 
दिव्य सत्ता के दक्षिण पाइव मे बैठा देखेया ।”? ईसा का विश्वास था कि उनके पहले 
जो भविष्यवाणिया की गई थी, वे उन्हीके द्वारा चरितार्थ होगी । एक नये *राज्य' के 
उद्घाटनकर्ता के रूप मे उनके भीतर धर्म-प्रचार की चेतना थी, झौर वे उसकी विज- 
यिनी शक्ति का स्वयं को एक साधन अनुभव करते थे #इस चेतना ने मसीह का--- 
नुष्य का वेटा--दूसरो के लिए कप्ट पानेवाले सेबक का रूप ले लिया । इस 
डे मा हक वबरनिग् न क्रिश्चिमैनिटी! के सपादकों (प्रोफेतर जेक्सन भौर 


ई गत 'मसीह' प्रमु (लाट्ट) और यद्दा 
लेक) को तो इस वात में भी सन्देद हे कि आया ईसा अपने को “मसीह प्रम॒ 
पा कमुष्य का बेटा? (सन आँव मैन) जैसी ठपाधियों से विभूषित किया जाना पसन्द भी करते 


थे या नहीं | (खण्ड १, एष्ठ २८०५-४४) | 
३. सार्क, 2४, ६२ | 
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लोगो के लिए जो चीज़ें तैयार की हैं, उनको न तो आखो ने कभी देखा है, न कानो 
ने कभी सुना है, क्योकि दोनो में से कोई भी मनुष्य के हृदय मे प्रवेश नहीं पा सके 
हैं” मे भी उसकी अनुगूज मिलती है। ये निषेध और विरोध एक ऐसे ससार की 
वास्तविकता को सुचित्त करते हैं जो धरातल के हमारे परिचित ससार से भिन्‍न हैं । 
उस ससार को प्राप्त करने के लिए हमारा पुन्जेन्म होना श्रावश्यक है, हमको 
'स्वगेंस्थ देवदूतो” के समान बनना ही है । अ्रपने अस्तित्व के पाथिव रूप मे हमारा 
स्वगिक राज्य मे जन्म लेना सम्भव नहीं है। यह एक अद्भुत नई सृुप्टि है। यह 
शाइवत स्वर्ग है जो पाथिव प्रक्रिया की चरम परिणति है। हम इसका वर्णन केवल 
अपनी परिचित शब्दावलि और भावनाओ के द्वारा ही कर सकते हैं, क्योकि हम भ्रभी 
तक ससार मे और ससार के हैं । यही कारण है कि हम सिहासनों पर बैठने, दावतों 
के मज्जे उडाने श्रौर देवदूतो की भाति रहने की बात करते हैं। हम हर समय इस 
बात से श्रवगत रहते हैं कि आनेवाले स्व्गिक राज्य के सही स्वरूप को प्रकट करने 
के लिए हमारे कल्पना-प्र सूत चित्र भ्रपर्याप्त हैं, क्योकि स्वर्गिक राज्य हमारे पाथिव 
प्रस्तित्त का एक सशोधित रूप-मात्र नही है, वरन्‌ इसका पूर्ण रुपान्तरण है। परन्तु, 
ईसा के यहूदी श्रोताओं ने उनके प्रतीकात्मक वर्णनो से यही श्रथं निकाला कि ईसा 
मसीही झ्ाशा की शोर सकेत कर रहे हैं। स्वगिक राज्य का श्रवतरण प्रज्वलित 
विद्युत, मनुष्य के वेटे,' उसके देवदूतो और उसके निर्णय के आविर्माव के साथ होने 
को था । सर्वप्रथम इसका श्रीगणेश यरूशलम में होता, वहा से यह सारे ससार मे 
अ्रपना विस्तार कर लेता। ज़ेबेडी के पुत्र नये 'राज्य' मे सर्वोत्तिम स्थानों की माग 
करते हैं । यहूदियो का प्रधान उद्देश्य था ईश्वर के आसन्‍्न कोप से अ्रपनी रक्षा 
करना । उनकी सारी आशाए झौर प्रार्थनाए केवल इस निमित्त थी कि जब कभी 
स्वगिक राज्य पृथ्वी पर श्रावे तब उसमे उनको भी स्थान मिले | जो लोग मर चुके 
हैं, उनके इस नये 'राज्य' का भागीदार बनने का एक ही रास्ता है प्रलय के दिन 
मृतोत्थान (रिज़रेव्शन ) । परन्तु रहस्यवादी इस बात से झ्ाइवस्त रहता है कि उसने 
इसी पाथिव जगत्‌ मे रहते हुए सुरक्षा और स्वतन्नता प्राप्त कर ली है। यदि झाइवत 
जीवन की उपलब्धि इसी जन्म और इसी ससार मे की जा सकती है, तो मृतोत्यान की 
प्रावदयकता ही क्या रहती है ? प्रोफेसर रुडॉल्फ ओटो ने अपने भ्रन्तिम ग्रथ मे कहा 
है “स्वगिक राज्य-सम्वन्धी ईसा के उपदेशो मे ऐसे तत्त्व हैं जिनका मुलख्नरोत निश्चय 
ही फिलस्तीन नही हो सकता , उनका सम्बन्ध निश्चित रूप से श्राय और ईरानी 
पूर्व से होना चाहिए ।”* जबकि स्वगिक राज्य की मसीही धारणा फिलस्तीन-परम्परा 
से सम्बन्धित है तव उसकी रहस्यात्मक धारणा भारतीय विचार से विकसित है । 
ईसा के मन में सावेभौमवाद झोर शअ्रप्नतिरोधवाद का सघर्ष उनके यहूदी 
पूर्वजो के पार्थथ्यवाद और सैनिकवाद के साथ है ।* वह अपने पूर्वजों की विचार- 
१ द किंगडम आँव गॉड एण्ड द सन आँव मेन, अग्रेज़ी अनुवाद (११३८ ई०), पृष्ठ १६ | 


२. ढॉ० क्लॉड माण्टेफिशोर का प्रश्न दे कि ईसा के बारे में ईसाइयों का जो विश्वास रहता 
भाया दे, उससे अलग फरके यदि इम उनको देखे, तो क्या उनका ज्यक्तित्व इतना सत्तम दे जो 
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ही जानता है कि उसका 'पुत्र' कौन है*, अन्य कोई नहीं , और 'पिता' कौत है इस 
वात की भी केवल 'ुत्र' जानता है या वह जिसपर “पुत्र” इस रहस्य का उद्घाटन 
करना चाहता है । जो परित्थितिया हमारी परीक्षा लेने के लिए आती हैं, उन्हींमे 
जीवन की गहराइया प्रकट होती हैं। सकट के नाजुक क्षण ही ईश्वरीय अनुकम्पा के 
क्षण होते हैं । शतान ने जो प्रलोभन ईसा को दिए और उनके कारण उनको जो 
अन्तद॑न्द्र हुए, उनकी छाप क्या उनके जीवन पर गहरी नही पडी ? 

ईसा झारम्भ मे यहूदी राष्ट्रवादी दृष्टिकोण के थे भर वाद भे वे धीरे-धीरे 
सावेभोम दृष्टिकोण वाले बने, इस विचार को उनकी महानता भ्रथवा उनकी विपय में 
चर्च के सिद्धात्त का अपमानकारक नही माना जाना चाहिए | ईसाई चर्च ईसा की 
दिव्यता और साथ ही उनकी पूर्ण और सच्ची मानवता पर बल देता है भौर एरियनो, 
डोसेटिको, मोनोफिज्ाइटो तथा नेस्टोरियो के विचारों को एकपक्षीय मानता है। यदि 
ईसा को 'पिता से घटकर' मानना नास्तिकता या पर्मंद्रोह है, तो उनकी मानवता को भी 
कम करके देखना उससे कम नास्तिकता नही है । एक सामान्य मनुष्य मे भूख, प्यास, 
धकान, पीडा और प्रलोभन की जो इच्छाए और भावनाएं होती है, उनसे ईसा वरी 
न थे। यदि यह सोचना ईसा के स्वभाव के प्रति श्रपमानजनक नहीं है कि उनको भी 
ओऔरो की तरह पीडा का श्रनुभव होता था, उन्होंने भी एक मित्र की कब्र पर आसू 
चहाए थे, या वे श्रपमानित किए गए, पीटे गए, सूली पर चंढाएं गए और इन सव 
चीज़ो से उनको भी पीडा या लज्जा हुई, तो यह सोचना भ्रपमानजनक नही हो सकता 
है कि ईसा मे भी अपने समकालीन लोगो की तरह राजनीतिक लाज़साए थी श्ौर 
उन्होंने धीरे-धीरे उनसे अपना पिण्ड छुडाया । यह ल्यूक के इस वक्तव्य का पुरा सम- 
थंन करना होगा कि ”ईसा के ज्ञान और उनकी प्रतिप्ठा में क्रमश वृद्धि हुई ।** 

इंसाई-घर्म-सम्बन्धी इजीलों (सिनॉप्टिक गॉस्पेल्स) से यह बात स्पप्ट है कि 
ईसा के मन मे यहुदी ओर रहस्यात्मक, भौतिक भोर आ्राध्यात्मिक--इन दो घाराधो 
मे पूर्णत. सामजस्य नही हुआ था। ईश्वरीय राज्य-सम्वन्धी यहूदी विचार झ्ागे लिखे 
हुए शब्दों मे सन्निहित धारणा के विरुद्ध हैं. “मैरे “राज्य' का इस संसार से कोई 
सम्बन्ध नहीं है ।” ईइवरीय राज्य के विषय मे परम्परागत झौर रहस्यात्मक विचारों 
मे श्रस्तर है । परम्परागत दृष्टिकोण तो यह है कि इस ससार की सारी परिस्थितिया--- 
खाने-पीने तक की, स्वगिक राज्य मे भी जारी रहती हैं शर रहस्यात्मक दृष्टिकोण 
यह है कि स्व्गिक राज्य के स्वरूप को हमारे जागतिक अस्तित्व की परिसापा में नही 
सकृतित किया जा सकता । उपनिपषदो और वौद्ध-धर्मशास्त्रो मे शाइवत जीवन का जो 
नकारात्मक वर्णन है, उसकी प्रतिध्वनि ईसा की इस घोषणा में मिलती है कि स्वर्ग और 
पृथ्वी दोनो ही खत्म हो जाएगे । बाद के उनके इत कथनों : “हम क्या होगे, इसको 
अभी मूर्त रूप नही दिया जा सका है”, और “ईश्वर ने श्रपने को प्यार करनेवाले 

१ हार्नैंक का मत दे कि ये शब्द : “केवल “पिता” ही जानता दे कि उत्तका पुत्र? कौन है, अन्य 

कोई हीं” बाद के जोड़े हुए हैं । 


२०३), प्र | 
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लोगो के लिए जो चीज़ें तैयार की हैं, उनको न तो आखो ने कभी देखा है, न कानो 
ने कभी सुना है, क्योकि दोनो में से कोई भी मनुष्य के हृदय मे प्रवेश नही पा सके 
हैं” मे भी उसकी अनुगूज मिलती है। ये निषेध और विरोध एक ऐसे ससार की 
वास्तविकता को सूचित करते हैं जो धरातल के हमारे परिचित ससार से भिन्‍न हैं । 
उस ससार को प्राप्त करने के लिए हमारा पुनर्जन्म होना श्रावर्यक है, हमको 
स्वगेस्थ देवदूतो' के समान बनना ही हैं । श्रपने अस्तित्व के पार्थिव रूप मे हमारा 
स्वगिक राज्य मे जन्म लेना सम्मव नहीं है । यह एक अ्रदूसुत नई सृष्टि है। यह 
शाइवत स्वर्ग है जो पार्थिव प्रक्रिया की चरम परिणतति है। हम इसका वर्णन केवल 
अपनी परिचित शब्दावलि और भावनाओं के द्वारा ही कर सकते हैं, क्योकि हम श्रभी 
तक ससार मे और ससार के हैं। यही कारण है कि हम सिंहासनो पर बंठने, दावतों 
के मज्जे उडाने श्रौर देवदूतो की भाति रहने की बात करते हैं। हम हर समय इस 
बात से भ्रवगत रहते हैं कि आनेवाले स्वर्गिक राज्य के सही स्वरूप को प्रकट करमे 
के लिए हमारे कल्पना-प्रसूत चित्र भ्रपर्याप्त हैं, क्योकि स्वगिक राज्य हमारे पारथिव 
पस्तित्व का एक सशोधित रूप-मात्र नही है, वरन्‌ इसका पूर्ण रूपान्तरण है। परन्तु, 
ईसा के यहूदी श्रोताओं ने उनके प्रतीकात्मक वर्णनों से यही श्रथ॑ निकाला कि ईसा 
मसीही भाशा की ओर सकेत कर रहे हैं। स्वगिक राज्य का श्रवतरण प्रज्वलित 
विद्युत, मनुष्य के वेटे,' उसके देवदूतो भौर उसके निर्णय के श्ाविर्भाव के साथ होने 
को था । सर्वप्रथम इसका श्रीगणेश यरूशलम मे होता, वहा से यह सारे ससार मे 
अ्रपना विस्तार कर लेता। जेवेडी के पुत्र नये “राज्य मे सर्वोत्तम स्थानो की माग 
करते हैं। यहूदियो का प्रधान उद्देश्य था ईश्वर के आसन्‍्न कोप से श्रपनी रक्षा 
करना | उनकी सारी झाशाए श्र प्रार्थनाए केवल इस निमित्त थी कि जब कभी 
स्वगिक राज्य पृथ्वी पर श्रावे तव उसमें उनको भी स्थान मिले । जो लोग मर चुके 
हैं, उनके इस नये “राज्य” का भागीदार बनने का एक ही रास्ता है प्रलय के दिन 
मृतोत्यान (रिज़रेक्शन ) । परन्तु रहस्यवादी इस वात से आ्राश्वस्त रहता है कि उसने 
इसी पाथिव जगत्‌ मे रहते हुए सुरक्षा श्रोर स्वतंत्रता प्राप्त कर ली है । यदि शाश्वत 
जीवन की उपलब्धि इसी जन्म श्र इसी संसार मे की जा सकती है, तो मृतोत्यान की 
आवदयकता ही क्या रहती है ? प्रोफेसर रडॉल्फ श्रोटो ने अपने अन्तिम ग्रथ मे कहा 
है “स्वगिक राज्य-सम्बन्धी ईसा के उपदेशो मे ऐसे तत्त्व हैं जिनका मूलस्नोत नि३्चय 
ही फिलस्तीन नही हो सकता ; उनका सम्बन्ध निश्चित रूप से शा और ईरानी 
पूर्व से होना चाहिए ।”* जबकि स्वग्रिक राज्य की मसीही घारणा फिलस्तीन-परम्परा 
से सम्बन्धित है तव उसकी रहस्यात्मक धारणा भारतीय विचार से विकसित है । 
ईसा के मन में सार्वमौमवाद और अप्रतिरोधवाद का सघर्ष उनके यहूदी 
पूर्वजों के पार्थथयवाद और सैनिकवाद के साथ है ।* वह शअ्पने पूर्वजों की विचार- 
“द किंगडम 'अआँव गॉढ एणएड द सन आँव मेन, अग्रेज़ी अनुवाद (१६३८ ई०), पृष्ठ १६ | 
डॉ० क्लॉड मार्टेफिशोर का प्रश्न है कि ईसा के बारे में इंसाइयों का जो विश्वास रहता 
आया है, उससे अलग करके यदि एम उनको देखें, तो क्या उनका व्यक्तिल इतना सक्षम है नो 


१६० प्राच्य धर्में झोर पाश्चात्य विचार 


धारा से श्रागे वढकर सोचते रहे, इसलिए उनका यहूदियों से बहुधा विरोध होता 
रहा | यदि हमारे कुछ घम्ंशास्त्रज्ञ ईसा के श्रप्रतिरोधवाद की व्यास्या करते हैं भौर 
इस सुखद निष्कर्ष पर पहुंचते हैं कि उनकी कथनी और करनी मे अन्तर था, या कि 
बुराई का अ्रतिरोध करने के लिए उन्होंने हिसात्मक कार्यों को श्रपना समर्थन दिया-- 
जैसाकि जोहन द्वारा उल्लिखित मन्दिर की घटना से पता चलता है, जिसमे उन्होंने 
चाबुक मार-मारकर यहूदियों को मन्दिर से भगा दिया था, तो इसका बहुत ह॒द तक 
कारण ईसा के अपने मन में चलनेवाला सघर्ष ही था। सेंट जॉन के अनुसार इजील 
में ईसा के मह से कहलाया गया है . “मैं ससार-भर के लोगो के लिए प्रार्थना नही 
करता, बल्कि उनके लिए करता हू, जिनको तूने मुझे सौंपा है ।”* फिर भी, इसमे 
कोई सन्‍्देह नही कि ईसा के जीवन में एक श्रवस्था ऐसी श्रा गई थी जब उनको 
सावंभौमिकता और प्रेम की प्रत्यक्ष अनुभूति हुई थी , श्रौर जब उन्होने कहा “जो 
लोग तलवार का सहारा लेते हैं, उनका विनाश भी तलवार से ही हो जाएगा,” तब 
उनका तात्पयं भी यही था । 

ईश्वरीय राज्य मे प्रवेश पाने के यहृदियो के एकाधिकार के दावे को ईसा ने 
चुनौती दी थी । जबकि यहूदी ईश्वरीय राज्य मे केवल पृण्यात्मा एवं न्यायनिष्ठ 
व्यक्तियों को ही प्रवेश देने के पक्षपाती थे, तव ईसा ने यह घोषणा की कि वे तो 
पापियो को पश्चात्ताप करने के लिए कहने को आए हैं । इस प्रश्न के उत्तर में कि 
मेरा पडोसी कौन है ? ईसा ने कहा ' “कोई भी आदमी, जो परेशानी में हो, उसकी 
प्रजाति या राष्ट्रीयता चाहे जो हो ।” 

घामिक शअनुष्ठानो को तूल देने की यहुदियों की श्रद्धा का ईसा ने जोरदार 
विरोध किया था | यहुदियों के सामने महत्त्वपूर्ण प्रश्न यह है. मुझे क्या करना है ?' 
 ह्ोगो को आत्मबवलिदान के वोसतापूर्ण कार्यों के लिए अनुप्रणित कर सके १ “ईसा की जोवन- 
कथा में जो चाज़ काई देखना चाहेगा, वद यह कि क्या एक भी कोई ऐसा प्रसग दे जिसमें ईसा ने 
राविनवादी अपने विरोधियों या शत्रुओं के साथ एक भी प्रियकर कार्य किया हो ! ईसा ने पहाढ़ी पर 
से दिए अपने प्रवचन (नरमन आन द माउणर) में शत्रुओं से प्यार करने के जितने भी आदेश दिए 
ह, उनको न देकर यदि उन्होंने व्यवह्रतः ऐसा कोई कार्य कर दिखाया होता, तो वद्द कहीं अधिक 
अच्छा *एता | यदि कोई कहता दे कि ईसा ने ऐसे कार्य किए ये, उनका पिवरण मी ग्रस्तुर्त करता 
हे, परन्तु उन विवरणों की प्रामाणिकता दी यदि सदिग्ध हो, तो उस वात का कितना मूल्य रह जाता 
ह ? 'पिता, उनको जमा कर' वाक्य की प्रामाणिकता सर्दिग्ध है) यह क्षेपक है, फिर भो अपने 
यत्किचित्‌ रूप में यह कथन सुन्दर और ग्रेज्यादायक दे । भले ही कमा करने की यद्ष वात रोमन 
सैनिकों के लिए है, यहूदियों के लिए नहीं, परन्तु फिर भी इसका बदुत नैतिक महत्त दे । एक कवि 
ने दीक ही कद्दा दे : करके दिखाशों | करके दिखाभो !' परन्चु इ्जीलों में ईसा के द्वारा किए 
गए ऐसे किसी कार्य की सूचना नहों दे । अपने शत्रओों, अपने में विश्वात न रखनेवालों--चाहे 
वै व्यक्ति हों या समूह या नगए (मैश्यू &, २०-४)-के प्रति शैसा के पास तो मर्सना, आज्षिप 


बहत भले लगते हैँ, परन्छु कितना भ्रच्छा छोता कि 


और कट शब्द ही हैँ | उपदेश तो सुनने में बह ; के 
इसा ने उन ठपदेशों पर स्य आचरण करके अपने अलुयावियों के सामने भआादर्स रखा ऐोता | 


['राविनिक लिट्रेचर एण्ड गॉस्पिल टीचिग्स! (१६३०), एृ४ १०४) | 
है झापी, |! 
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ईसा झ्ाचरण की एक सहिता पर ज़ोर देते थे । पोर्वात्य धर्मों और रहस्यवादी सम्प्र- 
दायो के सामने श्रपेक्षाकृत श्रधिक महत्त्वपूर्ण प्रढन है मुझे क्या होना है ?” उनका 
उद्देश्य कुछ और करना नही, वरन्‌ कुछ भिन्‍न प्रकार का बनना है । ईसा को इसको 
कोई चिन्ता नही कि हम कौन-से बुरे काम करते हैं , उनको चिन्ता हमारे भ्रष्ट 
भ्रस्तित्व की है, जिसका प्रतिफलन बुरे कार्यों के रूप मे सामने श्राता है। हमको अब 
से कुछ भिन्‍न बन जाना चाहिए, अपने स्वभावों को बदल डालना चाहिए, पुन्जेन्म ले 
लेना चाहिए। पुनर्जन्म लेने का श्रर्थ है एक नये प्रकार के जीवन मे दीक्षित होना । 
यह दीक्षा कोई घामिक सस्कार या अनुष्ठान नही होगी, वरत्‌ होगी एक आाध्यात्मिक 
अनुभव । ईसा ने एक उच्चतर जीवन मे पुनर्जन्म लेने पर, विधि-नियम के बन्धन से 
ऊपर उठकर कार्य करने पर बल दिया है | हम जन्म से प्रकृति के शिशु हैं और पुन- 
जन्म से ईश्वर के बेटे । इस पुनज॑न्म का मार्ग झ्रात्मनियन्त्रण के जीवन से, जो तप- 
इचर्या की सीमा को स्पर्श करता हो, होकर गया है । जहा तक यहूदी-परम्परा का 
प्रदन है, उसमे तप एवं सयम जैसी कोई चीज़ या तो है ही नही, या है तो बहुत कम । 
यहूदियों मे ऐसे साधु या साघुनिया नहीं होती जो ससार से विरक्त होकर जीवन- 
यापन करती हो । सासारिक सुखो मे यहूदियो को कुछ भी असारता या वचकता नही 
दिखाई देती । तपदचर्या का प्रयोग केवल समाधि की स्थिति को प्राप्त करने के लिए 
किया जाता है, जैसाकि 'इसायह की शहादत' मे दिखाई देता है। ऐसी स्थितियों में 
पैगम्वर भौर उसके साथी वालो द्वारा निर्मित वस्न्न के चोगे पहनकर जगल मे चले 
जाते हैं और जडी-वूटी के सिवाय और कुछ नही खाते । इसी प्रकार अपने इन्द्रिय- 
निग्रह के कारण ही एज़रा को दर्शन-शक्ति का दान मिला था।* तपस्या का प्रयो- 
जन साधक को ईश्वरीय दर्शन के लिए तैयार करता था । मुख्य यहूदी परम्परा वर्त- 
समान ससार-व्यवस्था के निरन्तर चलते रहने, समस्त सृष्टि की भ्रच्छाई के सिद्धान्त, 
ससार को शआवाद करने के कतंव्य और पृथ्वी के सुखो के उपभोग को स्वीकार करती 
है ।* घन और ईमानदारी का स्वाभाविक साथ है तथा गरीबी श्लौर पाप का । 
यहूदियों के इस सिद्धान्त मे कि कयामत के बाद शरीर पुनरुज्जीवित हो जाता है, यह 
वात निहित है कि शरीर कोई निन्‍्दनीय वस्तु नही है। न्यायनिष्ठ श्ौर ईमानदार 
झादमी स्व मे श्ञारीरिक कुशलता का झानन्द लेगा । यदि न कोई खरीद होगी, न 
बिक्री, यदि न कोई किसीसे विवाह करेगा, न किसीका विवाह करेगा, तो इसका 
१. ण्येनेसियस अपने प्रथम मागलिक पत्र (१२६ ई०) में लिखता दे : “उस महापुरुष मूसा 
ने उपवास करते समय ईश्वर से बातें की थीं भौर उससे अपने धार्मिक सिद्धान्त प्राप्त किए ये | 
मद्दान और पवित्र एलिजाह उपवास करते समय दिव्य दर्शन फे योग्य समझा गया था ओर अन्ततः 
वह स्वर्ग चला गया था । और डेनियल, जो बहुत कम आयु का था, को उपवास करते समय ही 
ईश्वरीय रहस्य का भेद छात हुआ था ।?? (ए० रॉवर्द्सन, 'एयेनेसियस?, पृष्ठ ५०८) | 
२. तुलना कीजिए इस प्रसिद्ध कथन से : “ “निर्णय के दिन! दर आदमी को इस बात का 
कारण यताना होगा कि उसने हर अच्छी चीज़ का उपभोग क्‍यों नष्टीं किया, जिसे वद्द चाहता तो 


कर सकता था ।” [जो० एफ० मूर, “जूडाइक़्न, इन द फर८ सेंचुरीज़ आव द क्रिश्वियन स्पा 
(१६२७), खण्ठ २, पृष्ठ र६५] | 


१९२ प्राच्य धर्म और पाइचात्य विचार 


कारण यह है कि जब तक प्रभु का दिन आएगा तव तक मनुष्यों को मोक्ष दिलामे- 
वाले व्यक्ति (इलेक्ट) का चुनाव हो चुका होगा और उसमे कोई वृद्धि नही होगी । 
मसीही राज्य में हर आदमी को विता परिश्रम किए या बिना उसके बदले मे कोई 
चीज़ दिए अच्छी चीज़े बहुत परिमाण मे मिलेंगी । ऑक्सफोर्ड के विशप डॉ० कर्क 
लिखते हैं 


“इजीलो के तपश्चर्या-सम्बन्धी दृष्टिकोण का तत्कालीन जूडावाद से दूर 
का भी कोई सम्बन्ध नहीं दिखाई देता । इजीलो में एक गाल पर थप्पड 
मारने पर दूसरा गाल भी मारनेवाले की ओर कर देने, श्रागामी कल के 
लिए कुछ सोच-विचार न करने, पृथ्वी पर कोई खज़ाना न इकट्ठा करने, 
साता-पिता श्रौर घन-सम्पत्ति को त्यागने, तथा सलीव (क्रॉस) को ढोने 
सम्बन्धी श्रश यहुदी जाति की प्रतिभा के लिए सर्वथा विजातीय हैं। इनमे 
परिब्याप्त भावना ईसा की शिक्षाओ्रों मे एक अभ्रस्थिर रोडा है । ईसा की 
शिक्षाओ--अ्रतिप्राकृत सत्य सम्बन्धी उनकी सीधी अन्त.प्रेरणा से भिन्‍न-- 
के मूल स्रोत का इस समय तो कोई पता नहीं चल सकता ।”* 


जॉन द वैप्टिस्ट, ईसा श्रौर पॉल के विचारों मे पारलौकिकता की नई धारा के दर्शन 
होते हैं , उनकी यहूदी पृष्ठभूमि इसका कारण नहीं हो सकती । 

यह जानना रुचिकर होगा कि ईसा ने इच्ध्रिय-निग्रह श्रीर पारलोकिकता पर 
बल देते हुए जो नैतिक शिक्षाए दी, वे पूर्व के लिए नई नही, वरन्‌ ईसा के भी कई सौ 
वर्ष पहले उपनिपदों और बुद्ध की वाणी में इनका आखु्यान किया जा चुका है । 
स्वर्गीय प्रोफेसर टी० डब्ल्यू० राइस डेविड्स ने लिखा है : 


“यह कहने में कोई भ्रत्युक्ति नही कि इजीलों (ग्रॉस्पेल्स) की लगभग 
सारी नैतिक शिक्षा, जो कट्टरतापूर्ण धर्मोपदेश से भिन्‍न है, इजीलो से कई 
शताव्दियो पूर्व लिखे गए बौद्ध ग्रल्थो मे पाई जाती है । उदाहरण के लिए, 
पहाडी पर से दिए गए ईसा के प्रवचनों (सरमन झॉँन द माउपण्ट') में जितने 
कुछ नैतिक सिद्धान्त हैं, उनमें से वे सिद्धान्त, जो उसमे प्रतिपादित श्रास्ति- 
कतावादी रूढियों से भिन्‍न हैं, वौद्धवर्म के 'पिटको' में पाए जाते हैं । भत्मेक 
धर्म में भ्रन्य सभी धर्मों की तरह श्रसीम और श्रभेद दान के लिए प्रेरणा दी 
गई है ; वैसी ही मिथ्याचार के प्रति घृणा मिलती है, वैसे ही विधि-नियम 
की रूढि से ऊपर भावना का ध्यान रखा गया है, वैसे ही पविभ्नता, विनय, 
नम्जता, सज्जनता, सत्य झौर प्रेम को महत्त्व दिया गया है । यह समानत्ता 
केवल वस्तुगत हो, सो नही , जिस रीति से ये सिद्धान्त अस्तुत किए गए हैँ, 
उनमे भी समानता है । ईसा की तरह ही बुद्ध भी छोटी-छोटी नीति-कयाओ्रो 


+ 4 आँव गॉड? & १५ श्छ घ2 ॥ 
१० दि विजन (१६३१) डे 


भारत भर पाइचात्य धामिक विचारणा * ईसाई जगत्‌-६ १६३ 


छे माध्यम से अपती शिक्षाएं दिया करते थे और वैसे ही जनता की सुपरि- 
चित शब्दावली का प्रयोग करते थे, और बहुत सारी बातें, जिनको बुद्ध 
कथित कहा जाता है, वे आश्चर्यजनक रूप से वैसी ही हैं जैसी “न्यू टेस्टामेट' मे 
कही गई वातें ।”१ 


इससे केवल यही पता चलता है कि कुछ श्रेष्ठतम नेतिक शिक्षाएं जिनको सामान्यतया 
ईसाइयत की विशेषता समझा जाता है, श्रकेली उसीकी विशेषता नही है । वे श्राघ्या- 
त्मिक जीवन के एक झावश्यक परिणाम हैं । 

भविष्य जीवन के प्रइन पर ईसाई दृष्टिकोण का निर्माण यहूदी भ्रथवा लोकप्रच- 
लित ग्रीक-रोमन धारणाओ के द्वारा नही हुआ । यहूदी शिझ्नोल सम्बन्धी अपनी धारणा 
से ही सन्तुष्ट थे । बुक आँव जॉब' के अनुसार शिश्योल “एक अन्धकार का प्रदेश था, 
जहा पर प्रकाश भी अन्धकार की तरह का है ।” चूकि याहवेह की भ्रधिकार-सीमा 
के भ्रन्तगत यह प्रदेश नही झ्राता, इसलिए मृत्यु के बाद ईदवर और उसके भ्राराधको 
के ब्रीच सारे सम्बन्ध समाप्त हो जाते हैं। इसका शाब्दिक भ्र्थ यह हुआ कि याहवेह 
“मृत प्राणियों का नही, वरन्‌ जीवित प्राणियो का ईश्वर है ।” पाथिव जीवन सबसे 
भ्रधिक महत्त्वपूर्ण है । हिन्नू जाति के लोगो की आशाए अपने लिए नही थी, अपने 
राप्दू के लिए थी ।* यदि हम रहस्यवादी घधर्म-सप्रदायो तथा पाइथागोरस एव प्लेटो 
को श्रलग छोड दें, तो यह कहना पडेगा कि ग्रीको की सृष्टि-उत्पत्ति-सम्बन्धी घारणा 
बहुत झ्ादिसम थी । होमर की कल्पना के घूमिल और शुष्क हेडीज़ के विषय मे तो 
लोगो ने बहुत कुछ सुन रखा है । रोमन लोगो का अमरता मे दृढ़ विश्वास नही था । 
'डि मेन्स' (70॥ १(४७॥०8) श्रस्पष्ट संकलन थे झौर इस शब्द का कोई एकवचन भी 
तन था । इससे कुछ भ्रधिक पृष्ट विचार का घुघला सकेत हमे भोल्ड टेस्टामेट' की 
वाद वाली पुस्तको भे मिलता है । परन्तु, उनमे श्रौर सृप्टि-उत्पत्ति-सम्बन्धी ईसाई 
दृष्टिकोण में वडा अ्रन्तर है , उदाहरण के लिए, पाप की चेतना, मनुप्य-मन के 
विभाजन, शान्ति और मोक्ष की श्रावश्यकता, पुरस्कार भर दण्ड--मृत्यूपरान्त पाप- 
शुद्धि के निमित्त और कष्ट पहुचाने के मिमित्त, दोनो प्रकार के दण्ड--मे भारी अतर 
है । इन विचारों का विकास निश्चय ही झोल्ड टेस्टामेट' और *न्यू टेस्टामेट' की 
रचना के मध्यवर्ती समय मे हुआ होगा जिसके विषय में कुछ भी ज्ञात नही है । मान- 
वात्मा के उच्च प्रारव्घ के प्रति आस्था फिलस्तीन, यूनान और रोम के धर्मों मे नही 
मित्ती, केवल अनविकारिक एवं भ्र-यूनानी रहस्यवादी सम्प्रदाय इसके अ्रपवाद हैं । 
इस प्रश्त पर ईसा और उनके तात्कालिक अ्रनुयायियो के विचार निश्चय ही उस वाता- 
वरण मे बने होगे, जहा पूर्व श्रौर पश्चिम, रहस्यात्मक अनुभव एवं वौद्धिक श्रनुमान 
को एक-दूसरे पर क्रिया-प्रतिक्रिया हो रही होगी । 

१ “जनेल आँव ढ पालि टेवस्ट सोसाइटी', १६२३, पृष्ठ ४३-४ । 


२ जोंव ५, २४५-७ + साम्स झड़, ५० + डिश्ा।, २४; इसायद >झापं, १६ » ढेनिएल 
मै, २ | 


१६४ प्राच्य धर्म भोर पाइचात्य विचार 


रहस्यात्मक धर्मों के द्वारा कुछ ऐसी चीज़ो पर प्रकाश पडा जो हमारे ज्ञान से 
छिपे पडे थे और उन्होने मृत्यूपरान्त के एक ऐसे लोक की वातें हमे वताईं जिनके विषय 
में श्रधिक्ृत या शास्त्रीय धर्म चुप थे । जैसे ही भौगोलिक सीमाझो की रुकावटे हटी, 
ज्ञान-क्षितिज का विस्तार हुआ, बसे ही रहस्यवादी धर्म, जो भात्मा की मुक्ति, पाप के 
वोक से छुटकारे और “निर्णय! के विरुद्ध सुरक्षा का आश्वासन देते थे, लोकप्रिय हो 
गए। यहा तक कि सामान्य जनता पर भी इनका कुछ न कुछ प्रभाव पडा। ईसा 
कहते है : “तुम्हे ईश्वर के राज्य का रहस्य वता दिया जा रहा है , परन्तु जो लोग 
वाहर के हैं उनके लिए नीति-कथाओं में सारी बातें कह दी जा रही हैं।”* ओर 
इसी प्रकार की बहुत-सी नीति-कथाझ्रो के माध्यम से उन्होने उनसे कुछ बातें कही, 
जिनको वे सुन-समभझ सकते थे; झौर विना नीति-कथा के उन्होने उनसे कुछ भी न 
कहा; परन्तु श्रपने शिष्यो को उन्होने निजी तौर पर सारी वातें विशद रूप से समझा 
दी ।”* उन्होने भ्रपने शिष्यो से कहा : “मुझे श्रभी कई वातें तुमसे कहनी हैं, परन्तु 
तुम इस समय उनको नही सुन सकते ।”? बपतिस्मा के पदचात्‌ आध्यात्मिक जन्म होने 
का एक उल्लेख हमे मिलता है . “और उन दिनो ऐसा हुआ कि ईसा नज़ारेथ से 
गैलिली भ्राए और जोडंन मे जॉन ने उनको वपतिस्मा दी । भर जैसे ही वे जल से 
बाहर निकले कि उन्होंने आकाश को विदीर्ण होते देखा श्रौर उसमे से एक कपोंत की 
भाति उतरकर आत्मा उनके भीतर प्रविष्ट हो गई श्ौर तभी एक भ्राकाशवाणी हुई . 
तू मेरा प्यारा बेटा है , तुझे पाकर मैं बहुत प्रसत्न हु ।”* ईसाई यूचेरिस्ट एल्यूसिस 
और मियू के मतवादो के पवित्र भोजन' को चिरस्थायी वना देता है ।* 
यहूदी होने के नाते ईसा यह मानते थे कि कयामत के वाद पुनरुत्थान के समय 
भरे हुए व्यक्तियों के शरीर कन्नों मे से उठ खडे होगे । मरने पर लेज़ारस को तो सीधे 
स्वर्ग मे ले जाया जाता है श्रौर धनी आ्रादमी को नरक मे । मृत्यु के तीसरे दिन ईसा 
के देहोत्यान की वात शायद मैथ्यू ने सुफाई है. “जिस प्रकार जोनाह तीन दिन श्रौर 
तीन रातें व्हेल मछली के पेट मे रह सका था, उसी प्रकार “मनुष्य का वेटा' (ईसा) 
भी तीन दिन श्रौर तीन 'रातो तक पृथ्वी के गर्भ मे रहेगा ।”* इस बात का मेल ईसा 
के उस कथन से नही बैठता जिसे उन्होंने अपने साथ सलीव (क्रॉस) पर सूली चढाए 
जानेवाले चोर को कहा था “आ्राज ही तू मेरे साथ स्वर्ग में होगा ।” मरने के तुरन्त 
वाद ईश्वर के वरद्‌ सहवास का सुख आत्मा को मिल जाता है । मृत्यु का क्षण मनुप्य 
के उन्नयन का भी क्षण है। हमे मनुष्य की आत्मा भौर उसकी मासल खोल को एक 
« मार्क, २. सार्क 77, 2३-०४ | 9. जॉन 27, १९ 
५ ह ॥, हि | जस्टिन मार्टियर कद्दते ला मेरा प्रिय पुत्र दे: थाज दी मेंने तुमे 
जन्म #” (ट्रहफो?, ८८); ल्यूक 7, २२ भी | 
न कप पक कौर इस्नेशियस ईसाई रहस्यों के विषय में बतलाते 
ह। 'स्रोमेय! में क्नीमेंट ने एक अध्याय का शोर्पक दी यद रखा दे £ “ईसाई परम के वे रहस्य नो 
सवको बतलाने योग्य नहीं !” 
६. 2776, ४० | 
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हर 

ही वस्तु नही समझ लेना चाहिए । मृत्यु पर विजय का भश्रर्थ है भ्ात्मा का नींद से जाग 
जाना , जागने पर ही वह उच्चतर दर्शन के लिए सक्षम वन पाती है। निर्णय के दिन 
देहोत्थान (रिसरेक्शन) का श्रर्थ यह नही है कि शव पून जीवित हो उठेंगे। रूढ़ि- 
वादी यहूदी या सामान्य ग्रीक ईसाइयो के इस विचार से सहमत नही होता कि यह 
जीवन एक शिक्षा-काल है, परीक्षा का समय है, और हम लोग एक ऐसे लोक मे अपना 
अवकाश विताने श्राए हैं, जहा हमे जीवन की गम्मीरतम सार्थकता को प्राप्त करने की 
झाशा नही करनी चाहिए। 

जब ईश्वरीय राज्य-सम्वन्धी यह पूर्वेकेथन चरितार्थ नहीं हुआ कि ईरुवर के 
प्रतिष्ठित पुत्र को देखने भौर जानने के लिए हम जीवित रहेंगे, तव सृष्टि-रचना- 
सम्बन्धी दावा प्रमुखता प्राप्त कर गया। पीटर तथा श्रन्य सन्‍्तो ने ईसा की मृत्यु के 
घाद यह विश्वास प्रकट किया था कि उन्होंने झ्राध्यात्मिक दिव्यदृष्टि से ईसा को ईश्वर 
के साथ रहते देखा है , इस विश्वास की सम्भावना के मूल मे यह मान्यता थी कि 
मृत्यु के द्वारा ईश्वर तक पहुचा जा सकता है । यह खाली हुई कब्र या देह के पुनरु- 
त्यान का प्रश्व नही जान पडता । ईसा के जीवन भौर कार्य की सीधी-सादी कहानी 
को रूपान्तरित करके एक स्वर्गीय शात्मा के महापुरुष के रूप मे घरती पर अ्रवतीर्णं 
होने की कहानी वना दी गई, जो जब तक यहा रहा हाड-मास की देह के आवरण में 
अपनी दिव्यात्मा को छिपाए रहा । उत्तरकालीन ईसाई-घमंशास्त्र ने ईसा का जो चित्र 
सामने रखा, उसने ईदवर तक की रूपरेखा पर लीपापोती कर दी । पुनरुत्यित प्रभु 
(ईसा) ईश्वर का स्थान ले लेता है और ईसाई चच्चे ईश्वरीय राज्य का स्थानापन्‍्न बन 
जाता है। जिस प्रकार परमन्नह्म परमेश्वर श्लौर एक ऐतिहासिक व्यक्ति को एकरूप 
मान लिया गया, उसी प्रकार ईदेवरीय राज्य और एक ठोस आ्लानुभविक सरचना, 
स्वरूप श्लौर सगठन वाली ध्मं-सस्था को एक जैसा समझ लिया गया। 

जैसाकि हम देख चुके हैं, ईसा यहुदी घारणाओ को अपने निजी अनुभव के प्रकाश 
में परिवद्धित और परिवर्तित करते हैं। इस कार्य मे उन्हें अपने घामिक वातावरण से 
वहुत सहायता मिली, भ्रौर जैसाकि एसेनी-मत के घर्म-सिद्धान्तो तथा दुक झाव एनक' 
से सूचित होता है, उनके घामिक वातावरण मे भारतीय प्रभाव भी सम्मिलित थे । 
ईश्वरीय राज्य, शाश्वत जीवन, तपश्चर्या पर बल भर भावी जीवन-सम्बन्धी उनकी 
थिक्षाएं यहूदी परम्परा से दूर पड जाती हैं भौर हिन्दू तथा वौद्ध विचारणा के साथ 
उनका सास्‍्य दृष्टिगत होता है । यद्यपि उनकी शिक्षाएं ऐतिहासिक दृष्टि से जूडावाद 
के ठीक वाद की हैं, तो भी तात्त्विक दृष्टि से ईसाइयत का विकास जूडावाद मे से नही 
हुआ । ईसा मसीह अ्रपने सन मे यहूदी भ्रौर रहस्यवादी प्रवृत्तियो के बीच पूरी तरह 
सामजस्य नही कर सके थे , यह वैचारिक तनाव हमको ईसाई-घर्म के विकास मे परि- 
लक्षित होता है । अब हम देखेंगे कि इजील की कहानी का गौतम बुद्ध के जीवन और 
शिक्षा से कितना उल्लेखनीय सादृश्य है ॥* 

ईंता से लगभग पाच सो वर्ष पूर्व, गया की घाटी मे, बुद्ध एक ऐसे जीवन- 

१ लेखक की 'गौतम'द चुद्ध/ नामक कृति (१६३८) देखिए । 
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दर्शन का उपदेश करते फिर रहे थे जो मनुष्यों को अज्ञान और पाप के वत्चन से छडाने 
का भ्राश्वासन देता था। बुद्ध की मत्यु के डेढ सौ वर्ष वीतते न बीतते उनकी जीवन 
श्रौर मृत्यु की परम्परा को व्यवस्थित कर दिया गया । उनके गर्भ-प्रवेश और जन्म-ग्रहण 
को चमत्कारिक, अद्भुत और दँवी रूप दे दिया गया ।* देवदूतो ने उनके पिता को 
इसके विषय में सूचित किया, और “ललितविस्तर' के अनुसार “रानी को वत्तीस 
महीनों तक कुमारी का जीवन बिताने की अनुमति दे दी गई ।” जिस दिन गौतम का 
जन्म हुआ, उसी दिन एक ब्राह्मण ज्योतिषी उनके महान पुरुष होने की भविष्यवाणी 
करता है। श्रसित वीद्ध 'साइमिश्नन' (877०07) है ।* वह वायु-मार्ग से शिशु गौतम 
को देखने के लिए आता है । उघर ईसा-सम्ब्रन्धी आ्ाख्यान मे भी कहा गया है * साइ- 
मित्रन “भ्रात्मा के माध्यम से मन्दिर मे झ्राया ।” जब असित देवदुतो से पूछता है कि वे 
इतने आनन्दमग्न क्यों हैं, तव वे उत्तर देते हैं कि “वे प्रसन्‍न और श्रत्यन्त झआानन्दित' 
इसलिए हैं क्योकि ससार के लोगो की सुख-समृद्धि तथा कल्याण मे वृद्धि के निमित्त बुद्ध 
का जन्म होनेवाला है ।? धीरे-धीरे गौतस ज्ञान और विवेक तथा गौरव की दृष्टि से 
बढ़ते चले गए | यद्यपि बहुत चेष्टा की गई कि गौतम के सामने कोई शोकप॒र्ण दृष्य या 
परिस्थिति न आ्राए, तथापि श्रपने चतुदिक के जीवन में गौतम बुद्ध को कोई सन्‍्तोप नही 
प्राप्त हो रहा था। उन्होंने अपने घर के सुखो से दूर भागने का निश्चय कर लिया । 
जब उत्तको समाचार मिला कि उनको पुश्र-रत्न की प्राप्ति हुई है, तव गोतम ने कहा 
था “यह एक तया और दृढ़ वन्धन है जिसे मुझे तोडना होगा, श्रौर उन्होंने श्रविलम्] 
घर को त्याग दिया अपने विरक्‍्त जीवन के प्रारम्भ में जब उन्होंने उनचास दिन का 
उपवास समाप्त किया तब 'मार' ने प्रकट होकर उचको यह प्रलोभन दिया कि यदि वे 
श्रपती तपदचर्या और सत्य-शोघ को त्याग दें, तो वह उनको ससार का राज्य दे देगा । 
उस दुरात्मा ने बुद्ध से कहा . “इसलिए हे प्रभु, यदि ईदवर ने चाहा, तो वह पर्वतराज 
हिमालय को स्वर्ण-राशि मे परिणत कर देगा और सारा पहाड का पहाड सोना हो 
जाएगा । चुद्ध ने उत्तर दिया “वह व्यक्ति, जिसने पीडा भ्रौर पीडा के क्षोत को जान 
लिया है, ऐसा व्यक्ति भला प्रलोभनों के श्रागे कैसे कुक सकता है ?” वहू दुरात्मा मार 
दु खी और भसन्वुष्ट होकर भ्न्तर्धान हो गया ।४ इस घटता के पश्चात्‌ गौतम ने प्रलो- 
भरनों पर विजय पाई, वे भ्रपनी सत्य-शोध मे जुटे रहे, दिनो तक ध्यान मे डूबे रहे श्रौर 
श्रन्तत उन्होने ज्ञान का प्रकाश पा ही लिया, वे वबुद्ध/ वन गए । बुद्ध के गर्भप्रवेश भर 
जन्म के समान ही उनकी ज्ञान-प्राप्ति की घटना के साथ भी वत्तीस महान चमत्कारिक 

घटनाएं जुडी हुई हैं। अन्धो को दृष्टि मिल जाती है, बहरे सुनने लगते हैं झौर लगडे 

१. मिज्किम निकाय', १२३ | जिन देवदूतों ने वच्चे को पाया, वे बसे उसकी माता के 
सामने ले जाकर वोले : “रानी माया, तुम सुखी छो, भावन्द मनाश्री और अतन्न हो, क्योंकि थद 
घुन्न, जिसे तूने जन्म दिया दे, पुण्यात्मा दे |” 

२, ल्यूक ॥, ८-४० 3 चुत्त निपात?, ६७६-१७०० | 

३ चुत्त निपात), “मनुस्तलोके दितसुसतया" | 

४. देखिए धोल्डेनवर्ग कृत बुद्ध! (१८८२) एप्ठ ३१२ । 
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बेखटक चलने-फिरने लगते हैं | स्वय बुद्ध का रूपान्तरण हो जाता है और उनका शरीर 
अतुल आभा से दीप्त हो उठता है। सब प्राणियो के प्रति हृदय मे करुणा रखकर वे 
“ज्यायनिष्ठता का राज्य स्थापित करने का उपक्रम करते हैं, ताकि श्रन्धकार मे पड़े 
लोगो को प्रकाश मिल सके भौर मनुष्यों के लिए अ्रमरता का द्वार खुल जाए ।” १ 
उनका धर्मे-प्रचार का कार्य प्रारम्म होता है । अपने वारह शिष्यों को वे भ्रपना सन्देश 
सभी श्रेणियो के लोगो मे प्रसारित करने के लिए भेजते हैं ।* बुद्ध रोगियो की चिकित्सा 
भी करते हैं, वे एक वेजोड चिकित्सक भी हैं ।” एक कथा प्रसिद्ध है कि एक बौद्ध- 
मठ में रहनेवाले भिक्षुओ ने एक रोगी भिक्षु की उपेक्षा कर रखी थी । बुद्ध को पता 
चला। पता चलते ही बुद्ध ने स्वय उसे नहलाया-धुलाया भौर उसकी छुश्रूषा की । वाद 
मे उन्होने उन लापरवाह भिक्षुओ से, जो उनकी सेवा करने को काफी उत्सुक थे, कहा . 
“जो कोई भी मेरी देखभाल करना चाहता है, उसे रोगी की देखभाल करनी चाहिए।”४ 
वे मानवता के साथ अपने को एकात्म अनुभव करते हैं, इसी लिए रोगी तथा परित्यक्त 
व्यक्तियों के प्रति की गई सेवाझो- को वे वस्तुत अपने प्रति की गई सेवा मानते हैं । 
इस श्ादरशे वाक्य में हमें एक स्वणिम नियम हाथ लगता है “वही करो जो तुम चाहते 
हो कि कोई तुम्हारे साथ करे , किसीके प्राण न लो, न प्राण लेने मे सहायक बनो ।”* 
“जिस प्रकार कोई माता श्रपने औरस इकलौते वेटे की प्राण-रक्षा, अपने प्राणो को सकट 
मे डालकर करती है, उसी प्रकार प्रत्येक मनुष्य को समस्त ससार के सभी प्राणियों के 
साथ असीम सहानुभूति का व्यवहार करना चाहिए ।”९ “ससार मे सर्वेत्र---ऊपर, नीचे 
और चारो ओर निष्पक्ष, श्रमिश्र, देषरहित भ्रतुल सदेच्छा का प्रसार होने दो ।”% 
सदाचरण शभ्रौर सद्विश्वास पर बल दिया गया है।” एक बार यदि हम वुद्ध 
की शिक्षाओ को स्वीकार कर लेते हैं, तो हमारे सामने जाति और पद का कोई 
विभेद रह ही नही जाता ।* बुद्ध ने श्रगुलिमाल डाकू का मत-परिवर्तंन कर डाला, 

१ देखिए, 'महावस्ग?, /, ६, ८ | 

२ “मिक्खुओ, अधिकाश लोगों फी श्री-वृद्धि और कल्याय फे लिए तुम अपनी यात्रा पर 
जाओ ससार के सभी ग्राणियों के प्रति तुम्दारे हृदय में करुणा दो) देवदूतों और मत्यों सभीके लिए 
तुम्दारे दृदय में धन, सुख-समृद्धि भर कल्याण की कामना हो । तुममें से कोई दो एकसाथ एक ही 
मार्ग से मत जाभो ।” ('सेक्रिड बुक्स आँव द्‌ डैरट', खएड >77, पृष्ठ ११२) । भावी ४, ७, ल्यूक 2५, १ | 

३ 'इतिवुत्तक?, १०० , सुत्त निपात?, ५६० | 

४ “विनय टेक्स्ट्सः, सैक्रिड बुक्स भव द ईस्ट, खण्ड ऊ्ागी, पृष्ठ २४० | 'महावग्ग?, शा, 
२६५ तुलना कीजिए * मैथ्यू ४2०, ४० - “तने मेरे इन भाइयों में सवसे छोटे के साथ भी जो कुछ 
किया है, उसे ऐसा दी समझ कि तूने मेरे लिए ही किया है [? 
“अत्तानम्‌ उपमम्‌ कत्वा |”? देखिए सै० बु० ई० खण्ड ७, पृष्ठ ३६ | 
६. वही, खण्ड <, पृष्ठ २५ | 
७ “खुदक पाथ”, अग्रेज्ञी अनुवाद, चाइल्डसे, प्रष्ठ १६ | 
« 'इतिवुत्तक', ३२ ; जेम्स 7, १४, २४, २६ भी देखिए | 
कर 8. सै० चु० $०, खण्ड 52, पृष्ठ ३०४; गैलेट्यन्स माँ, र८ भी देखिए ; मार्क गा, ३४ 

र्‌३५] 


शरद 


ठी 


श्श्द प्राच्य धर्म और पाश्चात्य विचार 


एणिका * अम्वपाली के घर उन्होंने भोजत किया । उनपर समृद्धि का जीवन बिताने 
का भी आरोप लगाया गया है ।* बुद्ध के निम्नलिखित कथनो की प्रतिध्वनि इजीलो 
(गॉस्पेल्स) में भी सुवाई देती है : 


“उसने मुझे गाली दी, उससे पीटा मुझे, 
पराजित किया मुझे, लूट लिया मुझे, 

जो लोग ऐसे विचारो को मन में जगह देते है, 
उनका क्रोध नही होता है शान्त ; 

क्रोध से कभी क्रोध नहीं 

इस जगत्‌ में हुआ करते हैं शान्त, 

वे तो नम्नता से ही होते है शान्त ।* 


रोप को नम्नता से जीतो, 

बुराई को भलाई से जीतो; 

नीच मनुष्य को जीतो भेंट देकर, 
ओर भूठे को सच से जीतो।४ 


विजय क्रोध को जन्म देती है, 

क्योकि विजित पीडा मे पड़ा होता है, 

शान्तिप्रिय मनुष्य सुखी रहता है, ता 
क्योकि वह विजय और पराजय को त्याग देता है ।” 


चतुर मनुष्य को न्यायनिष्ठ बनना चाहिए, 

यह ऐसा खज़ाना है जिसमे दूसरे हिस्सा नहीं वटा सकते ; 
जिसे कोई चोर नही चुरा सकता . 

ऐसा खज़ाना है यह जो कभी छिनता नही ।* 


बुद्ध और ईसा दोनो ने ही अपने शिष्यो को ऐसा खज़ाना जमा करवे को कहा 
हैं जिसे न कीडा खा सकेगा, न मोर्चा जिसे वरवाद कर सकेगा ; न चोर सेंघ लगा- 
कर जिसे चुरा ही सकेगा। बुद्ध ने कहा था “मनुप्य श्रपने सज़ाने को गहरा गडूढा 


१ सै० बु० ई०, खण्ड ऊ07, पृष्ठ १०५, भौर खए्ड >2, पृष्ठ ३० 3 देखिए मार्क ॥, १६३ 
ल्यूक ४) ३७-९५ ४४, १०२ 3 मेय्यू >ध) ३१ भीर ३२९ । 

२. 'मज्मिम निकाय”, २६, मंथ्यू ४४ , १६ । 

३, सैक्रिंड बुक्स भव द ईस्ट, खण्ड %, पृष्ठ ४ | 

४. बही, पृष्ठ ५८७ 'मिज्किम निकाय?, २१ भी देखिए | 

५. 'पम्मपद”, २०१३ ६८४, (८५, १६६ भी देखिए | 

६. छुलना कीजिए : मैथ्यू 7४, १६ और २० | 


भारत और पादचात्य घामिक विचारणा ईसाई जयत्‌-१ १६६ 


खोदकर गाड देता है, जो उसमे गडा रहकर दिन पर दिन बीत जाने पर भी उसके 
लिए कोई लाभप्रद नही होता “परन्तु एक ऐसा भी खज़ाना है जिसे प्रत्येक स्त्री-पुरुष 
रख सकता हैं। यह खज़ाना हृदय मे रखा जाता है, यह खज़ाना है दान, दया, सयम 
झभ्ौर शील का। यह ऐसा खज़ाना है जो सुरक्षित है, श्रभेद्य हैँ, जो कभी छीना नही जा 
सकता । जब मनुष्य इस ससार के नश्वर ऐश्वर्यों को त्याग देता हैं, तव उनको वह 
मृत्यु के बाद भ्रपने साथ ले जाता हैँ । यह खज़ाना ऐसा ही हैं, जिसमे न कोई हिस्सा 
बटा सकता है, जिसे न कोई चोर चुरा ही सकता है ।”१ 


ये जटाजूट तेरे किस काम के हैं रे मूर्ख ! 
किस काम के हैं ये वल्कल वस्त्र ! 

भीतर तो तेरे कालिख भरी है, 

और बाहर तू सफाई रखता है ! * 


जीवन को विनष्ट करना, मारता, काटना, बाधना, चुराना, श्रसत्य 
बोलना, धोखाघडी भर धूर्तता करना, निरर्थक पुस्तकें पढ़ना, परस्त्री-गमन 
करना--इन कार्यों से मनुप्य अपवित्र होता है, न कि मास-भक्षण करने से ।* 


जैसे बुद्ध प्राचीन भारत में प्रचलित कृच्छू तप साधना की निन्‍्दा करते हैं, 
वैसे ही ईसा 'जान द बेप्टिस्ट' के कर्मकाण्डो तथा तपोषूर्ण घामिक क्रियाओ्रो पर वल 
देने की वात को स्वीकार नही करते । जिस प्रकार बुद्ध कमंकाण्डी धर्म की निनन्‍्दा 
करते हैं झोर दीक्षा-सस्कार पर ज़ोर देते हैं, उसी प्रकार ईसा घामिक विधियो के लिए 
कम आग्रह करते हैं और घारमिक भावना से अनुप्राणित होने पर अधिक वल देते हैं । 
“ज्यायनिष्ठ व्यक्ति के प्रति भ्रादर दिखाना यज्ञ-याग से श्रच्छा है ।”* बुद्ध कहते हैं 
“पिक्‍्खुओ, जैसेकि एक नील कमल, जल-गुलाब, या श्वेत कमल जल मे जन्म लेता है, 
जल मे ही बडा होता है भौर जल से भिलिप्त रहकर उससे ऊपर उठा हु होता है, 
वेसे ही हे भिक्‍्खुओ, तथागत ससार मे रहकर भी ससार से निरलिप्त रहता है, उसके 
विकार उसे स्पर्श नही करते ।”९ जॉन के अभ्रनुसार ईसा भी कहते हैं . “मे इस ससार 
का नहीं हु ।/७ 
बुद्धत्व प्राप्त करने के परचात्‌ गौतम बुद्ध कपिलवस्तु नगर मे वहुत घूमघाम 

से प्रवेश करते हैं।* ज्यो-ज्यो वे नगर के समीप पाते जाते हैं, त्यो-त्यो उनके 

१ 'ख़ुदइक पाथ?, भग्रेज़ी अनुवाद, चाइल्ड, पृष्ठ १३। 

२. 'धम्मपद?, ३६४) सेक्रिड चुक्स भव द ईस्ट, खण्ड >, पृष्ठ ४०; मैथ्यू 7, १५ भी देखिए | 

३. सै० चु० ईं०, खण्ड :८, पृष्ठ ४०, ४१ 3 देखिए माके शां, १५ | वपतिस्मा के अनुष्ठान में 
साध्श्य फे लिए देखिए मेथ्यू 77, १४, जॉन 77, २) भौर “महानिन्वान सुत्तः 3 सै० बु० ई०, खण्ड 
शा, पृष्ठ १०६, सै० घु० हैं०, खएड 9 का आसुख भी देखिए । 

४. माके, 7, १५ | भू. 'धन्‍्मपद?, १०८ | 

६६ 'सयुत्त निकायः, अखाां, ६४ | ७. जॉन ४7, १४-१६ | 

८ तुलना कीजिए, ल्यूक 7, ४१ | 


२०० प्राच्य धर्म और पाइ्चात्य विचार 


शरीर से विकीर्ण होनेवाली दिव्य श्राभा से वगर के द्वार, प्राचीरें, कगूरे और स्मारक 
आलोकित होने लगते हैं । जिस प्रकार नया यरूशलम नगर दीप से झ्रालोकित हो उठता 
है, उसी प्रकार कपिलवस्तु पूर्ण प्रकाशित हो जाता है और सभी तागरिकगण भागे वढकर 
बुद्ध का स्वागत करते हैं। परन्तु, वुद्ध अविचलित रहते हैं। जब बुद्ध को मन्दिर मे 
देव-पूजन के लिए ले जाया जाता है, तब वे कहते हैं कि यह भनावश्यक है, क्योकि मैं 
देवताओ से श्रेष्ठ हूं, यद्यपि में लोकाचार को स्वीकार करता हु ।* जब एक व्यापारी 
ने, जो बुद्ध का स्षिण्य वत गया था, अपने नगर को लौट जाने भौर वहा के निवासियों 
को धम्म का उपदेश करने की अनुमति बुद्ध से चाही, तव उन्होने कहा “सुनपरन्त 
नगर के निवासी वहुत ही उच्छू खल भौर उग्र है , यदि वे गाली-गलौज करें, तो तुम 
क्या करोगे ?” श्षिष्य ने कहा “मैं उनका कोई प्रत्युत्तर नही दूगा ।” “और यदि वे 
तुम्हे मार डालने की चेष्टा करें ?” श्षिष्य ने कहा * “मृत्यु अपने-झापमे कोई बुरी 
चीज़ नहीं । कई लोग तो ससार की भ्रसारता को देखकर मृत्यु की कामना तक करते 
हैं, परन्तु में ससार से विदा लेने के समय को पास लाने के लिए न तो त्वरा करूया, 
न उसे विलस्वित करने की चेंप्टा करूगा ।” बुद्ध को शिप्य के इस उत्तर से सनन्‍्तोप 
हो गया श्रौर उन्होंने शिप्य को उसके नगर जाने की अनुमति दे दी ।* बुद्ध का अपने 
शिष्यो के साथ विग्रह भी हुआ | उनका चचेरा भाई देवदत्त उनके भनुयायियों मे जूडा- 
वादियो की तरह था | एक वार उसने बुद्ध की हत्या करने के लिए तीस धनुर्धारियों 
को किराये पर नियुक्त किया था। परन्तु, जब वे घनुर्धारी बुद्ध के समक्ष श्राएं, तव 
उनकी गरिमा से इतने भ्रभिभूत हो गए कि उसके चरणों पर ठीक वैसे ही गिर पडे, 
जैसे ग्रेथ्सेमेत के उद्यान मे सैनिक ईसा के चरणो में गिर पडे थे ।* जव बुद्ध के विश्वास- 
घाती शिष्यों की कोई कुचेष्टा सफल नही हुईं तव सबने उनसे क्ष मा-याचना की । बुद्ध 
ने उदारतापूर्वक उन्हे क्षमा कर दिया। मृत्युपूर्व के श्रतिम दिन, बुद्ध का शरीर 
रूपान्तरित हो गया” श्रौर जब उनकी मृत्यु हुई तब सारे ससार में प्रवल भूकम्प झनु- 
भव किया गया ।* 
दोनों धर्मों मे कई नीति-कथाएं समान है। बुद्ध शब्द-बीज वोनेवाले है । वे 
भिक्षा-पात में मिली एक छोटी-सी रोटी से श्रपने पाच सौ साथियों को खिलाते है, 
ग्रौर फिर भी काफी रोटी बच रहती है जिसे फेंक दिया जाता है ।६ जातक १६० 
में एक घटना का उल्लेख है कि एक ग ञातुर शिष्य जब देखता है कि उसको नदी के 
पार ले जाने के लिए कोई नाव नही है तव वह जल पर चल देता हैं। बीच धार में 
पहुचकर उसका विश्वास डगमगा जाता है श्रोर वह डूबने लयता है । जब वह पुन् 
बुद्ध में श्पती श्रास्था को दृढ़ करता है तब वह सही-सलामत दूसरे किनारे पर पहुच 
जाता है । मैक्समूलर इस घटना पर टिप्पणी करते हुए कहते हैं कि केवल पानी पर 
चलना कोई असामान्य कहानी नहीं है, परन्तु बुद्ध पर श्रास्था रखकर पार उतरना धौर 
१ देखिए, मैश्यू 7४, १३ । २. हार्टी : 'भेन्यूज़ल भाव बुद्धिज़्म', ए४ २५६ ! 
३. वही, पृष्ठ ३१६ | ४ 'मिहमपरिनिब्वान सतत), पृष्ठ ४६। 
५ बढ़ी, पृष्ठ ६२ | ६. जातक! ७८ 


भारत भौर पाइचात्य घामिक विचारणा - ईसाई जगत्‌-१ २०१ 


उसके श्रभाव मे डूबने लगना--इसका कारण कोई ऐतिहासिक सम्पर्क या स्थाना- 
न्तरण हो सकता है, भौर “इस मामले मे हमे याद रखना चाहिए कि इस वौद्ध नीति-कथा 
का समय काल-क्रम की दृष्टि से सेंट ल्यूक के इजील के समय के पहले का है।”” 


१. मैक्समूलर : “लास्ट एसेज?, प्रथम सीरीज़ (१६०१), एृ० श८५ | 

यूसेवियस के कथनानुसार चर्च के द्वारा श्जीलों का प्रकाशन ट्राजन (६८-११७ ई०) के शासन- 
काल में हुआ था । निस्सन्देदद, वे इसके पूर्व भी किसी न किसी रूप में अस्तित्व में थीं, परन्तु उनके 
प्रामाणिक सम्पादन एवं सकलन का यही समय था । वौद्धधर्म के धार्मिक नियमों से युक्त गनन्‍्ध 
निश्चित रूप से ही इनसे पूर्व के थे | प्रथम शती के छठे दशक में वौद्धधर्म को सरकारी तौर पर चीन 
में मान्यता मिली, उसका स्वागत हुआ और उस दशक में एक बौद्ध ग्रथ द सून्न आँव ४२ सेक्शन्स? 
चीनी भाषा में सकलित किया गया और उसके सम्मान में एक मन्दिर का निर्माण किया गया | 
यद्द अन्य उत्त समय भारत में प्रसिद्ध हो चुका होगा जव सन्‌ ६४ ई० में भारत में पहला चीनी राज- 
दूतावास स्थापित हुआ | इस अन्य में प्रातिमोक्ष' या विहार के अन्तेवासी सदस्यों के अनुशासन के २५० 
नियमों का उल्लेख द्वे | 'ललितविस्तर? से मिलता-ज़ुलता बुद्ध का पौराणिक जीवन भी चीनी भाषा 
में अनुवादित हुआ | उससे पता चलता द्वै कि उस समय बौद्धधर्म के धर्म-सूज्न काफी विकसित हो चुके 
थे | अशोक के समय तक वोद्धधर्मके अधिकाश धर्मशास्त्रों की रचना छो चुकी थी, क्योंकि वैराठ में 
प्राप्त अशोक के शिलालेख से पता चलता द्वे कि वह धर्मशास्त्रों के सात विभिन्‍न अरशों को पढ़ने 
की सस्तुति मि्षओं, मिक्षुणियों और सामान्य जनता से करता दे , इनमें से पाच तो “ुत्तपिव्क? के 
भाग दें और अन्य दो “विनयपिटक? में पाए जाए हे । सिहल (लका) के पुरावृत्ताल्यानों से पता चलता 
है कि वौद्धपरम फे नियम अन्तिम रूप से एक परिषद्‌ द्वारा निश्चित किए गए थे | जिसका अधिवेशन 
श्रशोक ने बुलाया था | अशोक की मृत्यु २०० ई० पू० के आसपास हुईं | उत्तकी मृत्यु के कुद दी 
समय बाद, मध्यमारत में स्थित भरहुत के स्तूप के चारों ओर जो कठघरा वना है, उससे हमें न 
फेवल वौद्ध-धर्मशास्त्रों के नाम धात दवो जाते हैं, वरन्‌ कुछ वौद्धवर्गों के नाम भी | इस तरद के नाम 
दिए हुए दे. . “अनुवाचक?, वार्तालाप पढः--ोकरियों में निपुण”, 'पच-सग्रह में पठ?ः | देखए * 
फर्यु सन लिखित 'हिस्ट्री ऑव शरिडयन एण्ड ईस्टने आर्किटेक्चर! (१८७४), प्रृष्ठ ८५» कर्निषम 
लिखित, “द स्तृप भाव मरदुत” (१८७६) | बुद्ध के जीवन पर पाली, सिंदली और चीनी भाषा में 
लिखे ग्रपों और अन्य स्रोतों से उनके चमत्कारिक जन्म, उनके महामिनिष्क्मण, उनको दिए गए 
प्रलोभन, उनको धान (बुद्धत्व) प्राप्ति और उसके वाद एक धर्मोपदेष्टा के रूप में उनका परिश्रम तथा 
उनके धर्म के उद्देश्य आदि वातों में कुछ ऐसी समानता मिलती दे जिससे यह लक्षित होता है कि 
ईस्वी सन्‌ फे शताब्दियों पूरे एक बहुत विस्तृत परम्परा का अस्तित्व था | पाली भाषा में लिखे धर्म- 
सन्न अशोक के जीवन काल में द्वी निश्चित कर दिए गए थे और वत्तगामनि (८८-७६ ई० पू०) के 
राजत्-काल में उनको लिखित रूप दे दिया गया था | वौद्धधर्म प्रकृत्या एक मिशनरी घमम था | 
द्वितीय शी ई० पू० में वौद्ध सन्‍्यासी (अमण) पश्चिमी फारस में तया प्रथम शती ई० पृ० में वैकिट्रया 
में पाण गए ये | 

ईसाई धर्म में साइमिअन, प्रलोभनों, जल पर चलने, रोटियों और मछलियों से सम्बन्धित 
चमत्कारिक घटनाओं का जो उल्लेख आया द्वै, उनके विषय में गावें का विचार है कि ये सीबे वौद्ध- 
धर्म से उधार ली गई हैं | हमें कृष्ण भोर क्राइस्ट में कई समानताए मिलती हैँ | उदादरण के लिए, 
(१) जब क्राइस्ट (ईसा) का जन्म होता है तब उनकी माता "मेरी? एक अदभुत प्रकाश से आवृत दो 
उठती है | ऐसा ही प्रकाश कृष्ण-जनन्‍्म फे समय देवकी को भावृत कर लेता है । (२) दोनों के जन्म 
के समय समस्त प्रकृति आनन्द से क्रम उठती दै। (३) द्वीरोद ज्योतिषियों से पूछता दे : “कहा दै 
वष्द, जो यहूदियों का राजा वनने के लिए जन्मा दै १? (मेथ्यू 7, ४) नारद कस को चेतावनी देते 
एँ कि कृष्ण तुझे मारेगा | (इस्विश! पुराय, ४, ५६) । (४) द्वीरोद की बात पर ज्योतिपी उसकी 
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यद्यपि बुद्ध ये सव चमत्कार करते हैं,* तो भी वे इनको अपनी दिव्यता का प्रमाण 
बनाने की वात नही स्वीकारते | “इसका कारण है कि मैं मानसिक शक्ति तथा मनो- 
भावों को जानने-सम्वन्धी चमत्कारो के खतरे को समभता हू, शौर मैं इस सबसे 
श्ररुचि रखता हू, घृणा करता हू ।”* केवल कुछ विशेष अवसरो को छोडकर, श्रन्य 
अ्वसरो पर श्रात्महत्या करने की बुद्ध भत्संना करते हैं। “है सारिपुत्त, कोई भी व्यक्ति 
जो श्रपने प्राण देता है या दूसरो के प्राण हरता है, उसको मैं निन्‍दा का पाव समभता 
हूं । परन्तु भिक्षु चन्त ऐसा न था। उसने झात्महत्या तो की, पर वह श्रनिद्य है ।”* 
यदि किसीको मन मे यह दृढ विश्वास हो जाए कि शरीर को जीवित रखने से श्रव 
कोई लाभ नही अथवा इसको त्याग देने से समाज का व्यापक हित हो सकता है, तो 
उस दशा मे उसका त्यागन प्रश्यसनीय है । बुद्ध के जन्म-सम्बन्धी कहानिया तथा 
परवर्ती महायान उनकी करुणा श्रौर त्याग को बहुत महत्त्व प्रदान करते हैं ।* बुद्ध 
ससार के प्रकाश हैं, 'लोकाक्षु' (ससार की श्राख) हैं ।* बुद्ध कहते हैं. “मैं राजा हू, 
धम्म का एक श्रप्नतिम राजा हूं ।” बुद्ध धर्म के विपय में श्रधिकारपूर्वक बोलते हैं 
झौर अपनी जाति के वे सिंह हैं ।5 वे घोषित करते हैं . “हे वासेत्य, ब्रह्म और ब्रह्म- 
लोक दोनो को जानो और उस पथ को भी, जो वहा तक जाता है। मैं उस व्यक्ति 
की तरह उस ब्रह्मतोक को जानता हू जो वहा प्रविप्ट हो चुका है और वही पैदा हुआा 
है ।/£ वे भागे कहते हैं “जो व्यक्ति धम्म (सत्य या सिद्धान्त) को नही देखता है, 
वह मुझे भी नहीं देखता है '"जो व्यक्ति धम्म को देखता है, वह मुझे भी देखता 
है ।”९" बुद्ध कहते हैं: “जो लोग भुभमे केवल भ्ास्था भर प्रेम रखते है, निश्चय 
खिल्ली उड़ाते द॑ (मेथ्यू, 7, १६) और यशोदा की पुत्री के रूप में उत्पन्न देवी कस का उपह्ातत 

करती दे. पक हे शिशुओं की हत्या की वात दोनों के आख्यानों में मिलती दे | (६) 
जोजेफ मेरी के साथ बेघलद्देम आया तो उत्तको कर देना पड़ा | श्सी प्रकार नन्‍्द यशोदा फे साथ कर देने 
के लिए मथुरा भाते हैं | (७) क्राइस्ट का मित्त में पलायन वैसा ह्वी दे जेसा कृष्ण का मन में | श्स 
प्रश्न पर सूचनाएं इतनी स्वल्प दे कि यह स्वाभाविक दे कि इस समस्या पर विभिन्‍त दप्टिकोों और 
पूर्व-मान्यताओों के साथ विचार करनेवाले लोग अपने निष्कर्षों में एक-दूसरे से काफी भिन्‍न हों। 

३. 'अगुत्तर निकाय?, माँ, ६० | बुद्ध की जल-सम्बन्धी सिद्धि के सम्बन्ध में देखिए « 'मद्गवग्गः, 
|, २० 79, | 
का हु 23 32 के | 'द्यावदानः में बुद्ध अपने शिप्यों को भाश देते हैं कि चमत्कार 
मत दिखाझो तथा अपने भच्छे कार्यों को छिपाथों भौर पापी को प्रकट करो | 

३. सयुत्त निकाय!, >&>7, ८७ | 8३ न 3 

५. "संसार में कोई भी स्थान, सरसों के दाने के बरावर चोदा स्थान भी ऐसा नहीं दे जा 
बोधितल ने प्रायियों के निमित्त अपने श्रा्णों का वलिदान न किया हो |” 'सद्धमंपुस्टरीक? भग्रेजी 
आअनुवाद, सें० बु० ई०, खण्ड २४, पृ० २५६१ | 

६. 'दीघ निकाय?, १६ | ठुलना कीजिए, जॉन शा, १२, लि; * | 

७. 'मज्किम निकाय!, ६२; घुलना कीजिए, जॉन अप, ३७ | 

८ अगुत्तर निकाय”, ४, ६६५ छुलना कीजिए, मार्क 0, २९, थीर रिविलेशन ४५ ५ । 

« दीघ निकाय”? १३३ तुलना कीनिए, जॉन 97, ४६, भा, २६, रा, ४२ और ५५ ! 
१०. इव्िवत्तक', ६२) तुलना कीनिए, जोन 27, ६, ६, (८-२१ | 


हरि 
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ही वे स्वर्ग भे जाएगे ।”* “जो लोग मुझमे विश्वास रखते हैं, उनको झतत मुक्ति 
मिलकर रहेगी ।”* परन्तु बुद्ध धर्म के सिद्धान्त का पालन करने को श्रपने प्रति भवित 
रखने से अधिक महत्त्व देते हैं। जवकि ईसा अ्रपती वात न सुनने वाले ससार के प्रति 
रुष्ट हैं, तव बुद्ध अपने विरोधियो का सामना शान्ति और विश्वास से करते हैं। वे 
ससार को दुष्ट न मानकर अ्रवोध सममभते थे, विद्रोही न मानकर असन्तोषजनक सानते 
थे । इसलिए उनकी बातो मे हताश कुढन, चिडचिडाहट श्थवा उग्र क्रोध हमे नहीं 
मिलता । उनके व्यवहार में हमको पूर्ण शालीनता, शिष्टाचार तथा किचित्‌ व्यग्य- 
मिश्रित सदुभावना के दर्शन होते हैं । मृत्यु के तीन महीने वाद बुद्ध का रूपान्तरण 
कर दिया जाता है। स्वयमू ब्रह्म और उनको एक ही वताया जाने लगता है | झपनी 
मृत्यु के चार सौ वर्ष पश्चात्‌ उनका रूप कुछ और ही हो जाता है, लोग उनको अक्षर 
ब्रह्म का अस्थायी अ्रवतार मानने लगते हैं श्र उनकी मान्यता यह हो जाती है कि 
अपने भक्‍तो को वे हर समय दर्शन दे सकते हैं तथा उनको अपनी दिव्य प्रकृति का 
भागीदार बनाने की प्रतिज्ञा करते हैं । प्रार्थना और ध्यान के द्वारा पवित्र बौद्ध स्वर्गिक 
प्रभु के साथ साक्षात्‌ सम्पर्क स्थापित कर सकता है। 
झपने छत्रुओ को प्यार करना, शाप देनेवालो को श्राश्षीर्वाद देना, घृणा 
करनेवालो के साथ भी भलाई करना, एक गाल पर चाटा मारनेवाले के सामने 
दूसरा गाल भी कर देना, कोट चुरानेवाले के भागे ले जाने के लिए अपना लवादा 
भी रख देना, याचक को अपना सर्वेस्व दे देना--ये हैं ईसाई-घर्म की शिक्षाएं। परन्तु 
जातक ग्रन्यो को यदि आघार माना जाए, तो ये छिक्षाएं वौद्धधर्म की मात्र शिक्षाए 
या उपदेश ही नही हैं, वरन्‌ बुद्ध ने अपने अनेक जन्मो मे अ्रनेक कठिनाइया सहकर, 
इनके कठोरतम रूप को श्रपने आचरण में उत्तारने की चेष्टा की है। जिस प्रकार 
ईसा ने यहूदी-धर्म की रूढिवादिता और लकीर की फकीरी के विरुद्ध विद्रोह का ऋडा 
ऊचा किया, उसी प्रकार बुद्ध ने अपने समय के कर्मकाण्डी श्रौर यज्ञ-याग वाले वैदिक 
धर्म की जटिलताओो के विरुद्ध विद्रोह किया । उपनिषदो की भावना के अनुसार ही, 
बुद्ध और ईसा दोनों ही नवीन समृद्धतर जीवन की प्राप्ति के लिए मृत्यु या अपने 
तात्कालिक प्राकृतिक अस्तित्व के वलिदान की छत रखते हैं ! 
जिज्ञासु लोग चाहे तो ससार के इन दो महान गुरुओ के जीवन मे दिखाई 

देनेवाली समानुरूपता को अपने श्रष्ययन्त-चिन्तन का विषय बना सकते हैं । प्रोफेसर 
जे० एस्टलिन कार्पेण्टर लिखते हैं. “दोनो गुरुओ (बुद्ध और ईसा) के जीवन शझनि- 
वार्यत' भिन्‍न नही है। दोनो का ही घ्येय था आ्राध्यात्मिक विमुखता की दक्षा से 
लोगो को चैतन्य करना, उनमे न्यायनिपष्ठा के प्रति प्रेम की ज्योति प्रज्वलित करना, 
दुखीजन को सान्‍्त्वना देना, दोषी की भत्संता करना, पर उसका उद्धार भी 
करना” इनमें से प्रत्येक गुरु की क्रपती परम्परा थी शयौर उसीमे से उसका उद्भव हुआ 

१. मज्मिम निकाय”, २२ $ तुलना कीजिए, जॉन #», २६ | 

२. अगुत्तर निकाय), ४, घू४ | 

8. "न्यू टेल्डामेंट का बौद्धपर्म पर प्रभावग, नाइण्टीन्ध सेचुरीः, (८८० ई०, पृष्ठ ७४३ 
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था। यह तथ्य ऊपरी सादृश्यों की तह मे पाई जानेवाली कुछ गहरी भिन्‍तताओो की भोर 
हमे ले जाता है । बुद्ध ब्रह्म को निर्गुण ईश्वर के रूप मे देखते हैं, जवकि ईसा की 
दृष्टि में बह संगरुण ईश्वर है ।* जूडावाद में आास्तिकता पर स्वभावत' वल दिया गया 
है, परन्तु वुद्ध की शिक्षाओं मे इसका अ्रभाव है । ईसाई-घर्मं मानता है कि दु'ख-सहन 
मे मनुष्य को मुक्त कर देने की शक्ति है, वौद्धधर्म ऐसा नही मानता । इस वात को 
छोड दें, तो भी मतान्ध ईसाइयत में एक ऐसी विशेष वात है जिसके संदृश वौद्धपर्म 
में कोई वात नही मिलती , वह है यह विश्वास कि ईसा की मृत्यु से ससार की रक्षा 
हुई है। दोनों घर्मो मे जहा तक सादृध्यो का प्रश्न है, उनका कारण उघार लेना न 
होकर भ्रौर दूसरी वार्तें हो सकती हैं। यदि हम धर्म को मनुष्य-मन का स्वाभाविक 
आगम मानते हैं, तो विभिन्‍न धर्मों मे समानुरूपताओ का न मिलना एक विचित्र बात 
होगी । ईसाई झौर बौद्ध धर्मों मे श्रात्मतलिदान का जो उच्चतम श्रादर्श प्रतिपादित 
किया गया है, वह सभी देशो और सभी युगो मे समान माना जा सकता है । मनुष्यों 
की आशाए और उनके भय, उनकी इच्छाएं भर महत्त्वाकाक्षाए जैसी गगा के तटो 
पर हैं, वैसी ही गेलिली भील के किनारों पर । यदि एक-से ही उदाहरण झ्रौर एक 
प्रकार के ही दृष्टान्त दिए गए है, तो इसका कारण भी यह है कि दोनो ही धर्मों के 
प्रणेता कृपि-सम्वन्धी समाज के सदस्य हैं। सम्भव है कि कुछ घटनाएं, कहानिया और 
कहावतें दूर-दूर तक प्रचलित लोकगीतो की सामान्‍य कहानिया रही हो । यदि वुद्ध 
झौर ईसा दोनो ही नीति-कथाओं के माध्यम से श्रपनी शिक्षाएं देते थे, तो इसका 
कारण भी यह माना जा सकता है कि सीधे-सादे लोगो को शिक्षा देने की यही विधि 
सरलतम है । यदि इन वातो के लिए हम छूट दे भी दें, तो भी हम इस बात का कोई 
कारण सरलता से नहीं दूढ पाते कि दोनो ही महापुरुषो के जीवन को उदाहृत करने 
के लिए एक-सी ही दनन्‍्तकथाओं और भ्रलकरणो का प्रयोग क्यो किया गया है ” 
इसको स्वाभाविक विकास-मात्र नहीं कहा जा सकता। इसको केवल सयोग कहकर 
भी नहीं ठाला जा सकता । इसको उस शैतान की करामात समभकर भी नहीं छोड़ा 
जा सकता, जो हमारी घारणाझो में का के वीज बोता है । परन्तु, जो लोग यूरोपीय 
सस्कृति के रग में रगे हैं, उनको इस वात को स्वीकारने में श्ररुचि नहीं, तो कुछ- 
कुछ उकताहूट अवश्य होती है कि ईसाई-घर्म पर श्रन्य स्रोतों का, विशेषकर हिन्दू 
श्रौर वौद्ध धर्मो का ऋण है | मैक्समूलर लिखते हैं” “इन मामलों ९287 हमारी 
स्वाभाविक रुझान यह मानने की होगी कि वौद्धवर्म की कथाएं ईसाई-लोतो से उधार 
ली गई है न कि ईसाई-बर्म की कथाएं वौद्ध-स्रोतो से । किन्तु, विद्वान्‌ पुरुष की भ्रन्त- 
चेतना इसे स्वीकार नही कर पाती । इनमे से कुछ कथाएं वीद्धवर्म के हीनयान सम्प- 
दाय के धर्मग्रयों मे पाई जाती है, अ्रत. स्पप्ट ही वे ईस्वी सन्‌ से पहले की सिद्ध हो 
०० जे० ण्डमट्स लिखित बुद्धिस्ट एण्ट क्रिश्वियन गॉस्पेल्स! (१६०८) भी देखिए । इस पुस्तक में 
दोनों धर्मो से सम्बन्धित जो समान वा्ते एकप्र की गई हैँ, उनके विपय में बिना यह माने कि वे एक- 
दूसरे से उपार ली गई ईं, उनका कारण वताया जा सकता दै | 
१. देखिए : 'इण्डियन फिलॉसफी”, खण्ड १, द्वितीय सवरण (१६२६) पृष्ठ ४६५, इस३ । 
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जाती हैं ।”* यह सन्देह करना अस्वाभाविक नही है कि मुख्य-मुख्य विचार पुरानी 
धर्म-पद्धति की ओर से नवीन घमं-पद्धति को प्राप्त हुए होंगे । चूकि ईसाइयत का 
उदय एक ऐसे समय मे हुआ जब सब दर्शनों से सार सग्रह करने की उदार प्रवृत्ति 
लोगो में विद्यमान थी, इसलिए यह असम्भव नहीं जान पडता कि इसने अपने से 
पुराने किसी धर्म के दृष्ठिकोण और पौराणिक कथाओं को ग्रहण कर लिया हो । विशे- 
पत॒ उस समय भारत और रोमन साम्राज्य मे परस्पर श्रादान-प्रदान बहुत सामान्य हो 
चला था, ऐसी दशा में ईसाइयत ने अपने से प्राचीनतर हिन्दू और वौद्धधर्मों से कुछ 
लिया हो तो इसे स्वाभाविक ही माना जा सकता है। हमे यह तो अनुभव करना ही 
चाहिए कि जब ईसाइयत अभी अपनी निर्माणावस्था मे ही थी तब वौद्धघर्म पूर्णत 
प्रतिष्ठित हो चुका था श्र उसका प्रसार होने लगा था । दोनो धर्मों के विचारो को 
परस्पर सम्बद्ध करने, उनमे परस्पर सादृष्य ढूढने की चेष्टा व्यये है । जब तक हमारे 
लिए यह सम्भव नही हो जाता कि हम बिलकुल निरचयपूर्वक यह कह सर्के कि भारत 
से पश्चिम को विचार किस रूप मे गए , जब तक हम यह नहीं जानते कि कौन-से वे 
साध्यम थे जो भारतीय विचारो को पश्चिम तक ले गए, कोन-से भ्रवसर और समय 
इस कार्य के लिए उपयुक्त सिद्ध हुए, तब तक यह कहना कि दोनो ने एक-दूसरे से 
प्रत्यक्ष" कुछ लिया, एक श्रवाछित झ्ाशावादिता ही होगी । वस्तुत' हुआ क्या, इस 
सम्बन्ध मे हमारा जो भ्ज्ञान है, उसका यह श्रर्थ भी नही कि हम उन स्पष्ट सादृश्यो 


१. लास्ट ण्सेज', प्रथम सीरीज़ (१६०१), एछ४ २८९ | अपनी पुस्तक 'क्रिश्चियन ओरिजिन्स?, 
अग्रेज़ी अनुवाद (१९०४), पृष्ठ २२६ में ओटो पीफ्लीडरर कहते हैं. “ल्यूक की वचपन की कहानियों 
ओर इन (वोड) कहानियों में समानता इतनी स्पष्ट दे कि इसको मात्र सयोग नहीं कहा जा सकता + 
इनमें किसी न किसी प्रकार का ऐतिहासिक सम्बन्ध अवश्य होना चाहिए [?? 

अ्रप्रामाणिक इजीलों के विषय में बोलते हुए स्वर्गीय डॉ० विट्रनित्त जैसे सत्तक आलोचक कहते 
हैं. “हस वात में सन्देद को कोई स्थान नहीं दे कि ईसाई-धर्म ने दूसरे धर्मों से एक नहीं, अनेक 
बातें उपार ली हैं ।”(“विश्वमारती क्वार्टर्ली), फरवरी, १६३७, पृष्ठ १४) । “सदिर्ध प्रमाण इजीलों में 
कई बौद्ध पुराण-कथाए आती दे और उनकी मारतीयता इतनी स्पष्ट है कि कठिनता से ही यह कहा 
जा सकता दे कि उनका उद्भव फिलस्तीन या मित्र में हुआ और वहा से वे पूर्व की ओर गई ।? 
सर चाल्सं ईलियट लिखित 'दिन्दूइजष्म एण्ड बुद्धिज़्म' खए्ड ३ (१६२१), पृष्ठ ४४१] | वालक ईसा 
के सम्मुख इक्ष कुक जाते दें और अज्दद्दे उनकी पूजा करते थे | अपनी पाठशाला में वे अपने शिक्षक 
पर अछानी दोने का आरोप लगाते हें और वह मूच्चित हो जाता दे (टॉमस का इजील 37 और 77 और 
ललितविस्तर”, 2) । जब ईसा मिस्र के एक मन्दिर में प्रवेश करते दे तब प्रतिमाए उनके सामने 
दण्डवत्‌ गिर पढ़ती दे, देव-मू्तिया यह्दी उत्त समय करती हैँ जव गौतम बुद कपिलवस्तु के मन्दिर में 
देव-दर्शन के लिए ले जाए जाते हैं (सूडो-मेथ्यू ४7-४० भौर 'ललितविस्तर” शाप) | ईसा के जन्म 
के पूर्व मरियम शुभ दीप्ति से दीघ्त हो उठती हैं, प्रसव के समय उनको कोई पीढ़ा नहीं होती, न वे अपविन्न 
ही होती हैं (सटो-मैथ्यू ४77, 'दीघ निकाय? १४, और “मज्मिम निकाय”, १२३) । ईसा और बुद्ध के जन्म 
के समय मनुष्य-जाति और प्रकृति के सारे क्रिया-कलाप अचानक रुक जाते हैँ (जेम्स का इनील और 
“ललितविस्तर?, 7४) | रोमन कैथोलिक चचे के धार्मिक भनुष्ठानों और समारोहों तथा वौडधर्म के अनु- 
प्टनों और समारोहों में जो सादश्य है, उसका कारण वतलाना कठिन है| “जव दोनों धर्मों में पाए 
जानेवाले समान कारणों और अनुरूपताश्रं के लिए छूट दी जा रद्दो हो, तव यद्द विश्वास करना कठिन 
है कि पादरियों झौर मिक्ुशों का महाचर्य-पालन, गुनाहों की भात्मस्दीकृति, प्राचीन पविश्न अवरेपों की 
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की शोर से भी श्रपनी श्रार्खे मूद लें, जिनसे सूचित होता है कि बुद्ध और ईसा दोनों एक 
हो विरादरी के आदमी थे । हमारी रुचि घा्िक भ्रनुभव की तकंसगति मे है, भौर बुद्ध 
तथा ईसा दोनों इसके प्रमुख साक्ष्यों मे से हैं। वौद्ध और ईसाई धर्मों के प्रारम्भिक 
स्वरूपो में जीवन-दर्शन तथा विचार-जगत्‌ का जो साम्य था, उसके विपय में कोई 
मतभेद नही हो सकता । ऐतिहासिक दृष्टि से वे परस्पर सम्बद्ध हो या नहीं, परन्तु 
इसमे कोई सन्देह नही कि बौद्ध और ईसाई धर्म एक ही महान आ्राष्यात्मिक श्रान्दोलन 
की दो समान अभिव्यक्तिया थी । दोनों धर्मों मे जो मौखिक श्र श्रादर्शात्मक समान- 
ताए मिलती हैं, उनसे घामिक महत्त्वाकाक्षा की प्रभावपूर्ण एकता प्रकट होती है। मान- 
चात्मा के जिस उद्वेलच की भ्रभिव्यक्ति हमे उपनिषदो के रूप में प्राप्त हुई, उसीके 
प्रारम्भिक हिन्दू प्रतिनिधि बुद्ध थे श्रौर वाद के यहुदी प्रतिनिधि ईसा थे । ये दोनो 
झादिकाल मे मिले और एक-दूसरे से कुछ बातें इन्होंने उधार ली, इसका महत्त्व नही 
के वरावर है। 

ईसा की मृत्यु के वाद उनके जो थोडे-से शिष्य रहे, जो जीवितावस्था मे उनके 
साथ रह चुके थे, उन्हीके बीच ईसाइयत का विनम्र प्रारम्भ हुआ । इस क्रातिकारी 
पैगम्वर के ये निकटस्थ साथी और सचिव थे । इन्होने ही ईश्वरीय राज्य के श्रायमन 
की घोषणा की और लोगो से प्रायश्चित्त करने की माग की | इंजीलो (गॉस्पेल्स) मे 
वही वातें कही गई हैं जो ईसाई-घर्म-प्रचारको तथा श्रन्यो को ईसा के जीवन तथा 
सिद्धान्त के विषय मे कहता था, था श्रधिक ठीक तो यह है कि कुछ ईसाई-धम्म-प्र चा- 
रको तथा उनके मित्रो की मूल शिक्षाएं ईसाई-परिवारों तथा सम्प्रदायो मे जिस रूप 
मे कही-सुनी जाती थी, उसी रूप मे ये इजीलो मे एकत्र कर दी गई हैं । मनुष्य की 
स्मरणशक्ति तो थोडी है, परन्तु उसकी कल्पनाशक्ति का कोई ठिकाना नही है। 
ऐतिहासिक तथ्यो मे जो श्रपूर्णता रह गई थी, वह शीघ्र ही कल्पना के विस्तार के 
द्वारा पूरी कर दी गई । ईसा के जीवन से सम्बन्धित घटनाओं ने दन्तकथाओं का रूप 
ले लिया और यह असम्भव नही जान पडता कि इस कार्य मे इजील-लेखक ईसाई-घर्म- 
प्रचारक श्रवचेतन रूप से बुद्ध के धर्म-मत से प्रभावित हुए हो । जव ईसाइयत ने रोमन 
साम्राज्य में प्रवेश किया तव उसमे विभिन्‍न घाराए रा मिली झौर उन्होंने विश्वासो 
तथा श्रनुष्ठानो के अनेक विचित्र आवतं उत्पन्त कर दिए । 
पूजा, माला (सुमिरनी) भौर घरटियों का अयोग आदि वात दोनों धर्मो में सतत रूप से उत्पन्न हुईं होंगी ।'' 
(सर चार्ल्स ईलियट, “हिन्दूहज़्म एण्ड बुद्धिज़्म', खण्ड ३, (१६२१) पृष्ठ ४४३) | भारतीय झार ईसाई 
भाराधना-पदतियों में कुछ चीजें समान रूप से पाई जाती हैँ, जैसे पुरोहित के सिर का मुस्टन, धूप-दीप, 
पुष्ष और सगीत आडि वेदिका-अनुष्ठान | हो सकता दे कि ये ख़तत्र रूप से विकसित हुए हों, परन्तु 
बुद्ध चौजें तो ऐसी हैं, जैमे अद्नचर्य, प्राचीन पवित्र अवरोपों का पूजन, भात्मस्वीकृति, जो पुराती 2 
ओर वौद्धपर्म में पूर्ण प्रतिष्ठित हो चुकी दँ तया यहूदी, सीरियाई या मिन्नी आचीन रीति-रिवा्ों 
उन जैसी कोई चीज नहीं मिलती । 
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रोमन साम्राज्य के दिनो मे, विशेषुत श्रागस्टस, ट्राजज और मार्कंस श्रॉरे- 
लियस के शासनकाल में भारत और पश्चिमी देशो मे बहुघा सम्पर्क के भ्रवसर श्राते 
रहे । जातको मे वौद्ध सौदागरो और दूरस्थ देशो मे उनके व्यापार करने के उल्लेख 
मिलते हैं | ग्रीक और भारतीय व्यापारी तथा विद्वान ऐण्टिशओक, पालमीरा और 
सिकन्दरिया मे परस्पर मिलते थे । झ्रागस्टसकालीन कवियों ने इसका उल्लेख किया 
है कि मीडी, सीथियन और हिन्दू लोग शाही रोम के सरक्षण मे रह रहे थे ।* भारतीय 
राजा रोम मे श्रपने राजदूत भेजते थे । इनमे से एक राजदूत, जिसे स्ट्रैबो ने पैण्डि- 
श्र कहा है, नर्मदा नदी के मुहाने पर स्थित भडोच से चला और चार वर्ष के पश्चात्‌ 
समोस में राजा श्रॉगस्टस से उसने भेंट की ।* जब रोमन सम्नाट टद्राजन का ६९ ई० 
में राज्याभिषेक हुआ, तव एक भारतीय राजदूत-मण्डल उसको बधाई देने के लिए गया 
था। भारत के कुपाण राजाओं का रोमन राजाओं से वहुत अ्रच्छा सम्बन्ध था । इति- 
हासकार दमिइक्वासी निकोलस की मेंट एक भारतीय राजा पोरस (पुरु) द्वारा भेजे 
राजदूत-मण्डल के अ्रवशिष्ट तीन सदस्यो से अ्रन्ति्रोक मे हुई थी । ये लोग रोम जा 
रहे थे । सम्राट श्रागस्टस ने एक वसीयतनामा लिखा था जो अकीरा के एक स्मारक 
पर उत्कीर्ण है। उसके ग्रीक अनुवाद से पता चलता है कि भारतीय राजाशो के साथ 
उसकी बराबर चिट्ठी-पत्री होती रहती थी । प्लिनी ने एक भारतीय राजदूत-मण्डल 
का उल्लेख किया है जो क्लॉडियस के शासनकाल में रोम श्राया था ।* चूकि 
भूमध्यसागरीय देशो शोर पूर्वीय देशो के बीच काफी वाणिज्य-व्यापार होता था, इस- 
लिए हमे यह नही सोचना चाहिए कि यह केवल कुछ उत्पादित वस्तुओं तक ही सीमित 
था । कंम्फर' (कर्पूर), 'सल्फर' (छुल्वारि), 'वेरील' (वेदुर्य) तथा 'भोपल”' (उपल 
या 'रत्तोपल)--ये वस्तुएं थी जो रोम मे भारत से श्रायात होती थी, उनके नाम ही 
बतलाते हैं कि भारत का भाषातात्तिक प्रभाव रोम पर पडा था । प्टोलेमी प्र 
डिश्लोन कैंसियस के कथनानुसार विद्या के महान पीठ सिकन्दरिया मे भारतीय लोग 
पाए जाते थे ।४ डिह्नोन क्रिसोस्टम, जो द्वाजज के शासनकाल मे जीवित था श्ौर 
११७ ई० में या उसके कुछ वाद जिसकी मृत्यु हुई, सिकन्दरिया में पाए जानेवाले 
विदेशी लोगो मे भारतीयों का भी उल्लेख करता है । होमर पर दिए श्रपने भाषण मे 
वह कहता है कि भारतीय लोग, जो रोमनो द्वारा देखे जानेवाले तारो को ही नहीं 
देखते थे, प्रियम श्रौर ऐण्ड्रोमेकी की दु ख-गाथाञ्रो त्तथा हेक्टर एवं ऐकिलीज़ की 
चीरताशो के गीत भ्रपनी विचित्र भाषा में गाया करते थे ।£ स्पष्ट ही, उसे महाभारत” 
महाकाव्य के विपय मे जानकारी धी ओर वह यह भी जानता था कि 'इलिश्ड' की 
कुछ घटनाप्रो श्लोर 'महाभारत' के कुछ उपाख्यानो में परस्पर सादृश्य है । सिकन्दरिया 

१. होरेस, 'कार्म०? 79, १४५ वर्जिल, 'ऐनीड?, 7, ६८० ] 


२. “ज्योग्रेफीर, ४४, ७३ | ३. 'निशनल हिस्ट्रीश, 7, २४ | 
४, 'एशियाटिक सिसर्चेज्!, 8, ५३ | ५. झोरिशन?, गाए | 
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के कुछ श्रोताग्रों के सम्मुख भाषण देते हुए वह कहता है : “मैं श्राप लोगो के मध्य 
न केवल ग्रीको, इटालियनों, सीरियनो, लीवियनो और सिलिसियनों तथा इनसे भी 
दूरस्थ भदेशों मे रहनेवाले लोगो को देख रहा हू, वरन्‌ वैक्ट्रियनों, सीथियनो, पार- 
सीको और कुछ भारतीयो को भी, जो भ्राज यहा दर्शक के रूप में उपस्थित हैं भरौर 
सदा ही यहा रहते श्राए हैं ।”* दूसरी शताब्दी ईस्वी के मध्य में भारत को भ्रपने 
दर्शनशास्त्र और धर्म के लिए उच्च प्रतिष्ठा प्राप्त थी, क्योंकि ग्रीक दाशनिक डिमि- 
ट्रियस को लूसियन ने प्रेरित किया था कि वह अपनी सम्पत्ति को छोड-छाड़कर भारत 
चला जाए ओर वहा जाकर ब्राह्मणों के बीच रहकर श्रपना शेष जीवन विताए । * त्यावा 
के अपोलोनियस के यात्रा-विवरण भी इस परम्परा का समर्थन करते हैं। सिकन्दरिया 
का क्लीमेट, जिसकी मृत्यु लगभग २२० ई० मे हुई, हिन्दूधर्म भर बौद्धधर्म के भ्रन्तर 
को समभता था । वह कहता है * “कुछ भारतीय ऐसे हैं जो 'बौत्त' (बुद्ध) के उपदेशो 
के श्रनुसार चलते हैं और उनको अत्यधिक श्रद्धा-मवित के कारण एक देवता के स्थान 
पर प्रतिष्ठित कर बंठे हैं।”? क्लीमेट कहता है कि पाइथागोरस ने भ्रन्यो के साथ-साथ 
ब्राह्मणों से भी सीखा था ।४ सेंट जेरोमी (३४० ई०) बुद्ध का नाम लेकर उल्लेख 
करता है श्र कुमारी भाता के ग्रभ॑ से उनकी उत्पत्ति की परम्परा को उद्धृत करता 
है ।* कहा जाता है कि कॉन्‍्स्टेण्टाइन के शासनकाल मे मेट्रोडोरस ने हिन्दुओं के 
विज्ञान और दर्शनशास्त्र का श्रध्ययत करने के लिए भारत की यात्रा की थी । उसके 
साथ उसका मित्र टायर-निवासी मेरोपियस भौर उसके साथी फ्रमेन्सियस तथा एडि- 
सियस भी गए थे । कॉन्स्टेण्टाइन, जूलियन भोर जस्टिनियन तक के दरवारो में भारतीय 
राजदूत भेजे जाते रहे थे । डैमेसियस ने भ्रपने द्वारा लिखित इसिडोर की जीवनी मे 
यह उल्लेख किया है कि ५०० ई० मे कुछ ब्राह्मणों ने सिकन्दरियाई विज्ञान को सीखने 
के लिए सिकन्दरिया की यात्रा की थी | गणित-ज्योतिष झौर भूगोलशास्त्र के विषय 
में भारतीय काफी हद तक पाइ्चात्य विज्ञान के ऋणी थे । 

रोमन साम्राज्य प्रभूत भौतिक सम्पदा की दृष्टि से तो बहुत सम्पन्न ही गया 
था, परन्तु उसके पीछे उसका कोई आध्यात्मिक प्रयोजन न था। उसका प्रन्तिम उद्देश्य 
व्यवितगत श्ौर सामूहिक स्वार्थपरता की सिद्धि जान पडता था । ईसा के जन्म के पुर्व- 
काल मे हेलेनवाद (प्राचीत युतावी-धर्म) की पकड प्राकृतिक धर्मों पर से ढीली पड़ 
गई थी, परन्तु उसने विचारणा भ्ौर जिज्ञासा को स्फुरित किया था। रोमन साम्राज्य 
की अधिकाश जनता प्राचीन पैतृक सम्प्रदा्यों मे कोई आकर्षण नही पा रही थी । 
ग्रीक श्रोलिम्पस के देवतागण श्र लैंटिनो के कृषि-सम्वन्धी देवी-देवता लोकप्रिय कथा- 
कहानियों या काव्यात्मक साहित्य मे तो भ्रभी जीवित थे, परन्तु वे 80277: घामिक 
जीवन का प्रतिनिधित्व नही कर रहे थे । सीज़र राजाओं की पूजा ने लोगो में नाग- 
रिक गुणों को विकसित किया श्र विधि-नियम की पूजा ने, जसाकि स्टोइकवादियों 

१. बद्दी, 2.८४ मैक्रिस्डिल रचित श्ल्येए्ट इण्डिया), एप १७४-८ से उद्‌पृत | 
२. टॉक्सेरिस!, १४ । ३ 'स्रोमेंय), म# १५ । ४« वही, ५ १४ | 


५. सेंट जेरोसी, 'कॉन्ट्रें० जॉविन!, 7 २६ | 
शा[+२१३ 
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ते किया, उच्च सस्कृत लोगो की भावना को तुष्ट किया । वे झनिवायंत घामिक न 
थे, हालाकि उनमे घम्मं के कई तत्त्व सन्निहित थे । घामिक विचारो वाले लोग, 
जिनको रोमन देवताओं में कोई श्राकषंण नहीं रह गया था और जो केवल नागरिक 
समारोहो की दृष्टि से ही उनका उपयोग करते थे, सामाजिक जीवन के वाहर व्यक्ति- 
गत सोक्ष के एक रहस्यवादी आदर्श मे आध्यात्मिक सान्त्वना प्राप्त करने की चेष्टा 
करते थे । लोग पूर्वी घामिक सम्प्रदायो की शोर श्राकषित हो रहे थे । रोमन साम्राज्य 
के पूर्वी प्रातो और यूरोप को मिलानेवाले प्रमुख राजपथो के द्वारा ये सम्प्रदाय साम्राज्य 
में पैठते जा रहे थे । ये सम्प्रदाय थे आइसिस या मिथो के, ईसाई या श्रॉफियाई 
रहस्यवाद के । इन सबमे कुछ बातें समान रूप से पाई जाती थी, जैसे रहस्यवाद, 
तपवाद श्र धर्मनिरपेक्ष राज्य से श्रेष्ठता । विशज्िष्ट यूनानी जन चाहें तो इस परि- 
बर्तन को मिथ्या मोड भौर जीवन-मूल्यो को तोड-मरोड कह सकते हैं, परन्तु निराशा 
में छठपटानेवाले लोगो के लिए तो यह सत्य का दर्शन ही था जिससे ससार को बचाया 
जा सकता है। इसने उनकी झात्मा के पीडक शून्य को भर दिया श्र निराशा के वादल 
को छिन्न-भिन्‍न कर दिया । 
प्रोफेसर गिलबर्ट मुरे हमे बतलाते हैं कि 'राज्य के कल्याण के प्रति भ्रन्यमन- 
सकता, 'तपवाद, रहस्यवाद' की विशेषताएं जितने स्पष्ट रूप मे नॉस्टिको (ज्ञानवादियो ) 
श्ौर मिथो के पृजको मे पाई जाती हैं, उतने ही स्पष्ट रूप मे इजीलो भौर इल्हामो मे , 
जितनी जूलियन और प्लॉटिनस मे पाई जाती हैं, उतनी ग्रेगरी और जेरोमी मे ।* 
प्रोफेसर ग्वाटकिन कहते हैं. “अपने सारे श्रधकचरेपन के बावजूद इन पूर्वीय आारा- 
धना-पद्धतियो ने लोगो की एक उच्चतर जीवन और श्रदृष्ट शक्तियों के साथ ससर्ग की 
उत्कट चाह को इस प्रकार से सतृप्त किया जिस प्रकार से राज्य की पुरानी अनाध्या- 
त्मिक भ्राराधना नही कर पाई थी ।”* उन्होंने राज्य की अ्रपेक्षा एक अधिक विश्द 
साहचये की श्रौर एक भ्रच्छे नागरिक की अ्रपैक्षा एक समुद्धतर जीवन की श्रावश्यकता 
की ओर हमारा ध्यान दिलाया । उन्होने विचारशील लोगो का ध्यान मात्र मानववाद 
की भ्रसफलता की दु खान्त कहानी की शोर दिलाया, उन्होंने शाइवत शक्ति के प्रति 
मनुष्य की लालसा की गहराई की झोर उनका घ्यान भ्राकृष्ट किया । प्रथम छाताव्दी 
मे रोमन साम्राज्य की यह स्थिति थी कि उसमे हर प्रकार के तत्त्वज्ञान के अनुयायी 
मौजूद थे श्लौर जीवन की कठिनाइयो के हर समाधान को झपने समर्थक मिल जाते थे । 
ससार पर आध्यात्मिक स्वामित्व स्थापित करने मे जिन धाभिक सम्प्रदायो 

ने ईसाइयत के साथ स्पर्धा की, उनमे से प्रमुख सम्प्रदाय हैं. (१) मिथावाद, (२) 
मिस्री रहस्यवाद, और (३) सिकन्दरियाई धर्मशास्त्र (ग्रीक और भारतीय, यहूदी 
भ्रौर उत्तरकालीन ईसाई विचारणा, जिनका विकास सिकन्दरिया में हुआ, का एक 
विचित्र मिश्रण) । जब रोमन साम्राज्य एक राजनीतिक इकाई के रूप में सुस्थापित 
हो गया, तव उसके जोड-तोड मे धामिक एकता भ्रत्यावश्यक हो गई । इस नये एकात्मक 


१- 'फाइव स्टेजेज़ आँव जीक रिलीजन? प्रृष्ठ १५५ | 
२५ द नॉलेज आंव गॉडः, खण्ड २, पृष्ठ १४३ | 


२१० प्राच्य धर्म भोर पाइचात्य विचार 


राज्य को एक ऐसे धर्म की श्रावशर्यकता थी जिसका स्वरूप भ्रनेकेश्वरवादी सम्प्रदायो 
की श्रपेक्षा श्रधिक सार्वभौस होता । रोमन ससार ने सर्वप्रथम जिस एकेश्वरवादी धर्म- 
मत को राजकीय स्वीकृति प्रदान की, वह मिथावाद था। इसने धर्म मे सैनिकता की 
भावना ला दी, क्योकि जीवन को यह झधकार और प्रकाश के मध्य चलमेवाले झनन्त 
सघर्ष के रूप मे देखता था । मिथा (मित्र) प्रकाश का देवता है, वह प्रृथ्वी पर के 
देवत्व का प्रतिनिधि है, स्वर्ग की उच्च शक्तियों श्लौर मानव-जाति के बीच वह 
एक मध्यस्थ है। मियावादी आध्यात्मिक श्राशीर्वाद भ्रौर ज्ञान प्राप्त करने के उद्देश्य से 
नाना प्रकार के धामिक सस्कारों श्र ऋ्रमिक दीक्षा-सस्कारों का अवलम्बन करते 
थे। 

ससानिदो के पारसीक साम्राज्य मे मानिकीवाद का जन्म हुआ । हराका 
सस्थापक था मानती, जो वेबीलोनिया के भू-प्रदेश मे २१५ ६० मे पैदा हुआ था। उसने 
एक धामिक मत का प्रचलन किया जो जरस्तुत मत (पारसी धर्म) के सिद्धान्तो भ्रौर 
नॉस्टिक (ज्ञानवादी) शिक्षाश्रो का मिश्रित रूप था । इसने ब्रह्मचर्य, सयम, दरिद्वता 
और उपवास श्ादि तपश्चर्या का आदर्श सामने रखा । इसने प्रकाश श्ौर श्रन्धकार 
के दो सिद्धान्तो की विपरीतता पर बल दिया। यह मतवाद फारस की झ्ारमेइक 
भाषाभापी प्रजा में फेल गया। माली से अपने सम्प्रदाय मे ईसा की शिक्षाओ्रो को 
काफी स्थान दिया, इस कारण वह ईसाई श्रपघर्म के नेता के रूप में स्वीकार कर 
लिया गया । फिर भी, इस सम्प्रदाय ने प्रतिमाश्ो के पूजन का निषेध किया, पशु-वलि 
का समर्थन नहीं किया । फल यह हुआ कि यह रोमन सम्राटो का कोपभाजन वना । 
यह सम्प्रदाय चीन मे बौद्ध वन गया भर यूरोप मे ईसाई । 

प्राचीन मिस्र में एक मातृका देवी थी श्राइसिस, जो श्रोसिरिस, श्राइसिस भ्रौर 
होरस--की अिमूर्ति मे से एक थी। उसको सेरीज़, वीनस भौर दियाना श्रादि कई 
भ्न्‍्य स्थानीय देवियों के साथ एकरूप माना जाता था ।१* ईसाइयत के उद्भव के 
समय वह रहस्यवाद के एक विशद सम्प्रदाय का केन्द्र वर गई थी । यही देवी ईसाई 
धर्म मे कुमारी माता के रूप मे पुन प्रकट होती है । 


[४] 
सिकन्दरिया मे, जहा रहस्यवादी विचारधारा खूब पनप रही थी, घामिक 
तत्त्वज्ञान ने विभिन्‍न स्वरूप ग्रहण किए ।* फिर भी, उनमे कई बातें समान थी, ज॑से 
ईदवर को एक इच्द्रियातीत निरपेक्ष सत्ता के रूप मे मानने की अस्पप्ट भावना, श्रक्षर- 
ब्रह्म भ्लौर ससार के वीच के श्रन्तराल को पाटने के लिए मध्यवर्ती धक्तियों की परि- 
१, एक श्रॉक्सीरिन्कस पाण्डुलिपि (न० १३८०) जिसे लिपि के आधार पर श्सा की द्वितीय 
शतान्दी के भारम्म का बताया जाता है, में आ्राइसिस की एक लम्बी स्वृत्ति को गई है और उसकी 
भारत की 'माया' के समान माना गया दे और उसे गया की अ्रधिष्ठात्री फष्ठा गया दे | 
२, एम० वैचेरॉट ने इस वात पर वल दिया दे कि सिकनन्‍्दरियाईं लोगों के दररसंनशास्त्र ने यूनानी 
तल्वणान से छिवाय मापा और विधियों के अन्‍य कुद नदीं लिया | इसकी विचारणा की सभी अमर 
बातें पूर्वीय दें । ((द्विस्ट्ी किटीक ठी ल--एकोले डी झलेस्टर्ट्रीी, खएढ ॥0 पृष्ठ २१०) | 


भारत और पाश्चात्य धामिक विचारणा . ईसाई जगत्‌-१ २११ 


कल्पना, पाप के सिद्धान्त के साथ वस्तु-जगत्‌ का सम्वन्ध, भ्रौर निरपेक्ष सत्यों के 
स्पष्टतर दर्शन के लिए तपोपूर्ण झआात्मसययम को साधन मानना । ये बातें सिकन्दरियाई 
धामिक सस्क्ृति के सभी विभिन्‍न रूपो मे, जिनमे से मुख्य-मुख्य हैं (१) यहुदी प्लेटो- 
वाद, (२) नॉस्टिकवाद (ज्ञानवाद), (३) नवप्लेटोवाद, और (४) ईसाई प्लेटो- 
वाद, पाई जाती हैं। घामिक विचार शौर उच्चाकाक्षा के परस्पर विरुद्ध किन्तु 
सम्बद्ध रूपो के मध्य स्पष्ट विभाजक रेखा खीचना कठिन होगा । ये विभिन्‍न प्रवृत्तियां 
जहा तक इष्ट देवता की प्रकृति, भावी जीवन भौर नैतिकता के साथ घर्म के सम्बन्ध 
की समस्याञ्रो से सम्बन्धित हैं, वही तक मैं इनपर विचार करूगा, उनके शेप रूपो 
पर विचार करने की चेष्टा मैं नही करूगा । 
सिकन्दरिया पूर्व भर पश्चिम की मिलनस्थली थी । वही पर फिलो ने यहुदी 
धर्मशास्त्रो की नई व्याख्या प्रस्तुत की । यहुदी शिक्षाझ्रों को हेलेनवादी विचारों से 
सयुक्त करने का, यहूदी पैगम्बरों की धामिक घारणाझ को ग्रीक दाशेनिको की भाषा 
में अ्रभिव्यक्त करने का यह एक श्रत्यन्त विधिवत्‌ प्रयास था । उसने अपने व्यक्तिगत 
प्रनुभव की प्रेरणा के अन्तर्गत यहूदी इल्हाम और यूनानी विचारशील विवेक के 
सिद्धान्तो को एकत्र लाने की चेष्टा की। फिलो की विचारपद्धति का प्रमुख भौर 
निशचयात्मक स्वरूप है 'लोगोस' का सिद्धान्त । 
यहूदी परम्परा मे फिलो के श्रग्गगामियों मे से हैं सिवीलीन शॉरिक्लीज़ और 
'द बुक श्रॉव विज़डम! । सिवीलीन भॉरेकक्‍लीज़् (सी० १४० ई० पू०) यूनानियो शौर 
मिस्रियो का भ्राह्नान मृर्ति-पूजा को त्यागने और एक ईदवर को, जिसे चिरन्तन, 
श्रनष्वर और स्वयभू कल्पित किया गया है, पूजने के लिए करता है । जबकि ससार 
ओर मनुष्य नश्वरता से भ्रभिशप्त होने के कारण कुछ नही हैं तव एक उसीका 
भ्रस्तित्व है । यद्यपि वह मानवात्मा मे अपना दर्शन देता है, तथापि वह चर्मचक्षुओं 
के लिए सर्वथा अदृश्य है । उसीने द्युलोक, मूलोक, सूर्य, नक्षत्रमण्डल श्रौर चन्द्र का 
सृजन किया है। स्वय अ्रदृष्ट रहकर भी वह सब वस्तुझों को देखता है। वह परम 
ज्ञाता है, प्रत्येक वस्तु का द्रष्टा है। जो लोग सच्चे ईश्वर का आदर करते हैं, उन्हें 
शाइवत जीवन की उपलब्धि होगी श्रौर सदा के लिए वे स्वर्गंवासी वन जाएगे । फिलो 
के सिद्धान्त के विशिष्ट विकासो को यहा कोई स्थान नही मिल पाया है। 
वुक आँव विज़डम' निस्सन्देह फिलो की क्ृतियो से पूर्व की रचना है, वह 
झनुभवातीत ईश्वर और ज्ञान मे अन्तर करती है। ईश्वर चिरन्तन स्वयभू है और 
केवल उसीमे से समस्त श्रस्तित्व का विधान होता है। यह दृश्य जगत्‌ श्रपनी क्षण- 
भगुरता के कारण सत्य या पूर्ण नही समझा जा सकता । 'बुक झ्ाँव विज्ञडम' एक 
श्रदृष्ट वास्तविकता की शोर सकेत करती है भौर बताती है कि जो कुछ हम देख रहे 
हैं उसका एक शाइवत श्रपरिवतंनीय आधार भी है। वही चिरन्तन प्रकाश है। नक्षत्रो 
भोर सूर्य का प्रकाश तो मात्र उसका प्रतीक या प्रतिविम्व है । ज्ञान भर श्रनुभवातीत 
इंदवर में भी अन्तर किया गया है । ज्ञान सभी वस्तुप्रो का छिल्पी है'*, वह दैवी 


१५ शा, २१, पं, ६ ] 


२१० प्राच्य धर्म झोर पार्चात्य विचार 


राज्य को एक ऐसे घम की झ्रावश्यकता थी जिसका स्वरूप प्नेकेश्वरवादी सम्प्रदायो 
की श्रपेक्षा अधिक सावभौम होता । रोमन ससार ने सर्वप्रथम जिस एकेश्वरवादी धम- 
मत को राजकीय स्वीकृति प्रदान की, वह मिथावाद था। इसने धर्म भे सैनिकता की 
भावना ला दी, क्योकि जीवन को यह अंधकार और प्रकाश के मध्य चलनेवाले श्रनन्‍्त 
संघर्ष के रूप मे देखता था । मिथा (मित्र) प्रकाश का देवता है, वह पृथ्वी पर के 
देवत्व का प्रतिनिधि है, स्वर्ग की उच्च शक्तियों और मानव-जाति के बीच वह 
एक मध्यस्थ है। मिथावादी भ्राध्यात्मिक भ्राशीर्वाद भौर ज्ञान प्राप्त करने के उद्देश्य से 
ताना प्रकार के धामिक सस्कारो और क्रमिक दीक्षा-सस्कारो का प्रवलमस्बन करते 
थे। 

ससानिदों के पारसीक साआआज्य मे मानिकीवाद का जन्म हुआ । इसका 
सस्थापक था मानी, जो वेबीलोनिया के भू-प्रदेश मे २१५ ई० भे पैदा हुआ था । उससे 
एक धामिक मत का प्रचलन किया जो जरस्तुत मत (पारसी घमम ) के सिद्धान्तो झौर 
नॉस्टिक (ज्ञानवादी) शिक्षा्रों का मिश्रित रूप था। इसमे ब्रह्मचर्य, सयम, दरिद्रता 
और उपवास आदि तपश्चर्या का झादर्श सामने रखा। इसने अकाश शोर अन्धकार 
के दो सिद्धान्तो की विपरीतता पर बल दिया । यह मतवाद फारस की भ्रारसेइक 
भाषाभाषी प्रजा में फैल गया। भात्ी ने अपने सम्प्रदाय मे ईसा की शिक्षाओ्रों को 
काफी स्थान दिया, इस कारण वह ईसाई अ्रपधर्म के नेता के रूप में स्वीकार कर 
लिया गया ) फिर भी, इस सम्प्रदाय ने प्रतिमाओ के पूजन का निषेध किया, पशु-वलि 
का समर्थन नहीं किया । फल यह हुआ कि यह रोमन सम्राठो का कोपभाजन बना । 
यह सम्प्रदाय चीच में वौद्ध वन गया और यूरोप मे ईसाई । 

प्राचीन मिस्र भे एक सातृका देवी थी ध्राइसिस, जो झोसिरिस, श्राइसिस भौर 
होरस--की द्रिमूरति मे से एक थी । उसको सेरीज़, वीनस भर दियाना झ्ादि कई 
झनन्‍्य स्थानीय देवियो के साथ एकरूप माना जाता था ।* ईसाइयत के उद्भव के 
समय वह रहस्यवाद के एक विशद सम्प्रदाय का केन्द्र बन गई थी । यही देवी ईसाई 
धर्म मे कुमारी माता के रूप में पुन. प्रकट होती है । 


[४] 
सिकन्दरिया में, जहा रहस्थवादी विचारधारा खूब पनप रही थी, घामिक 
तत्त्वशञान ने विभिन्‍न स्वरूप ग्रहण किए ।* फिर भी, उनमे कई वातें समान थी, जैसे 
ईइवर को एक इच्द्रियातीत निरपेक्ष सत्ता के रूप में मानने की अस्पप्ट भावना, श्रक्षर- 
ब्रह्म और ससार के वीच के अन्तराल को पाठने के लिए मध्यवर्ती शक्तियों की परि- 
१. एक ऑक्सीरिन्कस पाण्डुलिपि (न० १३८०) जिसे लिपि के झावार पर ईसा की द्वितीय 
शताब्दी के भारम्म का बताया जाता है, में आइसिस की एक लम्बी खुति फी गई है और उसको 
मारत की 'भाया' के समान माना सया है और उसे यगा की अधिष्ठाधी कहा गया द | 
२. एम० वैचेरॉट ने इस बात पर वल दिया दे कि सिकन्दरियाई लोगों के दरशोनशास्त्र ने यूनानी 
तलहान से छिवाय भाषा और विधियों के झन्य कुछ नहीं लिया | इसकी विचारणा की तभी अमुख 
पाते पूर्वीय दें | (दिस्ट्री किटीक डी ल--एकोले डी अलेग्जैय्ट्री) खएड 72, एष्ठ २५०) | 
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कल्पना, पाप के सिद्धान्त के साथ वस्तु-जगत्‌ का सम्बन्ध, भौर निरपेक्ष सत्यो के 
स्पष्टतर दर्शंतर के लिए तपोपूर्ण श्रात्ससयम को साधन मानना । ये बातें सिकन्दरियाई 
धामिक सस्क्ृति के सभी विभिन्‍न रूपो मे, जिनमे से मुख्य-मुख्य हैं (१) यहूदी प्लेटो- 
वाद, (२) नॉस्टिकवाद (ज्ञानवाद), (३) नवप्लेटोवाद, श्रौर (४) ईसाई प्लेटो- 
वाद, पाई जाती हैं। घामिक विचार ओर उच्चाकाक्षा के परस्पर विरुद्ध किन्तु 
सम्बद्ध रूपो के मध्य स्पष्ट विभाजक रेखा खीचना कठिन होगा । ये विभिन्‍न प्रवृत्तियां 
जहा तक इष्ट देवता की प्रकृति, भावी जीवन भौर नेतिकता के साथ धर्म के सम्बन्ध 
की समस्याझरो से सम्बन्धित हैं, वही तक मैं इनपर विचार करूगा, उनके शेष रूपो 
पर विचार करने की चेष्टा मैं नही करूगा । 

सिकन्दरिया पूर्व और पश्चिम की मिलनस्थली थी । वही पर फिलो ने यहूदी 
धर्मशास्त्रो की नई व्याख्या प्रस्तुत की । यहूदी शिक्षाओ को हेलेनवादी विचारों से 
सयुक्त करने का, यहूदी पैगम्बरों की घामिक घारणाओ को ग्रीक दाशंनिको की भापा 
में अभिव्यक्त करने का यह एक श्रत्यन्त विधिवत्‌ प्रयास था। उसने अपने व्यक्तिगत 
श्रनुभव की प्रेरणा के अन्तर्गत यहुदी इल्हाम भर यूनानी विचारशील विवेक के 
सिद्धान्तो को एकत्र लाने की चेष्टा की। फिलो की विचारपद्धति का प्रमुख भौर 
निश्चयात्मक स्वरूप है 'लोगोस' का सिद्धान्त । 

यहूदी परम्परा मे फिलो के श्रग्रगामियों मे से हैं सिवीलीन श्रॉरिक्लीज़ श्रौर 
द बुक भाव विज़डम' । सिवीलीन ऑ्ॉरेक्‍्लीज़ (सी० १४० ई० पू०) यूनानियो भ्ौर 
मिद्धियो का भ्राह्नान मूर्ति-पूजा को त्यागने श्रौर एक ईश्वर को, जिसे चिरन्तन, 
अनश्वर शोर स्वयभू कल्पित किया गया है, पूजने के लिए करता है। जबकि ससार 
और मनुष्य नश्वरता से अभिश्वप्त होने के कारण कुछ नहीं हैं तव एक उसीका 
अस्तित्व है । यद्यपि वह मानवात्मा मे भ्रपना दर्शन देता है, तथापि वह चर्मचक्षुओ 
के लिए सर्वथा अदृश्य है । उसीने द्युलोक, मूलोक, सूर्य, सक्षत्रमण्डल शौर चन्द्र का 
सृजन किया है। स्वय अदृष्ट रहकर भी वह सव वस्तुओं को देखता है। वह परम 
शाता है, भत्येक वस्तु का द्रप्टा है। जो लोग सच्चे ईश्वर का भ्रादर करते हैं, उन्हे 
शाश्वत जीवन की उपलब्धि होगी झौर सदा के लिए वे स्वर्गवासी बन जाएगे । फिलो 
के सिद्धान्त के विशिष्ट विकासो को यहा कोई स्थान नही मिल पाया है । 

धुक आाँव विज्ञडदम' निस्सन्देह फिलो की कृतियो से पूर्व की रचना है, वह 
अ्नुभवातीत ईश्वर झौर ज्ञान मे भ्रन्तर करती है। ईश्वर चिरन्तन स्वयमू्‌ है और 
फेवल उसीमे से समस्त भ्रस्तित्व का विधान होता है। यह दृश्य जगत्‌ अपनी क्षण- 
भगुरता के कारण सत्य या पूर्ण नही समझा जा सकता । 'बुक श्रॉव विज्ञड़म' एक 
भ्रदृष्ट वास्तविकता की शोर सकेत करती है और वताती है कि जो कुछ हम देख रहे 
हैं उसका एक शाश्वत श्रपरिवर्तनीय झाधार भी है । वही चिरन्तन प्रकाश है। नक्षत्रो 
भौर सूर्य का प्रकाश तो मात्र उसका प्रतीक या प्रतिविम्व है । ज्ञान और भ्रनुभवातीत 
ईंदवर मे भी अन्तर किया गया है । ज्ञान 'सभी वस्तुओं का शिल्पी है", वह दैवी 

१६ !॥, रर्‌ $ पा, ६ ॥ 
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तत्त्व की अंगमूत उत्पत्ति है। वह यूनानी दर्शन मे 'लोगोस' का स्थान ग्रहण किए हुए 
है, यथ्यपि इसके स्वभाव को पूर्णतया स्पष्ट नहीं किया गया है । शून्य मे से सृष्टि होने 
के हित्रू सिद्धान्त को यहा स्वीकार नही किया गया है । विश्व की सृष्टि एक ऐसे 
पदार्थ से हुई है जिसका भ्रस्तित्व उसके पहले से ही था । ईब्वर ने “ब्रह्माण्ड का 
सृजन एक अरूप पदार्थ से किया ।/* उसके सृजन का प्रयोजन प्रेम है ।* मनुष्य 
एक श्रात्मनिर्णयी प्राणी है जिसकी द्विघा प्रकृति है--आत्मा भर छ्रीर। अमरत्व 
और कुछ नही, विशुद्ध रूप में श्रात्मिक भ्रतिजीवन है । ईश्वर को जान लेना ही 
भ्रमरत्व को पा लेना है ।* ऐसा कहा गया है कि प्लेटो से ही प्रेरित होकर यह कहा 
गया था “न्यायपरायण लोगो की आात्माए ईश्वर के हाथ में हैं।” यह मान लिया 
गया है कि भात्माश्ो का पूर्व-प्रस्तित्व था । ४ 
थेराप्यूटी' या मिद्र के चिन्तनशील साधुओं, जिनके विषय मे प्लेटों बहुत 
जोर-शोर से कहता है, की विचारधारा मे सिकन्दरियाई जूडावाद श्रौर हिन्दू विश्वासो 
तथा जीवन-पद्धति का मिश्रण मिलता है ।* 
यद्यपि फिलो की विचारणा ग्रीक तत्त्व-ज्ञाव के साचे मे ढली हुई है, तथापि वह 
अ्रपने को एक श्रद्धालु सनातनी यहूदी समभता था । यदि सृष्टि की उत्पत्ति (जेनेसिस ) 
सम्बन्धी कहानियो को प्लेटोवादी विचार-सिद्धान्त के साथ सम्बद्ध करना हो, तो यह 
केवल श्रन्योक्तिपरक व्याख्या की विधि से ही किया जा सकता है । फिलो ने इसी 
विधि को अपनाया है। उसकी व्याख्याएं बलातू निष्कपषित जान पड सकती हैं, परच्तु 
वे एक रहस्यवादी दर्शन का सूत्रपात करती हैं । ब्रह्म-सम्बन्धी प्रथम सिद्धान्त, जो 
व्यक्तित्व श्रौर निश्चित अस्तित्व से परे है, जो निविकार भौर सान्त वस्तुओ के साथ 
सम्बन्धित होने के श्रयोग्य है भ्रौर वाणी के हारा जिसको व्यक्त नही किया जा सकता, 
ससार के पालनकर्ता ईश्वर से भिन्‍न है । 
ब्रह्म के साथ जो विशेषण प्रयुक्त होते हैं, वे सान्‍त प्राणियों की सीमित श्रौर 
निरदिचत प्रकृति के साथ उसकी भिन्‍नता को प्रकट कर देते हैं । फिलो कहता है. “बह 
श्रपने मे ही पूर्ण है, वह आात्मभरित है, जैसा वह विश्व के सृजन के पूर्व था, वसा ही 
उसके वाद; क्योकि वह अपरिवर्तनशील है, उसे श्रपती परूर्णता के लिए किसी भ्रन्य 
वस्तु की बिलकुल श्रावश्यकता नही है, सारी वस्तुए उससे सम्बन्धित हैं, उसकी हैं, 
परन्तु वह स्वय किसीका नहीं है ।”९ हम ब्रह्म की तुलना श्रपनी किसी ज्ञात वस्तु 
से नही कर सकते, श्रत उसका ध्यान हमे मौन होकर, एकान्त मे करता चाहिए। वह 
१. ४7, १७ | २. २४, २४ | २०००१, ३। 
४. “मे सुन्दर अगों का एक शिशु था भर मुमेः एक भ्रच्छी भात्मा मिली थी, अथवा यों कहो 
कि श्रच्छा होने के कारण मैं एक पवित्र शरीर में प्रविष्ठ हो गया 7? 00॥7, १६ झोर २०) | 
५ डील मैन्सेल “उनके तपश्चययापूर्ण जीवन में, शरीर की इन्द्रियों के दमन में और विशुद्ध ध्यान- 
मनन की ओर उनकी प्रवृत्ति में?” हिन्दू और बौद्ध विचारणा का अमाव पाते दे | [“द नॉस्टिक द्वेरेसीज़ 
आँव द फर्ट्ट एएड सेकण्ड सेंचुरीज' (१८७५), पृष्ठ ३२] | 
६. डू मॉण्ड . 'फिलो जूडाईज़ञ' (१८८८), 7, ४८ | 
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कोई सग्रुण सत्ता नही है ! फिलो की दृष्टि मे पेण्टाट्यूक का अवतारबाद मात्र एक 
समभौता है, एक कामचलाऊ चीज़ है। मनुष्य का लक्ष्य तो है चिरन्तन ब्रह्म की मुक्त 
श्राध्यात्मिक आराघना, सग्रुण ईद्वर की आराधना तो उसकी एक तैयारी है । वह 
कहता है * “कारण-सिद्धान्त से सम्बन्धित दो उच्चतम वक्‍्तवव्यों में से एक तो यह है 
कि 'ईदवर मनुष्य जैसा नही है,' भशौर दूसरा यह कि वह "मनुष्य जैसा है। परल्तु, 
पहले वक्तव्य की गारटी तो अत्यन्त निरचयात्मक सत्य द्वारा मिलती है, और दूसरे 
वक्तव्य को तो सामान्य मानव-जाति की शिक्षा भर सस्कार के लिए गढ लिया गया 
है । दूसरे वक्‍तव्य से हमे यह नही समभ लेना चाहिए कि ईइ्वर अपनी मूल प्रकृति मे 
ऐसा ही है ।”* 

हम ईश्वर के अ्रस्तित्व की सम्भावना अद्त' इस उपमा से कर सकते हैं 
शरीर का नियंत्रण भौर शासन करनेवाला मस्तिष्क जिस प्रकार हमारे लिए अदृश्य 
होता है, उसी प्रकार विश्व का नियन्नण और निर्देशन करनेवाली भी कोई अदृश्य 
शक्ति होनी चाहिए, उसीको हम ईश्वर कहते हैं। एक वात और, ससार को देखने 
से लगता है कि इसके पीछे कोई प्रयोजन है, उद्देश्य है, परन्तु कार्य-कारण का सिद्धान्त 
पदार्थ मे सन्निहित नहीं हो सकता, क्योकि पदार्थ मे भ्रपने-आ्लापमे कोई भ्रच्छाई नही 
है, उसमे तो वस वह शक्ति है, क्षमता है, जिसके द्वारा वह सभी वस्तुझो का रूप ले 
सकता है। 

भ्रक्षर, निविकल्प ब्रह्म, जो स्वयपूर्ण, स्वयभू तथा स्वावलम्बी है, पदार्थ के 
साथ सम्पर्क मे नही श्रा सकता, इतने पर भी फिलो कहता है कि ईहवर ने पदार्थ से 
ही “सारी वस्तुझो का निर्माण किया । परन्तु, ऐसा करते हुए उसने पदार्थ को स्वय 
स्पर्श नहीं किया, क्योकि उस महाभाग के लिए अस्थिर और मिश्चित पदार्थ के साथ 
सपक मे आना उचित नही था, उसने अ्रपनी सुक्ष्म, अभौतिक शक्तियों से यह कार्य 
सम्पन्न किया । इन्ही सूक्ष्म शक्तियों का वास्तविक नाम विचार है । उसने श्रपनी 
सूक्ष्म शवितयो---विचारो--का प्रयोग इसलिए किया ताकि प्रत्येक प्रजाति, प्रत्येक 
पदार्थे-वर्ग अपना उपयुक्त रूप ग्रहण कर सके ।”* विचार ही वे मूलादर्ण हैं जिनके 
प्रतिमान के श्राधार पर एक बोधगम्य ब्रह्माण्ड का निर्माण हुआ है, इसीलिए ब्रह्माण्ड 
विचारो का विचार है । ब्रह्म श्रौर विश्व के सम्बन्ध पर विचार करते हुए फिलो ने 
'लोगस' (शब्दब्रह्म ) और मध्यवर्ती शक्तियो-सम्बन्धी अपनी धारणा को विकसित 
किया है । वह मध्यवर्ती शक्तियों को कभी तो व्यक्तियत प्राणियों के रूप मे देखता 
है और कभी निर्वेबवितक विश्षेपताओो के रूप मे । एक श्रर्थ से तो विचार ईश्वर से 
भिन्‍न नही हैं, ईश्वर के समरूप हैं, क्योकि इनके माध्यम से सानन्‍्त अस्तित्व ईश्वरत्व 
का भागीदार वन पाता है, दूसरे शर्थ मे, वे ईश्वर से भिन्‍न हैं, वयोकि परमेश्वर सान्त 
के इस साहचर्य के वावजूद ससार के सभी सपर्कों से मुक्त ही रहता है । ईश्वर पदार्थ 
को अपने सत्त्व से नही स्पर्श करता, वरन्‌ भ्रपनी शवितियों से करता है । ब्रह्माण्डीय 
प्रक्रिया ईश्वर की पूर्णता मे न तो कुछ जोडती है, न उससे से कुछ घटाती है। विचार 


१ घी, ॥, १४ | २-7, ११३ ॥ 


२१४ प्राच्य धर्म भोर पाश्चात्य विचार 


एक श्र में ईश्वर के लिए शनात्म हैं, उसकी श्रनिवार्य भ्रात्मनिष्ठता से वे स्वतत्र हैं, 
प्रन्तु वे ईश्वर से झलग नहीं हैं । वे उसकी शक्ति के विविध प्रकार हैं जो शाइवत 
श्ौर अविभाज्य रूप से उसके ऊपर निर्भर हैं । यदि वह न हो, तो वे न होंगे, ठीक 
वैसे ही जैसे कि यदि मुख्य ग्रह-नक्षत्र बुझा दिए जाय तो प्रकाश की किरणें भी 
स्वयमेव समाप्त हो जाएगी । वे पदार्थ में श्रादश्श-स्वरूपो की तरह प्रकट होते हैं भौर 
मनुष्य के मन मे विचारों के रूप मे | क्योकि उनका उद्भव ईश्वर से है, इसलिए वे 
देश-काल की सीमा से स्वतत्र हैं । सूर्य को सामान्यतया एक ऐसी वस्तु, एक ऐसा 
ज्योतिष्क पिण्ड समझा जाता है जो चिरन्तन रूप से, अपने से बाह्य किसी समिधा के 
विना ही प्रज्वलित रहता है। ससार से स्वतंत्र रहकर वह प्रकाश की झपनी प्रवल घारा 
ओर उणष्णता को विकीरित करता है जिसके कारण ही पृथ्वी पर जीवन-धारण करना 
सम्भव हो पाता है । प्रकाश अपने मूल स्रोत के पास भ्रधिक प्रखर होता है या जैसे- 
जैसे कोई उसकी ओर अग्रसर होता जाता है, वँसे-वैसे वह प्रखरतर लगने लगता है । 
प्रकाश की क्रमश” कम होती हुई चमक के विभिन्‍न सोपान वास्तविकता की स्पष्ट 
कोटिया है, हालाकि इन कोटियों को केवल निसरण ही कहा जाता है । फिलो के 
विवेचन से ऐसा लगता है कि वह यह मानकर चलता है कि ईश्वर जैसा कि वह स्वय 
में है (निरपेक्ष ईश्वर) भौर ईश्वर जिसका सम्बन्ध ब्रह्माण्ड से है (सापेक्ष ईश्वर) मे 
भ्रत्तर है । डॉ० डूमॉण्ड विचार-शक्तियों के सम्बन्ध मे फिलो के मत को इस प्रकार 
प्रस्तुत करते है 


“वे (बिचार) विश्व भ्ौर ईश्वर के वीच के सम्बन्ध हैं जो उन दोनो 
की मध्यस्थता करते हैं। इस मध्यस्थता का कारण यह नही है कि वे दोनो से 
भिन्‍न है, वल्कि यह है कि वे दोनो से ही अलग नहीं किए जा सकते । विचारों 
को श्राप मन से हटा लीजिए, तो मन अनस्तित्व वन जाता है उन्हे भौतिक 
जगत्‌ से हटा लीजिए, तो वह ब्रह्माण्ड नही रह जाता . उन्हें ईश्वर से 
नि सग कर दीजिए--यदि ऐसा किसी प्रकार सम्भव हो सकता हो---तो वे 
शून्य मे परिणत हो जाएगे । वे वस्तुत. दिव्य हैं, द्रष्टा आत्मा जिधर भी 
दृष्टि डालती है, उधर ही उसे ईश्वर-सम्बन्धी विचार दिखाई दे सकते हैं 
परन्तु वे कही भी इतने शक्तिशाली नही हैं कि ईश्वर का ही श्रतिकमण कर 
जाए, और यह कहना तो नितान्‍्त असत्य है कि अपने समग्र रूप मे वे ईश्वर के 
ही तुल्य हो जाते हैं । उन्के माध्यम से ईश्वर ने वस्तुत ब्रह्माण्ड का कोई 
ऐसा भाग नहीं छोडा जहा वह न हो , परन्तु उसने अपने को और ब्रह्माण्ड 
को सहविस्तारी नही बनाया है, श्रौर इसीलिए ज्योही हम उसके अस्तित्व 
की एकता में उसे अनुभव करने की चेप्टा करते हैं, त्योही वह विद्व से 
प्रसपृकत होकर हमारे विचार में ही समा जाता है, हालाकि वह गत्यात्मक 
रूप से विश्व में सक्रिय भी रहता है ।”* 


१० फिलो जूढ़ाईयस, 7, ११६ | 


भारत शौर पाइचात्य घामिक विचारणा * ईसाईं जगत्‌-१ २१५ 


दृश्य जगत्‌ में बहुत-से श्रदृश्य विघान कार्यरत होते हैं । जब हम ब्रह्माण्ड का 
समष्टि रूप से सर्वेक्षण करते हैं तव हम इसके एकत्व की सही श्रनुभूति कर पाते हैं 
ओर यह अनुभव करते हैं कि विभिन्‍न विचार एक ही पूर्ण शुद्ध बुद्धि के विभिन्‍न रूप 
हैं । ससार इस शुद्ध वुद्धि, चैतन्य का स्थूल मृतंरूप है, यह ईदवर के विचार का 
चित्र है। ईश्वर के बाद यदि किसीका नम्बर झाता है तो वह विचार या शब्दब्रहम 
(ईद्वर का 'लोगस') ही है। ईश्वर का विचार ईइवर के अ्रस्तित्व की पूर्वे-कल्पना 
है । फिलो कहता है “ईश्वर से वढ़कर सामान्य, निविश्ञेप वस्तु दूसरी कोई है नही, 
उसके बाद तो बस ईश्वर के 'लोगस' (शब्दन्नह्म ) का ही नम्बर श्ाता हैं।” लोगस' 
(शब्दक्रह्म या वाक्‌) विश्व का व्यापक विधान है जिसपर परम विचार का श्रक्स 
उतारा हुआ है । विचारो के विचार के रूप मे, सर्वाधिक सामान्य विचार के रूप मे, 
यह ससार की समस्त वस्तुओो से प्राचीनतम है । विचार के रूप में ही ईश्वर पुत्ररूप 
में पैदा होता है। फिलो की विचारणा भे, कभी-कभी 'लोगस' (शब्दब्नह्म ) को ज्ञान 
के समरूप समझ लिया जाता है , मध्यस्थता करनेवाली शक्ति को प्रतीकात्मक रूप 
से विद्व की माता मान लिया जाता है, इसीको शव और शाक्‍त दर्शन की 'शक्त्ति' 
कहा गया है। 'लोगस” शिवत्व का प्लेटोवादी विचार है, यह शञानवादी (स्टोइक ) 
विद्व-चेतना या सृष्टि मे भ्न्तनिहित छुद्ध बुद्धि है। 'लोगस' ही सृष्टि का पालन- 
पोपण करता है। चिरन्तन सत्ता और क्षणभगुर ससार के बीच मध्यस्थता करने 
के कारण 'लोगस' मे दोनो की ही प्रकृतियों का भ्रश है। यह न तो ब्रह्म की तरह 
भसुष्ट है भौर न सान्त प्राणियो की तरह सृष्ट । जिस प्रकार निम्नतर विचार गोचर 
वस्तुओं को वास्तविकता प्रदान करते हैं, उसी प्रकार 'लोगस' (शब्दब्रह्म) निम्नतर 
विचारो को वास्तविक वनाता है। 

मनुष्य का पार्थिव दारीर सभी बुराइयो का स्नोत है। इच्द्रियों के प्रतोभनो 
एवं श्राकषंणो का प्रतिरोध करके शोर धर्म की सक्रिय साधना करके मनुष्य श्रपने को 
देह की दासता से मुक्त कर सकता है झौर दिव्य देन प्राप्त कर सकता है--यह वह 
स्थिति होती है जिसमे वह श्रपने द्वारा ही श्रपनी उन्‍नति करता है---स्व' की सीमा 
से ऊपर उठ जाता है। दिव्य दर्शन से ही ईश्वर के विषय में ज्ञान हो सकता है--- 
यह आत्मा के परमात्मा से प्रत्यक्ष सम्पर्क की स्थिति है। उस समय श्रात्मा न तक 
करती है, न चिन्तन करती है, वरन्‌ वह अभ्रनुभव करती है, जानती है, समाधि की 
दशा की तरह वह नितान्त निश्चेप्ट, निविकल्प हो जाती है । फिलो को समाधि की 
स्थिति का व्यक्तिगत झनुभव था । 


फिलो कहता है . “जो कुछ मेरे साथ हज़ारों वार घट चुका है, उसका 
वर्णन करने मे मुझे लज्जा नही है | वहुधा ऐसा हुआ है कि जब मैंने दर्शन- 
शास्त के सिद्धान्तों को लिख डालना चाहा है, तब मैंने अपने मस्तिष्क को 
शुप्क भौर अनुवंर पाया है, भौर भूख मारकर में उस समय लिखने का कार्य 
छोड बेठा हु--हालाकि मुझे यह भली भात्ति मालूम था कि मुझे कया कहना 


२१६ प्राच्य धर्म और पाइचात्य विचार 


चाहिए । दूसरे किसी समय ऐसा भी हुआ है कि मेरे मन मे कोई विचार नहीं 
था, परन्तु तभी अचानक न जाने किस अ्रवित्य शक्ति की कृपा से मेरा 
मस्तिप्क विचारों से भर उठा है--विचारो की वर्षा मुभपर ऊपर से ऐसे हुई 
है जैसे वर्फ के गाले आसमान से गिरते हैं श्रथवा खेत मे बीज विखेरे जाते 
हैं। तभी मैं उस दिव्य प्रभाव से अभिभूत होकर, उसके जोश मे न मामलू 
वया-क्या कह गया हू या लिख गया हू , उस समय न मुझे अपने साथियों का 
ध्यान रहा है, न अपना ।”* 


ईइवर हमारे भीतर निवास करता है, हम उसको जानने में समर्थ हैं, क्योकि 
उसने अपना स्वर हमारी वासुरी के रप्नो मे फूका है। उद्बुद्ध श्रात्मा को 'कोई कहना 
चाहे तो ईश्वर कह सकता है ।” फिलो ने, चरमोल्लासपूर्ण चेतना को प्राप्त करने के' 
जो विभिन्‍न सोपान हैं, उनको स्वीकार किया है। ये सोपान हैं इन्द्रियो के विषयों 
से भ्नासक्ति, बुद्धि से पृथककरण और अह का उन्नयन | नैतिक दृष्टि से श्रपने को 
योग्य वनाने की आवश्यकता पर वल दिया गया है । भविष्यवाणी करने की प्रतिभा 
प्रत्येक भले और चतुर व्यक्ति मे होती है, परन्तु कोई भी दुष्ट प्रकृति का व्यक्ति ईश्वर 
का व्याख्याता नही वन्न सकता । 

फिलो की विचार-पद्धति भे ऐतिहासिक जूडावाद को रहस्यवादी रूप मे प्रस्तुत 
करने की चेष्टा की गई है। ईश्वर के प्रति उसकी उत्कट लालसा, यह निश्चयात्मकता 
कि विशुद्धहृदय व्यक्ति ईश्वर का दर्शन करेगा, यह दृढ विश्वास कि तपदचर्यापूर्ण 
जीवन होने पर ही हम ईश्वर के सम्मुख पहुच सकते हैं श्रोर उसकी सावंजनीनता 
आ्रादि मान्यताएं फिलो को ससार का महानतम रहस्यवादी वना देती हैं । 

उसकी विचारधारा में एकेश्वरवाद पर जो ज़ोर दिया है, मूर्तिपूजा की जो 
झवमानना की गई है भौर यह जो दावा किया गया है कि मूसाई देवी सदेश् के रूप 
में यहुदियों को उच्चतम धामिक ज्ञान प्राप्त हो चुका था, वह सव जूडावाद से सम्व- 
न्वित है । फिलो की विचारणा मे जूडाबाद के यही तत्त्व थे। उसकी विचार-पद्धति 
के श्रन्य तत्त्व वही हैं जो हिन्दू विचारणा मे पाए जाते हैं । 


डीन मिलमैन ने अपनी 'हिस्ट्री श्रॉव क्रिश्चियनिटी' शीर्षक ग्रन्थ मे 
लिखा है . “गगा के तट पर निवास करनेवाले लोगो का समाज जंसा जाति- 


१ 3 १४-१५ । फिलो कहता दै : “ईश्वर को समझने के योग्य होने के लिए मलुष्य को पहले 
इंश्वर ही दो जाना चादिए--जोकि असम्भव दे | यदि कोई नश्वर जीवन के लिए सृत हो जाए भौर 
अमर जीवन को जीने लगे, तो वह कदाचित्‌ ऐसी-ऐसी चीछें देखेगा, जो उसने कमी नहीं देखी हैं । 
परन्तु तेज से तेज़ दृष्टि भी भसृष्ट परमात्मा को देखने में असमर्थ होगी, क्योंकि वह पहले दी गे तेज- 
स्विता और प्रकाश-किर॒णों की प्रवल वेगवती धारा के कारय चौंधिया जाएगी । आग उन्हीं लोगों को 
रोशनी देती दे जो उससे कुछ दूर दृटकर उसका सेवन करते दँ, किन्तु जो लोग उसके निकट जाते 
हैं, उनको जला डालती दे । यद्दी हाल ईश्वर-दर्शन के समय आत्मा का होता दे ? (8,१७)। 
विग्ग लिखित द क्रिश्चियन प्लेटोनिस्ट्स भाव अलेक्जैगिड्रया! (१८८६), ९४ १६ ! 
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विभक्त था, कुछ-कुछ वैसी ही झृत्रिम समाज-दशा उन लोगो की थी जो नील 
नदी की घादी मे निवास करते थे । ऐसा जान पडता है, मानो इन दोनो 
समाजो मे कोई ग्रुप्त भर अटूट साधम्य था, कोई भ्रव्यक्त सगोत्रता थी, भले 
ही इसका कारण दोनो के मूल उद्गम का एक होता रहा हो या एक का दूसरे 
पर विजय प्राप्त करना, पर वह साधम्यं और सगोत्रता ऐसी थी जिसके कारण 
दोनो जातियो ने एक-दूसरे के धर्म को वडी खूबी के साथ भात्मसात्‌ कर 
लिया था। यह निश्चय है कि विशुद्ध भारतीय रहस्यवाद ने अपना सबसे 
पहला उपनिवेश मिस्र के रेगिस्तानों मे बनाया था । ऐसा लगता है कि इसका 
पहला सयोग हुआ सिकन्दरिया के मिस्री जूडावाद से, और इसका उद्भव 
हुआ स्वप्निल प्लेटोवाद से, जो उस नगर के धामिक सम्प्रदायो मे मूसाई सस्थाग्रो 
के ऊपर कलम करके लगाया गया था ।* 


रहस्यवादी परम्परा यहूदी 'कब्बल' (7890949) मे सुरक्षित है , इसकी दो 
प्रमुख पुस्तकें है. सेफर येटज़िराह' या सुष्टि-रचना-सम्बन्धी पुस्तक, और 'जोहर' 
या प्रकाश । यह विचार-पद्धति एक 'एन सोफ' की सत्यता को स्वीकार करती है। 
इसीको उस पद्धति मे सर्वोक्षच एकता माना गया है, जिसका अश्रपना कोई गुण नही 
है--जो निर्गुण है, जिसके अ्रस्तित्व का कोई निश्चित रूप नही है--जो अरूप या 
निराकार है, हालाकि ससार मे जो कुछ भी अस्तित्व दिखाई दे रहा है, उसको वह 
अपने भीतर समाविप्ट रखता है । जो कुछ भी है, वह सब इसमे समाया हुआ है भौर इसी- 
से नि सृत होता है, क्योकि यह श्रनन्त है, श्रत इसकी व्याप्ति के बाहर तो कोई वस्तु 
रह ही नहीं सकती । उसकी अ्रनन्तता का व्यक्त रूप सामने झ्ाता है उन दिव्य 
व्यक्तियों श्रौर प्रतिभाश्रो के द्वारा, जिनकी सख्या दस है। ये दस 'सेफिरॉथ' श्रनन्त 
सत्ता के गुण-धर्म हैं, इनमे अपनी कोई वास्तविकता नही होती, परन्तु श्रपने तत्त्वरूप 
मे वे देवी श्रस्तित्व मे ही निवास करते हैं । उन्हीसे प्रत्यक्ष या भ्रप्नत्यक्ष रूप से सृजन, 
रूपाकार तथा क्रिया के तीन ससारो की उत्पत्ति होती है । इन तीनो ससारो की 
भ्रन्तिम गति, जैसीकि सभी सान्‍्त वस्तुओ की होती है, श्रपने उसी अनन्त मूल स्रोत 
मे लौठ जाना है जिससे उनका निकास हुआ था । मनुष्यों की आत्माए तव तक अनन्त 
सत्ता के पास नही लौटेंगी जब तक वे उन सब पूर्णताझो को न प्राप्त कर लें जिनको 
प्राप्त करने की क्षमता उनमें है , भौर यदि यह कार्य एक जीवन में नही निष्पन्न 
हुआ, तो वह भात्मा दूसरे छरीरो मे प्रवेश करती जाएगी और तब तक ऐसा करती 
रहेगी जब तक उसके विकास की प्रक्रिया पुरी नही हो जाती । 'कव्वल” की कई बातें 
तो रूढिवादी जूडावाद से बिलकुल नही मिलती, परन्तु उपनिषदों और भारतीय तत्त्र- 
बाद से उनका साम्य बैठ जाता है। ऐसी कुछ बातें हैं बीजाक्षरो की शक्ति को 
स्वीकारना, जादू-टोना भौर गडा-तावीज़ो का प्रयोग करना, शून्य मे से सृष्टि होने के 
सिद्धान्त के विरुद्ध इस सिद्धान्त को मानना कि किसी भ्रनन्त सत्ता मे से सारी सृष्टि 

१. (१८६७) खण्ड २, पृष्ठ ४१ | 


र्श्८ प्राच्य धर्म श्रोर पाश्चात्य विचार 


का उद्भव हुआ है, बृहत्‌ ब्रह्माण्ड शौर सूक्ष्म ब्रह्माण्ड मे सम्बन्ध का सिद्धान्त, भौर 
पुनर्जन्म मे विश्वास तथा एक निद्िचत सर्वेश्वरवादी प्रवृत्ति । 


[५] 
नॉस्टिक (ज्ञानवादी) सम्प्रदाय के सिद्धान्तो मे ग्रीक (प्लेटोवादी) और हिन्दू 
तत्त्वो को मिश्रित करने का जानवूककर प्रयास किया गया था।* यह सहतिवादी 
धारमिक विचारणा की सम्पूर्ण पद्धति के लिए दिया हुआ नाम है। ईसाइयत के प्रार- 
म्भिक दिनों मे या उससे पूर्व, रोमन साम्राज्य के पूर्वी प्रास्तो में प्रचलित कई सम्प्र- 
दाय, जिनके धामिक सिद्धान्त एक-दूसरे से काफी भिन्‍न थे, इस सहतिवादी धार्मिक 
विचारणा के अन्तर्गत श्रा जाते हैं। वॉस्टिक सम्प्रदाय ईसाई-युग के प्रारम्भ के बहुत 
पहले से चल रहा था, हालाकि ईसाइयत ने इसे विघर्म ही समझा । नॉस्टिकवाद फी 
कई मुख्य-मुख्य बातें उपनिषदों और युनान की रहस्यवादी परम्पराश्रों मे समान रूप 
से मिल जाती हैं । वे बातें ये हैं. (१) दिव्य सत्ता (ईश्वर) की कोई परिभाषा नही 
दी जा सकती और वह श्रनन्त है, सभी प्रकार के विचार भौर भ्रभिव्यक्ति से वह ऊपर 
है । वह जगत्पिता या ख्रप्टा ईश्वर से भिन्‍न है। ईश्वर अपने गुण-धर्मो से, विवेक भौर 
सत्य के कल्पो से अलग है। वह चिरन्तन मौन है। (२) यदि ईश्वर एक निरपेक्ष 
सत्ता है तो सृष्टि भौर बुराई कहा से उत्पन्न हो जाती हैं ” यदि सृष्टि का उद्भव 
ईदवर की एकमेव क्रिया के फलस्वरूप हुश्ना होता और उसपर किसी श्रन्य शक्ति का 
श्रनुकूल या प्रतिकूल प्रभाव न पडा होता, तो बुराई का श्रस्तित्व ही प्रसम्भव हो 
जाता , या फिर हमको यह निष्कर्ष निकालना पडेगा कि ईदवर ने ही बुराई का भी 
सृजन किया । इस प्रकार एक विरोधी सिद्धान्त को स्वीकृति मित्र जाती है जो ईश्वर 
से स्वतत्र है तथा जिसके द्वारा ईश्वर की सृजनात्मक शविति का उल्लंघन श्र परि- 
सीमन कर दिया जाता है। इस विरोधी सिद्धान्त का भूत जगत्‌ से घनिष्ठ सम्बन्ध 
है । सभी नॉस्टिक (ज्ञानवादी) विचारधाराए पदार्थ की परिभाषा के विपय मे एक- 
मत नही हैं। यह या तो निर्जीव-निष्करिय प्रतिरोध के रूप में समझा जाता है या 
विक्षुब्ध सक्रिय शक्ति के रूप मे । इसके परिणामस्वरूप जो द्वेतवाद सामने गाता है 
वह भी अस्पष्ट है। पाप या बुराई जो दिव्य सत्ता के विरुद्ध है, में कोई वास्तविकता 
नही होती ।* सत्‌ श्रौर भ्रसत्‌, पुण्य और पाप के द्वेत की व्याख्या विभिन्‍न प्रकार से 
१« हार्मेंक कहते दें : “पौर्व॑त्य धर्मों की परम्पराओं और धामिक क्ृत्यों, जिनको रहस्यात्मक सममता 
जाता दै, की यूनानी दर्शन के साथ एकता इस युग की विशेषता दै |” [हिस्ट़ी भाँव ढॉग्माट, खए्ड ( 
(१८६४), पृष्ठ २२६] । नॉस्टिक? शब्द का सर्वप्रथम प्रयोग १५ 'डिमोथी 7४, २० में हुआ है | 
२. इसका परिणाम थद हुआ कि लोग क्राइस्ट (ईसा) को अवतार मानने ये ईकार करने लगे | 
झवतार तो दिव्य पुरुष होता दे, भला वद अशुद्ध पदार्थ से निर्मित शरीर कैसे धारण कर सकता 
है ? इस विचार ने दो रूप गददश कर लिए । डोसेटी सम्प्रदाय के लोगों का विचार था कि ईसा का 


शरीर एक श्रपार्थिव छायामास था। एविशोनाइट सम्प्रदाय के लोग इस वात पर जोर देते थे कि क्राइस्ट 
का आध्यात्मिक अस्तित्व जीसस (ईसा) से एक भिन्न व्यक्तित्व था | जीसस के पार्थिव व्यवितत्व पर 
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की गई है । यह बहुधा एक मनोवृत्ति होती है जो अचुभव के विरोधाभासों को सही 
झौर पूर्ण मान वैठती है। पदार्थ के विनाश के विना आत्मा का किसी प्रकार छुटकारा 
नहीं हो सकता , मानवी सत्ता को शृन्यवत्‌ बनाए बिना दिव्य सत्ता को विजय नहीं 
मिल सकती । बुराई या पाप को सृष्टि-रचना का एक भाग ही माना जाता है, वह 
उसका अपना एक अ्ग ही वन गया है। (३) अनन्त झनेक क्रमिक उद्भवों के द्वारा 
सान्‍्त से सम्पर्क स्थापित करता है। वे जैसे-जैसे अपने मूल स्रोत से दुर हट्ते जाते हैं, 
वैसे-वैसे सान्‍त की दिशा में धीमे-धीमे श्रधिकाधिक नीचे उतरते जाते हैं, और ऐसा 
तब तक करते रहते हैं जब तक भ्रन्तत उनका पदार्थ से सम्पर्क सम्भव हो जाता है 
झौर तब सृप्टि-रचना प्रारम्भ होती है। ये उद्भव, ये कल्प, ये पझात्माए, या ये 
देवदूत न्यूनाधिक रूप से स्थूल या व्यक्ति रूप मे कल्पित किए जाते हैँ। (४) ब्रह्माण्ड 
दिव्य और भ्र-दिव्य भौतिक सिद्धान्तों का मिश्रित रूप है। यह पदार्थ में आत्मा के 
श्रवतरण का प्रतिनिधित्व करता है। जो पदार्थ पहले जड, सवेदनहीन होता है, अपने 
में वह आत्मा के अ्रवतरण के वाद सजीव बन जाता है। (५) पदार्थ या ऐच्द्रिक जगत्‌ 
के सहवास से आत्मा की मुक्ति तपस्या झौर ध्यान के द्वारा होती है--तपश्चर्या और 
ध्यान से 'नॉसिस' या ज्ञान की प्राप्ति होती है। (६) नॉसिस' का अर्थ बौद्धिक ज्ञान 
या ताकिक समझ-वृक नही है, वरन्‌ उसका श्रर्थ है ईश्वर का साक्षात्कार, रहस्था- 
त्मक ज्ञान । यह भात्मा, आनन्ददायक दर्शन, ज्ञान के प्रकाश भौर देवत्व की उपलब्धि 
है। ज्ञान का यह वरदान ऐएरे-गैरे नत्यू-खेरे को नही मिलता । यह गूढ, गुह्य, गुप्त 
ज्ञान है जो केवल उनन्‍्हीको मिलता है जो दीक्षा प्राप्त कर चुकते हैं ।* बहुत्र-से लोग 
जो दीक्षा-प्राप्त नही होते, उनके लिए तो आस्था ही पर्याप्त होती है । कई प्रकार की 
पविन्न घामिक क्रियाप्रो, दीक्षा-सस्कारो तथा पविन्नीकरण के अनुष्ठानो का विधान होता 
है। मत्रपूत जल, श्रग्नि, पवित्र मन्नो, नाम-जपो और प्रतीको की सहायता से वपतिस्मा 
देने जैसे घामिक सस्कारो का इस दिशा मे बहुत उपयोग है। नॉस्टिकवाद (ज्ञानवाद ) 
यह मानता है कि ईश्वर-विपयक भी कोई ज्ञान है और वास्तविकताओशों का भी एक 
विज्ञान है । घमं मे ऐसी कोई चीज है जो हमे जाननी है। मोक्ष सत्यो का ज्ञान होने 
उन्हें क्रॉस पर सूली ठी गई, उसके पहले द्वी वह अस्तित्व उनका साथ छोड़ गया । ये दोनों झस्तित्व-- 
आध्यात्मिक और पार्थिव--उनके व्यक्तिल में कमी सयुकत नहीं हुए | जव नॉस्टिक सम्प्रदाय वाले 
इ तवाद को भन्तिम और पूर्ण मानने लगते दे तव वे उपनिषदों की परन्परा से अलग एट जाते हैँ 
भर हे दतवाद से प्रभावित हो जाते दे | नॉस्टिकों के इस दृष्टिकोण की प्लॉटिनस ने आलो- 
चना | 

१. पिस्टिस सोफिया? में हम उन तरीकों की चर्चा पाते द जिनके द्वारा समाधि की रिथिति के 
अनुभव प्राप्त किए जाते दें । इसके अनुसार रहस्यों का शान हो जाने से मुक्ति प्राप्त होती दे | यद्द 
इस वात का शिक्ता इमें देता है कि हम अपने भोजन, जो पार्थिव छोता है, के साथ ही बुराई को 
ग्रदय करते ६, इमीलिए हमें पार्थिव संसार को त्यागने फे लिए कष्ठा जाता दै । “और तुम्हें अपने 
जोवन में बहुत कष्टों और भारी पीढ़ाओं ण्व आधातों को सदना पड़ता दे, ये पीढ़ाएं तथा झाषात 
ससाएर के विभिन्‍न प्रकार फे प्राणी एक-दूसरे में उडेलते दें ।११ ('एम्०१, पृष्ठ रडप) । 
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पर निर्मर करता है--सत्यो के “विषय' मे ज्ञान नही, वरन्‌ सत्यों 'का' । पृण्य्षीलता या 
घर्मनिष्ठा 'नॉसिस' (ज्ञान) बन जाती है। (७) पूर्ण 'नॉस्टिक' (ज्ञानवादी ) तो वह 
भनुष्य है जो ससार से स्वतंत्र है भ्ोर स्वय का स्वामी है। सत्य का दर्शन कर लेने 
पर वह धर्म की रूढ व्याख्याश्रों भर वाह्म प्रतीकों से निस्तार पा लेता है। वह ईइवर 
में निवास करता है, वह शाश्वत जीवन को जीता है, उसके विषय मे सच ही यह 
कहा जा सकता है कि वह मृत्यु से जीवन की श्रोर गया है, प्राकृतिक दक्षा से उठकर 
भ्राध्यात्मिक दशा को पहुचा है । प्रलय के दिन के भृतोत्थान की सच्ची प्रकृति श्राध्या- 
त्मिक ही है। कई 'नॉस्टिक' सम्प्रदाय पूर्व-प्रस्तित्व और मानव-मआत्माओं के पुन्जेन्म 
में विश्वास करते थे । आध्यात्मिक ससार के विषय मे उनका एक जादुई सिद्धान्त भी 
था। शरीर के बन्धन से मुक्त होकर आत्मा अंधकार और प्रकाश के पथो से यात्रा 
करती है" भौर जादुई शब्द की सहायता से, मार्य मे झ्ानेवाले संकटो से वचती है। इन 
नॉस्टिक' धारणाश्ो का “अत्यावश्यक भाग ईसाइयत के आरम्भ के पहले से ही भस्तित्व 
में था श्रौर पूर्णतया विकसित हो चुका था ।”* 
प्रथम शताब्दी ईस्वी में इसमे ईसाई विचारों का सम्मिश्रण हो गया। आ्रार- 
म्भिक दिनो में ईसाइयत को एक तत्त्वज्ञान की श्रावश्यकता थी और वह उसे नॉस्टिक- 
वाद से मिला। हार्नेक नॉस्टिको को (प्रथम क्षताब्दी के धर्मशास्त्री' समझने मे निस्सन्देह 
सही है | वह कहता है . “नॉस्टिक विचार-पद्धतियों मे ईसाइयत को लौकिक और 
यूनानी मत के श्रनुकूल बनाने की प्रवृत्ति है, साथ ही, 'झोल्ड टेस्टामेट' का भ्रस्वीकार 
भी उसमे है । दूसरी ओर, ईसाइयत की कंथॉलिक विचार-पद्धति भी उसी चीज़ को 
अपनाती है, परन्तु कुछ घीमी झौर क्रमिक प्रक्रिया से भौर 'श्ोल्ड टेस्टामेट' को इसमे 
स्वीकार करके चला गया है ।”३ ईसाई लेखक हमे बताते हैं कि नॉस्टिकवाद के 
सिद्धान्त रहस्यवादी धर्मों, पाइथागोरस श्र प्लेटो के विचारों से लिए गए हैं। यह 
तो किसी प्रकार कहा ही नही जा सकता कि नॉस्टिकवाद केवल 'श्रोल्ड ठेस्टामेट' को 
श्रस्वीकार करने श्रौर इजीलो का यूतानीकरण करने का ही उद्देश्य लेकर चला था। 
उसने जो किया, वह यह कि उसने ईसाइयत मे यूनानी तत्त्वज्ञान की विशुद्ध भावता न भर- 
कर प्राच्य धर्मों की घारणाझों को ईसाइयत मे भरा | प्रथम शताब्दी तक इन आ्राच्य 
घारणाओो ने रोमन साम्राज्य में सर्वत्ष श्रपना स्थान वना लिया था । उसकी द्वेतवादी 
धर्मशास्त्र-सम्बन्धी घारणाएं, तपदचर्या के नियम, सत्य का समाधिगत अनुभव भौर 
पाथिव शरीर के वन्धनो से छुटकारा भादि वातें प्राच्य धर्म सम्प्रदायों से ल्ली गई थी। 
“ईसाई सिद्धान्त के बौद्धिक आकलन की दिशा मे किए हुए प्रयत्न भौर धर्म-सिद्धान्ती 
के मिरूपण की चेष्टाए वस्तुत किसी ऐसे तत्त्वज्ञान पर ग्राधघारित थी, जो 2305 
के वचकाने ज्ञान से कही अधिक परिपुर्ण भौर श्रादरास्पद था। “'''नॉस्टिक 
विदुद्ध यूवानीवाद नही है, जैसाकि कुछ लोग कहते हैं, वरन्‌ वह यूनानी मुखोटे से 
१. ये पथ उपनिपदों में वर्णित दिवयान? और “पितृयान? के समान दे । 'हहदारण्यक उपनिषद! | 
२. ओफेसर डब्ल्यू- बाउसेटः “नो स्टिसिज़्म', 'श्नसाखलोपीडिया ब्रियनिका”, एकादश सस्करण | 
३. 'द हिस्टी शव डॉग्मा', अग्रेज़ो अनुवाद (१८९४), खण्ड १, पृष्ठ २२७, २?६ | 


भारत श्र पाद्वात्य धामिक विचारणा . ईसाई जगत्‌-१ २२१ 


ढका हुआ विशुद्ध प्राच्यवाद है ।”” निरपेक्ष, अक्षरत्रह्य की सत्ता को सृष्टि-सर्जक 
चेतना (विधाता) से अलग मानकर नॉस्टिक धमं-सम्प्रदाय वाले श्ोल्ड टेस्टामेट' के 
सिद्धान्त से अपने को दूर हटा लेते हैं। ईसाई चर्च ने नास्टिक घर्ममत को शैतान का 
ज्येष्ठ पूत्र” कहकर उसपर कीचड उछालने की चेष्टा की है । सामान्यतया नॉस्टिक- 
वाद को ईसाइयत का वह विक्रंत रूप समझा जाता है जिसका काफिरो के मतो से 
साम्य था । 
इस विपय पर प्रमुख दस्तावेज है हिप्पोलिटस द्वारा लिखित 'फिलोसॉफ्यूमेना' 
या 'रेफ्यूटेशन श्रॉव भ्ॉल हेरेसीज' ।* हिप्पोलिटस भोस्टिया का विशप और तृतीय 
शताब्दी के आरम्भ का था। इस पुस्तक मे महान घोषणा (द ग्रेट एनाउन्समेट) का 
उल्लेख हुआ जिसमे ईसाई-धर्मं के प्रादुर्भाव के पूर्व साइमन मैगस की शिक्षाओ्रो का 
सग्रह है।? ईसाई चर्च के पादरी उसको भयकर ऐन्द्रजालिक, भ्रभिचारी और वाद मे 
विकसित समस्त नॉस्टिकवाद (ज्ञानवाद) का जनक कहकर उसका वर्णन करते हैं। 
ग्राठवें श्रंक में दी हुई कहानी से यह स्पष्ट हो जाता है कि जिस सम्प्रदाय का वह नेता 
बना उसका अस्तित्व ईसाई-धर्म के प्रादुर्भाव से पहले ही था । सभी वस्तुओं का 
प्रथम उपादान कारण अग्नि को माना जाता है ।* इसकी प्रकृति के दो रूप हैं, प्रच्छन्न 
श्र प्रकट, जिनको क्रमश शुद्ध बुद्धि भौर इन्द्रियो से जाना जाता है। ब्रह्माण्ड या 
व्यवस्थित विश्व झजन्मा या स्वयभू अग्नि से छ मूल स्रोतों के द्वारा भ्रस्तित्व ग्रहण 
करता है, वे स्लोत हैं मन, विचार, वाणी, नाम, बुद्धि शोर इच्छा | ससार एक 'सप्ताह' 
है जिम्मे सात शक्तिया सम्मिलित हैं , छ मूल स्रोतो का उल्लेख तो ऊपर किया ही 
जा चुका है, इनके अलावा एक सातवी शक्ति भी है जो इन छहो का स्रोत है | दिव्य 
पुरुषो के श्रवतरण की धारणा को स्वीकार कर लिया गया है। इरेनियस के अनुसार 
साइमनवादियो द्वारा 'लोगस' या विद्वात्मा की घारणा को भी स्वीकार किया जाता है। 
मिस्र की हरमेटिक परम्परा को भी प्रहृत्या ज्ञानवादी (नॉस्टिक) ही समझा 
जा सकता है। मिस्र के उन क्षेत्रो मे जो प्राचीन यूनानी विचारधारा से प्रभावित थे 
तथा जिनमे सहतिवादी सम्प्रदाय अधिक प्रचलित थे, हरमेटिक परम्परा को मानने- 
वाले समाजो का उदय हुआ । हरमेटिक पुस्तको के सबसे वाद के सम्पादक ने लिखा 
१* फेनेडो “बुद्धिस्ट नॉस्टिसिज़्म), जनेल शव रॉयल एशियाटिक सोसाइटी (१६०२), पृष्ठ ३८३ | 
२. अग्रेज़ी अनुवाद, २ खण्डों में, अनुवादक एफ० लेगे (१६२१) | 'फिलोसॉफ्यूमेना” के लेखक 
ने भारतीय विचारणा की चर्चा फी दे | उसने ब्राष्ष्यों को दो आश्रमों में विमक्‍्त कर दिया दै-- 
गृइस्थ और सन्यासती, जो एकान्त में रहते भौर फेवल फल-मूल खाते हैं | उन्होंने ईश्वर फो प्रकाश 
भाना दै--सर्य या भग्नि का प्रकाश नहीं, वरचू घन्तमुखी विवेक का, 'लोगल? (शब्दज्क) का, 
जिम्तको विद्वानों के शान के रूप में अमिव्यवित भराप्त होती है । यदि एम सारी व्यर्थ की बातों को 
ः हे अपनो कुवासनाओं पर नियत्रण कर लें, तो एम छान को प्राप्त कर सकते दें । 
) २१ 
२५ देखिए अक ॥77, ६-२४ 5 जस्टिन मार्टियर : अपोलॉजिया?, 7, २६ ५६ भर ४, १५ | 


॥ ४. 332 कीनिए : “ईरवर एक प्रज्वलित और प्रदीप्त भग्निशिखा है ।?? (ड्यूटेरोनॉमी?, 
#, २४) । 


२२२ ५. है प्राच्य धर्म और पाश्वात्य विचार 


है : “यदि किसीको हरमेंटिक शिक्षा को एक ही वाक्य में साररूप से प्रकट करने को 
कहा जाए, तो मैं समझता हू कि इस वाक्य से बढ़कर कोई दूसरा श्रच्छा वावय नही 
हो सकता : वे धन्य हैं जिनका हृदय शुद्ध है, क्योकि वही ईश्वर का दर्शन करेंगे।' ”* 
यद्यपि वे अपने वर्तमान रूप मे चतुर्थ शताब्दी से श्रधिक पूर्व के नही जान पडते, तो 
भी इसमे कोई सन्देह नही कि वे उससे भी बहुत पहले की परम्परा का प्रतिनिधित्व 
करते हैं । सम्भवत वे पूर्वकालीन रहस्यात्मक विचारो के द्वारा विकसित हुए हो।* 
वे 'प्लेटोवादी और प्राच्य सिद्धान्तों के सारसग्रह' जान पड़ते हैं ।? उत्तका एक सर्वे- 
श्रेष्ठ सजेक ईइवर भर उसके अधीनस्थ बहुत-से देवताओं और देवदुतों पर विश्वास 
था| अपूर्ण श्रौर परिवर्तनशील ससार की उत्पत्ति का कारण बतलाने के लिए एक 
मध्यवर्ती को, एक द्वितीय ईद्वर के श्रस्तित्व को स्वीकार किया गया। हमारे प्रभु और 
सबकी सृष्टि करनेवाले ने भ्रपने-आपमे से द्वितीय ईश्वर का निर्माण किया जो दृश्य भौर 
प्रनुभवगम्य था । इस द्वितीय ईश्वर को वह अपने पुत्र के समान प्यार करता था। चूकि 
सान्त मनुष्य श्रतनन्‍्त को पूरी तरह नही समझ सकता था, इसलिए उससे कहा गया कि 
वह ईश्वर के पृत्र का ध्यान-चिन्तव करे । “प्रथमोत्पन्त' ईश्वर को लोगो ने ऐगायो- 
डेमन नाम दिया, जिसे शीघ्र ही 'लोगस' के समरूप मान लिया गया। विधाता ने 
ब्रह्माण्ड का निर्माण हाथो से नहीं किया, वरन्‌ लोगस” (वाक्‌) के द्वारा किया । 
हर्मीज़ देवताप्रों का सदेशवाहक है जो ब्रह्म के रहस्य को हमे समभाता है। जब शरीर 
को सारी बुराइयो भौर भ्रष्टाचार की जड समझ लिया जाता है तब तपरचर्या के लिए 
लोगो को प्रोत्साहन मिलता है। ईइवर का दर्शव साधारण प्राकृतिक प्रक्रिया प्रो के माध्यम 
से नही पाया जा सकता, बल्कि स्वप्नों और दिव्य भाव-स्फूरण के द्वारा पाया जा सकता 
है । बुराई या पाप से दुर रहता ही ईश्वर की पूजा करने का सही रास्ता है । किसी भी 
व्यक्ति का तब तक उद्धार नही हो सकता, जब तक आध्यात्मिक दृष्टि से उसका पुनर्जेन्म 
न हो जाए । “[यदि तुम चाहते हो कि तुम्हारा पुनर्जन्म हो | तो तुम्हें पदार्थ-तत्त्व की 
श्रविवेकपूर्ण यन्त्रणाओ्ं * ** भज्ञानता, उद्दाम इच्छाझो, भ्न्याय, लोलुपता, कपटता, 
ईर्ष्या, घोखाघडी, उतावलेपन भर पाप से अपने को स्वच्छ कर लेना चाहिए ।*"**** 
जब ईश्वर की दया किसी मनुष्य पर हो जाती है, तव ये सारी बुराइया स्वयमेव दूर 
हो जाती हैं, और इस प्रकार मनुष्य का पुनर्जन्म होता है ।”* हम इस जन्म में ही 

१० स्कॉट : 'हरमेटिका! (१६२४), खण्ड १, एप्ठ १४ | हि 

२. प्रोफेसर सर फ्लिरडसे पेद्री ने इरमेटिक पुस्तकों का रचना-काल २०० ई० पू० बताया दे 
उनके मत से मिन्नो मन्दिरों भौर पूजास्थलों की वरवादी भौर सीथियनों तथा भारतीयों द्वारा लोगों के 
वध के जो सदर्भ हैं, वे ३४२-३३२ ई० पू० में मित्र पर हुए फारती आक्रमण की भोर सकेत करते 
हैं । उस आक्रमण में सीथियन भौर भारतीय लोग पारसीक सेना की पश्चिमी भोर पूर्वी कमान में 
थे | ओ्रोफेसर पेट्री हरमेटिक पुस्तकों में देखते है : 'पारसीक शौर भारतीय प्रभाव में रहकर मित्त में 
धार्मिक विचारणा का विकास दिया गया है, यही विकास भागे चलकर यहूदी भौर यूनानी विचारणा का 
आधार वना |? ? [निप्ट एण्ड इजरायल (१६२३) एष्ट ११३. | 

३. कक : “द विजन आँव गॉड? (१६३१), पृष्ठ ४७ | ट 

४५ वही, एए ४६ | 


भारत झभौर पाइचात्य घामिक विचारणा . ईसाई जगत्‌-१ र्२३ 


ईंदवर को प्राप्त कर सकते हैं और प्रमरता की उपलब्धि कर सकते हैं । ईद्वर-दर्शन 
के साथ-साथ सामान्यतया समाधिगत अनुभव भी होते हैं । शिष्य चिल्लाता है * “हे 
पिता, ईइवर ने मुझको एक नया अस्तित्व प्रदान किया है, भौर श्रव मैं वस्तुओं को 
शारीरिक नेत्रों की दुष्टि से नही देखना चाहता, वरन्‌ श्रपने मत की क्रियाशीलता से 
देखना चाहता हू । मैं चुलोक मे हू और पृथ्वी पर भी हू, जल में हु श्लर हवा मे भी 
हू मैं पशुप्रो भौर पौधों मे भी हू। 'मैं सर्वत्र उपस्थित हु। हे पिता, मैं समस्त 
ससार और स्वय को मन के भीतर देखता हू ।” निम्नलिखित प्राथेना एक खास तरह 
की प्रार्थना है. “हम तुझे धन्यवाद देते हैं, हे परम श्रेष्ठ ! क्योकि तेरी ही कृपा से 
हमने ज्ञान का यह प्रकाश पाया । तूने हमारा उद्धार किया है। हम प्रानन्द मनाते हैं 
कि तूने पूर्ण रूप से श्रपना दर्शन हमे दिया है, भौर दर्शन देकर तूने हमारे नश्वर शरीरो 
को दिव्यत्व प्रदान किया है ।”/* हरमेटिक ग्रन्थों में मनुष्य का कततेव्य वस इतना ही 
बताया गया है कि (ईश्वर को जानो भर किसी मनुष्य को हानि न पहुचाओ ।! 
पहली छताब्दी मे उत्पन्न प्लूटार्क एक श्रेष्ठ नॉस्टिक' था, वह सहिष्णु मन 
का व्यक्ति था | जो धर्म ईए्वर शौौर मनुष्य के सम्बन्ध को सही-सही समभने की 
चेष्टा करता है, उस घर्म से प्लूटाकं का कोई झगडा नही । बुराई की समस्या से परे- 
शान होकर वह हंतवाद की शरण लेता है भौर श्रोर्मुज तथा झहिरमान के पारसीक 
सिद्धान्त की चर्चा आदर के साथ करता है। यह कहना कि ईश्वर ने ही बुराई को 
जन्म दिया, ईश्वर-सम्बन्धी विचार का विरोध करना है। दो सिद्धान्त हैं जो परस्पर 
विरुद्ध हैं। बुराई का सिद्धान्त पदार्थ-तत््व नही है जो चरिष्हीन श्र अ्रस्थिर होता 
है, बल्कि वह विध्यात्मक झोौर एक आध्यात्मिक शक्ति तथा दुष्ट विद्वात्मा है। पदार्थे- 
तत्त्व भलाई की शोर बढने की उच्चाकाक्षा रखता है, परन्तु दुष्टता की भावना उस 
पर हावी हो जाती है श्रौर उसको दवोच लेती है। ससार की सरचना मे जो द्वैत है, 
वह व्यक्ति की आत्मा मे भी प्रतिविम्बित होता है, तभी तो व्यक्तिगत पझ्ात्मा के दो 
भाग होते हैं भौर दोनो एक-दूसरे के विपरीत होते हैं। उच्चतर भाग श्रात्मा का भ्रग 
नही होता और न श्ात्मा का कोई कार्य ही वह होता है, वल्कि वह तो उसके भी 
ऊपर की चीज़ है। आत्मा अमर है। प्लूटार्क श्रात्माशो के पुनर्जन्म मे विश्वास करता 
है । परम्रह्म श्रपनी अ्रधीनस्थ शक्तियो के द्वारा शासन करता है। प्लूटा्क की विचार- 
धारा का विकास यूनानी विचारणा तथा मिस्री धर्म से प्रभावित था। 
त्याना का भ्रपोलोनियस एक श्रन्य प्रसिद्ध 'नॉस्टिक' (ज्ञानवादी) है। फिलो- 
स्ट्रेट्स के वर्णन के अनुसार उसने भारत की यात्रा की थी भौर वहा चार महीने तक 
वविद्वानो के एक मठ मे! उसमे निवास किया था ।* भ्रपोलोनियस को हिसक वलि- 
दानो से घृणा थी और वह नैष्ठिक शाकाहारी था । वह पूर्णत तितिक्षु था और उसका 
विचार था कि हमे किसी भी परिस्थिति मे रवतपात का झाश्रय लेने का कोई अधिकार 
नही है। चह प्रार्थना शौर घ्यान-मनन पर विद्येप चल दिया करता था और लोगो 
१. फेने्दी लिखित सिंट पॉल ण्ण्ड द मिरट्री रिलीनन्तर (१६१३), पृष्ठ १०६-१० | 
२ "भ्रपोलोनियत भव त्यानाग, अनुवाद + फिलिमोर, १६१२, खण्ठ !॥, पृष्ठ २० और ५० | 


२२४ प्राच्य धर्म भौर पाश्चात्य विचा 


की प्राराधना-विधियों मे परिवर्तत लाकर वह उनको झ्धिक घासिक बनाना चाहता 
था। सम्पदाओ और भावद्यकताओओ से स्वतत्र होना ही उच्चतम मूल्य की उपलब्धि है । 

वैसिलिडीज़, जो द्वितीय शताब्दी ईस्वी के प्रथमाइ में हुआ था*, ने हिन्दू 
भौर बौद्ध विचारणा को ईसाई साचे मे ढालने की चेष्टा की । वह ऐसे परव्रह्म का 
अस्तित्व स्वीकार करता है जो स्थान, काल, चेतना भौर यहा तक कि स्वयं भ्रपने- 
भ्रापसे परे है। उसकी भ्राराधना मौन झौर ज्ञान्ति के वातावरण भे ही की जा सकती 
है। प्रचलित ईसाई दृष्टिकोण से उसकी ईश्वर-सम्बन्धी धारणा का कोई मेल नहीं 
है । डीन मैन्सेल लिखते हैं : 


“यदि केवल भ्रध्यात्म-विद्या की एक पद्धति के रूप मे देखा जाए तो 
बेसिलिडीज़ का सिद्धान्त प्राचीन विचारणा के इतिहास मे प्राप्त ब्रह्म के ताकिक 
तत्त्वज्ञान की धारणा के निकटतम जा पहुंचता है , श्राधुनिक समय के हीगेल 
के दर्शन की टक्कर का उसका दर्शन है । परन्तु, जिस मात्रा में वह ईश्वर को 
निरपेक्ष आद्यशक्ति के रूप मे प्रतिष्ठित कर देता है, उसी मात्रा मे वह उसमे 
से उन गरुणो को निकाल भी लेता है जिनके कारण ही वह लोगो की दृष्टि मे 
नैतिक आ्राज्ञानुपालन श्रौर घामिक झाराधना का पात्र बन पाता है ।”'े 


इसी आद्य निरपेक्ष सत्ता (ब्रह्म) मे विश्व की रचना करने की इच्छा उत्पन्न 
होती है। उसकी इस इच्छा मे ही सभी विश्वों का वीज है श्रौर इसीमे प्रत्येक वस्तु 
अपने सम्भाव्य रूप मे छिपी रहती है, ठीक वंसे ही जैसे एक छोटे-से सरसो के बीज 
में उसका पुरा पौधा सिमटा रहता है । यह सभी सामर्थ्यों की सामर्थ्य है। 'डेमिग्र्ज' 
श्र्थात्‌ विधाता ईश्वर 'यह सोचकर उठता है कि मेरा अ्रकेला रहना तो ठीक नही है, 
इसलिए उसने केवल अपने सनन्‍्तोष के लिए, विश्व-बीज से एक पुन्न को उत्पन्त किया 
जो उससे भी ग्रच्छा भर उससे भी झ्धिक घतुर था ।” जिस प्रकार मनुष्य ससार के 
सभी प्राणियों श्रौर वस्तुओं मे श्रेष्ठ है, उसी प्रकार क्राइस्ट (ईसा) मनुष्यों के शिरो- 
मणि हैं । पुश्रत्व ईश्वर का ही मूर्तरूप है । सिकन्दरिया के वलीमेट का वेसिलिडीज़ 
के विषय मे यह कहना है कि उसने “शैतान में ही देवत्व फो प्रतिष्ठित कर दिया ।/* 
बैसिलिडीज के सिद्धान्त मे दतवाद का रूप इतना पूर्ण नहीं है जितना इस श्ालोचना 
से सूचित होता है । वौद्धधर्म की भावना मे, वेसिलिडीज ढुःख को समस्त प्रस्तित्व का 
श्राघारभूत सिद्धान्त स्वीकार करता है भौर व्यक्तित्व को वह पाच तत्त्वों से निर्मित 
एक जटिल वस्तु बताता है । क्लीमेंट के कथनानुसार, वैसिलिडीज़ इस वात पर 
१. ऐसा अलुमान दे कि वह वैलेंटिनस से कुछ ही समय पूर्व हुआ था, श्सलिए हम मान सकते 
हैं. कि वह १२० ६० से १३० ई० के मध्य कभी हुआ था । हमारी इस सूचना के मुख्य स्रोत हैँ 
हिप्पोलिट्स द्वारा लिखित 'फिलोसॉफ्यूमेना' भौर सिकन्दरिया के क्लीमेंट द्वारा लिखित 'मिसलेनीज? | 
२. 'द नॉस्टिक हेरेसीज़ आव द फरटे एण्ड सेकरड सेंचूरीज? (१८७५) पृष्ठ १६५ | 


३. 'स्ट्रोमेय?, 2५ १२, ८५ । प्रा-१४ 
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विद्वास करता है कि मनुष्य भ्रपने पूर्वजन्मो के कर्मों का फल दु ख के रूप मे भोगते 
हैं । वह पुनर्जन्म को अनेक रूपो मे स्वीकार करता है श्ौर श्रात्मा के विद्युद्धीकरण 
की दिशा मे कदम मानता है ।" वह नहीं मानता कि एक वार मर जाने के बाद, 
प्रलय-काल आने पर सारी मृत देहे पुन उठ खडी होती हैं ईश्वर के सामने अपना 
हिसाब देने के लिए । वह तव तक किसीको अपना अनुयायी नही समझता था जब 
तक वह व्यक्ति पाच वर्ष तक मौन की साधना कर अपने को इसके लिए योग्य नहीं 
सिद्ध कर देता था । 

यद्यपि वेसिलिडीज़ यह विध्वास करता था कि उसकी विचार-पद्धति का मूला- 
धार ईसाइयत है, तथापि इसमे कोई सनन्‍्देह नहीं कि उसने ईसाइयत की जो व्याख्या 
की है, वह बहुत-कुछ बौद्ध तत्त्वज्ञान के आधार पर है। 


“सभी वस्तुओो के अस्तित्व का नियम भी उन्हीमे सप्निहित है । दुख 
हमारे अस्तित्व का सहवर्ती है | पुनर्जन्म पिछले जन्म में किए कार्यो का 
फल है। जन्मान्तर का सिद्धान्त मनुप्यो पर कठोर न्याय शोर सवेदनहीनच 
झ्रावश्यकता के साथ लागू किया जाता है। ईसा का पद वही है जो बुद्ध का 
पद है । केवल कुछ चुने हुए लोग ही, जिनकी आरात्माश्रो का उत्थान हो चुका 
होता है, मुक्ति पाते हैं शोर श्रधिकाश मनुष्य तो केवल इतने से ही सन्तुष्ट 
हो रहते हैं कि उनको फिर जन्म ग्रहण करना होगा ।” 


वेलेन्टिनस नॉस्टिको (ज्ञानवादियो) मे महानतम होने की प्रतिष्ठा पाए हुए 
है, हालाकि उसके जीवन और शिक्षा के सम्बन्ध मे हमे जो थोडी-सी जानकारी प्राप्त 
हो सकी है, वह ईसाई चर्च के पादरियो की विवादग्रस्त पुस्तकों से | बेसिलिडीज़ जिस 
सत्ता को कोई नाम नही दे सका था, उसे वलेन्टिनस गहराई” ('“डेप्य/) नाम देता 
है । इस प्रकार वह निरपेक्ष सत्ता के प्रथम सिद्धान्त को अ्सन्दिग्ध रूप मे व्यक्त कर 
देता है; वह मानता है कि निरपेक्ष सत्ता अपने भीतर समस्त अस्तित्व को धारण करने 
में समर्थ है, वह इस वात के फेर मे नहीं पडता कि कोई उस सत्ता के “इदमित्थ' होने 
का निश्चय कर भी सकता है या नही । वह एक ऐसी गहराई है जिसके विपय मे कुछ 
कहा नही जा सकता श्रथवा वह एक श्रकथ्य मौन है । किसी कार्य को करने के पहले 
मनुष्य के मन में उसका विचार पाता है, वह विचार ही उस निरपेक्ष सत्ता का प्रथम 
भूर्ते रूप है । तक॑-शवित या मेंधा के द्वारा जो वीद्धिक प्रक्रिया सामने शभ्राती है, वह 
भी उसीका रूप है। 'नाउज़' (प्रज्ञा) का प्रतिपक्षी वह पूर्ण सत्य है जो दैवी विचा- 
१ पुनजेन्ग की परिकल्पना के समर्थन में वैसिलिडीज़ पर्मशास्त्रों से उद्धरण देता है | जॉन :2, 
२ » रोमन्स था, € । कॉर्पोकेटीज़ पुनर्जन्म फे सिद्धान्त को कुछ सशोषित रूप में स्वीकार करता दे : 
जब तक आत्मा अपने द्वारा करणीय समी समावित कार्य क९ नहीं लेती, तव तक वह पुन -पुनः 
प्रपने को शरीर की वन्दिनी वना लेती दे । 'इरेनीयल?, १, &४ए | 
२ फ्रेनेडी, 'बुद्धिम्ट नॉस्टिसिज़्म', जे० “आर० ए० एस० (१६०२), पृष्ठ ४११-१२ । “अपने 
नियामक विचारों, अपने मनोविष्न भोर भपने तत्त्त-चिन्तन में यह वौद्मत ही ह--शुद्ध भौर सरल 
बौद्धमत?? (वही, एृष ३८३)। 
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रणा से सम्बन्धित है । इसके पश्चात्‌ वाणी का प्रश्न सामने झाता है। भोतिक अस्तित्व 
एक भूल, गिरावट या अ्रघ.पतन है । 

थियोडोटस पूर्वीय वेलेन्टिनियनो का नेता बन गया । क्लीमेन्ट उसकी रचनाझों 
से परिचित था। उसने हमे सिखाया कि क्राइस्ट का आ्राविर्भाव केवल हमारे उद्धार 
के लिए नही हुआ था, वरन्‌ सारे ससार की श्रव्यवस्थाओं को सुधारने के लिए | जो 
लोग उसको (ईब्वर को) ग्रहण करते हैं श्लौर जिस सीमा तक उसको ग्रहण कर सकते 
हैं, उसी सीमा तक उनका उद्धार हो सकेगा | भ्रात्माए भी कई प्रकार की होती हैं , 
जिन लोगो के पास केवल देह ही देह है, भात्मा नही, वे पशुओं की तरह विनष्ट हो 
जाएगे , जो लोग भ्राध्यात्मिक प्रवृत्ति के मनुष्य है, वे चिरन्तन जीवन को पाएगे, ऐसा 

पहले से ही निर्धारित है | इन दोनो के बीच मे हैं वे आत्मवादी कोमल श्रात्माए, जो 

भास्था और पअ्ननुशासन के द्वारा चिरन्तन जीवन की प्राप्ति कर सकती हैं । चेतना, 
श्रात्मा और देह को परस्पर घुला-मिला देना सभी बुराइयो और दु खो का कारण है, 
झ्ौर उनका अतिम अलगाव ही मुक्ति है । 

बेवीलोनिया के निवासी बार्डसेनीज़ (जन्म एडेसा मे ११ जुलाई १५५ ई०) 
ते भारतीय विचारणा पर एक पुस्तक लिखी थी। बेबीलोन मे उसकी भेंट एक राज- 
दूत मण्डल के कुछ सदस्यों से हुई थी जो सम्राट ऐन्टॉनिनस पायस (ई० १४५८-८१) 
के पास भेजा गया था। उनमे से दो दामदामिस शरीर सैन्डेनीज़ से उसने काफी सूचना 
एकत्र की , पॉर्फीरी ने उस सूचना को 'सयम' पर लिखे श्रपने प्रबन्ध में सुरक्षित रखा 
है। वाडंसेनीज ब्राह्मणों श्रौर वौद्धो मे श्रन्तर करता है । ऐसा लगता है कि उसने हिन्दू 
श्रौर वौद्ध चिन्तको की शिक्षा और जीवन-पद्धति के सम्बन्ध मे काफी-कुछ जान लिया 
था। उसके ग्रन्थ का उपयोग पॉर्फीरी ने किया था । 

मा्ियन को नॉस्टिकों (ज्ञानवादियो) में नही गिता जा सकता, हालाकि वह 
प्रेम के ईप्वर और ससार के सर्जक मे अन्तर करता है । ससार का सर्जक सीमित 
ज्ञान और जक्ति वाला श्रात्म-खण्डनात्मक अस्तित्व है तथा श्रात्मा भर पदार्थ की 
विपरीतता उसमे मौजूद है। मार्सियन तीन सिद्धान्तो की कल्पता करता है (१) 
परमेश्वर, (२) सर्जक ईद्वर, और (३) चिरत्तन पदार्थ । भ्रतिम दो तो श्रपूर्ण हैं, 
पर श्रनिवायंत बुरे नही हैं । वह परमेश्वर के दिव्यावतार के सिद्धान्त को स्वीकार 
नही करता, परन्तु नॉस्टिक रहस्यवाद का वो यह अत्यावश्यक लक्षण है। वह इस बात 
से इन्कार करता है कि इंसा ने मानव-प्रकृति को वास्तव में ही ग्रहण किया था। 
उसकी दृष्टि मे यहूदी भविष्यवाणी ईसाई श्रुतिप्रकाश की तैयारी नही है। उसने चाहा 
था कि चर्च ओल्ड टेस्टामेट' को ठुकरा दे झौर इस प्रकार सैद्धान्तिक सकीर्णता से 
छटकारा पा जाए ।" 

.... नॉस्टिफ सप्रदाय उन अत्यन्त शवितशाली विचार-घारायों मे से एक था जिसने 

ईसाई सिद्धान्त भर आ्राचार को प्रभावित किया । तृतीय शताब्दी के प्रारम्भ मे अले- 
क्जैंडर सेवेरस (२२२-३५ ई०) ने सॉस्टिक सम्प्रदाय के दो ग्रुरुओ श्रपोलोनियस शोर 


२ ल्वायजी : हिंवर्ट जल? (जुलाई १६३१८), पृ० ५२० । 
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श्रॉफियस को दिव्य सम्मान प्रदान किया था । झपनी माता की श्राज्ञा से फिलॉस्ट्रेटस 
ने लाइफ श्रॉव्‌ अपोलॉनियस' नामक ग्रन्थ लिखा था। नॉस्टिकवाद नवप्लेटोवाद से 
समभौता करके पाचवी झताव्दी तक एक शक्तिशाली विचार-दर्शन बना रहा । 
नॉस्टिक सिद्धान्तो को माननेवाले लोग “समस्या को गैर-ईसाई दृष्टिकोण से 
देखते हैं प्लौर इसीलिए वे उसका गैर-ईसाई समाधान पाते हैं ।”* परन्तु, वे ईसाई मत 
को स्वीकार करते हैं और झपने को ईसाई ही समभते हैं। वे ईसाई घर्मभास्त्रो का 
प्राय उल्लेख करते हैं श्रौर उनको लगता है कि ईसाई सत्य का उनको औरो से श्रघिक 
गहरा ज्ञान है। परन्तु, उनकी शिक्षाओ को ईसाइयो ने धर्मद्रोह कहकर उनकी निन्‍्दा 
की । 'भ्रपॉस्टिल्स क्रीड' के प्रथम नियम मे सृष्टि-रचना का जो वर्णन ईसाई मत के 
प्रनुसार किया गया है, नॉस्टिक दृष्टिकोण उसके विपरीत है “मैं सर्वशक्तिमान परम- 
पिता परमेद्वर मे विश्वास करता हू जिसने स्वर्ग भर पृथ्वी का निर्माण किया।” क्योकि 
नॉस्टिकों की दृष्टि मे सृष्टि का स्रष्टा परमेश्वर नही है, वरन्‌ उससे एक घटिया 
शक्ति 'सर्जक ईइवर' (विधाता) है । घर्मं का देवता और सृप्टि का देवता दोनो भे 
अन्तर किया गया है। कयामत के समय मृत देह के उत्थान की वातो को नॉस्टिकवाद 
नहीं मानता, क्योकि वह तो भशात्मा भर देह को भ्रलग-अ्रलग करके देखता है ! यदि केवल 
पार्थिव शरीर के रूप मे ही व्यवितगत अस्तित्व सम्भव हो सकता है, तो मृत व्यक्ति 
प्रलयकालीन देहोत्यान की तिथि तक मृत ही रह जाएगे । यदि पाथिव शरीर के चिना 
हमारा कोई भ्रस्तित्व नही है, तो कोई भी श्रादमी, जिसका पाथिव शरीर मृत हो चुका 
है जीवित कैसे कहा जा सकता है ? जब तक लोगो को यह विश्वास बना रहा कि 
न्याय का अन्तिम दिन श्रवष्य भ्राएगा, तव तक तो लोगो को यह अ्रसम्भव कल्पना नहीं 
जान पडती थी कि मरकर भी श्रादमी प्पने उसी रूप मे जीवित रह सकता है, परत्तु 
जब न्याय के श्रन्तिम दिन का विचार महत्त्वहीन हो गया, तव लोगो को 'नॉस्टिक' 
सिद्धान्त श्रविक भ्राकर्षक लगने लगे । 'नॉस्टिक' सिद्धान्त के भ्रनुयायी के सामने मुख्य 
लक्ष्य यह था कि वह अपनी प्ाध्यात्मिक प्रकृति को उसके पार्थिव बन्दीग्रह से कीसे 
मुक्त करे । नॉस्टिक' लोग यह मानते थे कि देह के बन्धन से झात्मा को 'नॉसिस' 
(ज्ञान) या धामिक कृत्यो के द्वारा छुडाया जा सकता है । 
सावधान विद्यार्थी से यह वात छिपी न रहेगी कि उपनिषदो और प्रारम्भिक 
बौद्ध धर्म तथा 'नॉस्टिक' सिद्धान्तो मे घनिष्ठ समानता थी । 
“४ 'नॉसिस' (ज्ञान) के वीज मूलत. भारत के थे । वौद्ध धर्म का प्रभाव जब 
पूर्व में तिव्वत से लेकर सिहल द्वीप तक फैल चुका, तव उसने पद्िचिम की श्रोर भी 
अपना प्रभाव डालना शुरू किया । उसीके साथ ज्ञान का यह बीज पश्चिम मे इतनी 
दूर तक पहुच गया। यह एक महान सत्य था जिसे मटर ने अपनी 'हिस्द्री क्रिटीक ड्यू 
नॉस्टिसिजमें शीपंक कृति मे साफ-साफ नही देखा, परन्तु मैंने तो भारतीय भ्ध्यात्म विद्या 
(थियोस्ॉफी ) से धोडा-सा परिचय प्राप्त करते ही इस सत्य को समझ लिया ।”* 
१. विग्ग : <द क्रिश्चियन प्लेटोनिस्ट्स आँव्‌ प्रलेक्सेरिटूया? (१८८४), पृ.२६ | 
२. सी. ठस्ल्यू किय : द नॉरिटक्स एस देयर रोमेन्स ऐन्स्येन्ट एए्ड भेडीवल?, दूसरा सस्फरण 
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प्लॉटिनस के पूर्ववर्तियों मे पोतीडोनियस और न्यूमेनियस का नामाल्‍्लेख किया 
जा सकता है। पोसीडोनियस, जो सिसेरो का गुरु था, कैलडिया (कलदान या बाबुल) 
निवासियों के ज्योतिष ज्ञान से बहुत प्रभावित था और उसकी वकालत के कारण 
ज्योतिष का भ्रध्ययन लोगो को बहुत प्रिय बन गया था । मन स्थिति के उत्फूल्ल, चचल, 
खिन्न भौर उन्मादी होने के सिद्धान्त ने भौर भूत-प्रेतो, जादू भर टोना-टोटका से मन 
के भ्रभिभूत होने की वात ने मनुष्य को प्रारव्धवादी बनाने मे सहायता की और मनतहूस 
तथा हठधमितापूर्ण श्रन्धविश्वासों के बोझ के नीचे मानव-मन को कुचल डाला । 
नॉस्टिक श्ौर नवप्लेटोवादी लोगो ने प्रेत-पिशाचो और श्राध्यात्मिक दक्तियो के सिद्धान्त 
सम्बन्धी अ्रपने अ्रनुमानों से भी इन भ्रन्धविश्वासो को निरुत्साहित करने फी कोई चेष्टा 
नही की । परन्तु, प्लॉटिनस ने तत्त्वज्ञानीय एकता के आदर की पुनर्व्याल्या की श्रौर 
आत्मा के पुनरावतेन' को द्युलोकीय कल्पित कथा मात्र न रहने देकर श्रभुभव का विषय 
वना दिया । सेव्सट्स एस्पिरिकस पोसीडोनियस के एक कथन को उद्घृत करता है * 
“दृष्टि की प्रकाश-सदृश शक्ति से प्रकाश का अनुभव किया जाता है और श्रवण की 
वायु-सदृश शक्ति से ध्वनि का अनुभव होता है, ठीक उसी प्रकार विश्व की प्रकृति को 
शुद्ध बुद्धि द्वारा जाना जा सकता है, क्योकि वह उसी के सदृश है ।” * स्वय पोसीडोनियस 
की शिक्षाएं भी रचना की दृष्टि से बहुत-कुछ स्टोइक (ज्ञीनो द्वारा स्थापित घर्म-संप्रदाय 
का एक दाशंनिक) की शिक्षा के समान ही थी, इसलिए वे एक ऐसे युग को सनन्‍्तोष 
न दे सकी जो ईदवर भ्रौर आत्मा के सम्बन्ध मे कुछ भ्रधिक श्राध्यात्मिक घारणा की 
मांग कर रहा था । 

यूसेवियस का कथन है कि न्यूमेंनियस ने, जिसका प्लॉटिनस पर बहुत प्रभाव 
था, “पाइथागोरस और प्लेटो की विचारधाराश्रो को एक में मिलाने की दिल्ला मे अपने 
सारे प्रयत्न लगा दिए थे , साथ ही, वह उनके दाशनिक सिद्धान्तों के लिए ब्राह्मणो, 
मागियों (प्राचीन फारस के पुजारियो) भर मिस्रियों के धामिक सिद्धान्तों से 
प्रमाण खोजने मे लगा था ।” वह मूसा को पैंगम्वर मानता था भौर प्लेटो को 
“प्रकोष्ठ मे से बोलता हुआ मूसा” कहता था । वह परब्रह्म और जगत्‌-स्रष्टा ईबवर 
को दो श्रलग सत्ताए समभता था । स्॒ष्टा को वह द्वितीय ईइवर मानता था श्रौर उसको 
तथा 'लोगस” (शब्दब्रह्म ) को एक मानता था । जो ख्रष्ठा है, उसमे वस्तु एवं दृश्य 
जगत्‌ की भी कुछ विज्ेषताए आ जाती हैं। हमारा ससार तृतीय ईइवर है । हमारे 
सामने तीन देवी व्यक्तित्व हैं * प्रथम--परत्रह्म, द्वितीय--जग्रत्स्रप्टा लोगस (शब्द- 
(१८८७), पृ 370 “ईसाई चर्च के इतिहास में यह वात अत्यन्त निश्चित है कि कोई भी विचार 
या दृष्टिकोण जिसे नास्तिकता या कुक कहकर निन्दित किया गया, उसका मूलख्नोत भारतीय कल्प- 
नात्मक तखजान रह चुका था | और जितने कुछ को शास्त्रीय या परन्परागत मानकर अगीकार कर 
लिया गया, उसमें से भी कितवा भारतीय स्नोत का था, इसकी छानबीन करना श्स समय ते 
आवश्यक जान पढ़ता है, न शोमनीय |?? (पृष्ठ ४0) । 

१- वही, था, ६३ | 
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ब्रह्म) और तृतीय---सर्जित ससार । जिस प्रकार जगत्स्रष्टा ईश्वर द्वेत प्रकृति का है, 
उसी प्रकार श्रात्मा भी द्वैत है--या यह कहे तो ज़्यादा ठीक हो कि झात्माए दो हैं--एक 
बोद्धिक और दूसरी श्रवौद्धिक । न्यूमेनियस के विषय में कहा जाता है कि वह दो 
विश्वात्माओं में विश्वास करता था, जिनमे से एक अच्छी है भर दूसरी बुरी । बुरी 
विद्वात्मा ही पदार्थ-तत्त्व है । ये दोनो श्रच्छी श्लौर वुरी झात्माए मनुष्य भशौर ससार 
में परस्पर सघर्षरत हैं। न्यूमेनियस ने पुनजेन्म का सिद्धान्त स्वीकार किया है । 

प्लॉटिनस (२०४५-७० ई० ) के नवप्लेटोबाद में हम घामिक सहतिवाद का, जो 
सिकन्दर महान की विजयो और रोमन साम्राज्य के क्रिया-कलापो के कारण उत्पन्न 
हुआ, फल पाते हैं । इसने यूनानी धर्म-स प्रदायो की रहस्यवादी परम्परा को पृनरुज्जीवित 
किया भोर यह भी वहुप्रसिद्ध ही है कि उसका सादृश्य न केवल सिकन्दरियाई जूडावाद 
से था, वरन्‌ वेदान्त दर्शन से भी ! रिटर नवप्लेटोवादी दरंन का वर्णन इस सामान्य 
शीपंक के श्रन्तगंत करता है. “थयूनानियो मे पौर्वात्य विचार-पद्धतियो का प्रसार ।” 

नवप्लेटोवादी धर्म-मत का सस्थापक प्लॉटिनस भारतीय दर्शन का ज्ञान प्राप्त 
करने के लिए बहुत इच्छुक धा। श्रपनी इस इच्छा की पूर्ति के लिए उसने फारस के 
राजा सैपर (२४२६०) के विरुद्ध होनेवाले गॉडियन के प्रभियान-दल का साथ पकडा, 
परन्तु गॉडियन की मेसोपोटामिया मे मृत्यु हो जान से उसे असफल-मनो रथ होकर बीच 
राह से लौट श्राना पडा । उसकी विचार-पद्धति की निम्नलिखित मुख्य बातें हैं विशुद्ध 
सत्ता भौर अवाधित कार्य-कारण सिद्धान्त मूलभूत सार-तत्त्व हैं। यह शिव भी है, 
क्योकि सभी सान्‍्त वस्तुएं इसीसे आविर्भूत होती हैं श्रोर इसीमे तिरोभूत हो जाती 
हैं। यह पूर्णतया निर्गुण है, यह परिमाणरहित सत्ता है, इसमे कोई प्राण नही, कोई 
विचार नहीं | इसको अस्तित्व कहना भी उचित नही है । यह कुछ ऐसी चीज़ है जो 
सभी प्रकार के अ्रस्तित्व से परे है, यह श्रच्छाई से भी ऊपर है, परन्तु साथ ही बिना 
किसी भ्राश्नय के यह ससार की एक प्रवर्तक शक्ति है । प्रवर्तक शक्ति के रूप मे यह 
अ्पने-आपको परिवर्तित, गतिमय या विघटित किए विना किसी अन्य वस्तु को उत्पत्न 
करती रहती है । इसका प्रथम सिद्धान्त है पूर्णत आत्मनिभंरता । 

ससार की ऐसी कोई अच्छी चीज़ या कोई ऐसा अ्रच्छा गुण नही है जिसको 
यह सप्रयास प्राप्त करे । प्रश्न उठता है कि कोई भी सत्ता श्रपने से वाह्य किसी वस्तु 
का सृजन करे ही क्यो ? प्लॉटिनस इसका उत्तर यह देता है कि चूकि सारी वस्तुए--- 
निर्जीव वस्तुए तक--पअ्रपने-पझापमे से यथाश्क्ति कुछ देती हैं, इसलिए यह कैसे हो 
सकता है कि जो सर्वाधिक पूर्ण हो, वह अपने-श्रापमे ही सीमित रह जाए और पपने मे 
से कुछ प्रदान न करे। समस्त भ्राणियो एवं वस्तुओं का जो आदि-स्रोत है, उसकी 
तुलना उस उफनते हुए सोते से की जाती है जो श्रपने श्राधिक्य से उस वस्तु को उत्पन्न 
करता है जो उसके वाद श्राती है ।* भ्रथवा प्रकाश के उस केन्द्रीय स्रोत से की जाती 
ह १. नवष्लेटोबाद पर भारतीय अभाव था, इस वात को वैकेरॉट, जेलर और जेंछियर भी मानते 

| 
२. 'एमीएड्स?, » २, १. शसफे साथ लीला? सम्बन्धी हिन्दू धारणा की चुलना कीजिए | 
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है जो समी वस्तुओं को प्रभासित करता है ।' उच्च सत्ता की क्रिया का न तो यह्‌ 
उद्देश्य है, न प्रयोजन कि वह निम्न सत्ता की उत्पत्ति करे। सृष्टि कोई भौतिक प्रक्रिया 
नही है, वरन्‌ वह एक प्रकार का निस्सरण है । जो वस्तु उत्पन्न हुई है, उसका श्रस्तित्व 
उसी सीमा तक है जिस सीमा तक उसका उत्पादक सिद्धान्त उसमे क्रियाशील रहता है । 
वह प्रत्येक वस्तु जिसकी ससार में कोई सत्ता है, कोई श्रस्तित्व है, प्रत्यक्ष या प्रत्यक्ष 
रूप से उसी प्रथम सिद्धान्त (परव्रह्म) का उत्पादन है। प्रत्येक वस्तु जब तक भ्रस्तित्व- 
मय है, तव तक वह देवी है , क्योकि ईश्वर का सर्वत्र प्रसार है, वही सव कुछ है । 
जो वस्तु किसी वस्तु से व्युत्पन्न होती है, वह स्वय मूल सार-तत्त्व की तरह नही होती । 
प्रस्तित्व की समग्रता एक सरणि का निर्माण करती है जो भ्रपने को भ्रनस्तित्व मे विलीन 
कर देती है। प्रत्येक निम्न सोपान मूल सार-तत्त्व के साथ अपने से उच्चतर सोपान के 
माध्यम से सलग्न होता है । प्रत्येक व्युत्पादित वस्तु का यह सामान्य लक्षण होता है 
कि वह अपने से उच्चतर वस्तु की झ्राकाक्षा करती रहती है। मुल सार तत्त्व से जो 
वस्तु सर्वप्रथम उद्भूत हुई, वह प्रज्ञा (नाउज़”) है । यह मूल सार-तत्त्व का पूर्ण प्रति- 
विम्व है और समस्त अस्तित्वमय वस्तुओं का मूलादर्श है, क्योकि वस्तुओं की अभ्रपाथिव 
सार-तत्त्व के रूप मे जानकारी होना ही उन वस्तुश्रो का श्रस्तित्व है। मन अपने विषयों 
को प्रत्यक्ष ज्ञान की तरह वाह्य नही मानता, बल्कि उनको अपना ही आत्मरूप मानता 
है ।* चूकि इस एकता मे दो सत्ताओ का होना आवश्यक है--एक सोचनेवाली सत्ता 
भौर दूसरी वह जिसको सोचा जाता है, इसलिए यह श्रपाथिव कारणों की सरणि में 
उच्चतम नहीं है, द्वितीय है। यह एक ही साथ भ्रस्तित्व भौर विचार दोंनो है । प्रति- 
बिम्ब के रूप मे प्रज्ञा (नाउज़) मुल सार-तत्त्व के वरावर है। व्युत्पादित के रूप में 
यह उससे पूर्णत भिन्‍न है। प्लॉटिनस के विचार में यह वह उच्चतम लोक है जिस तक 
मानवात्मा पहुच सकती है और साथ ही वह स्वय विशुद्ध विचार भी है। हम अभी 

तक चिरन्तनता के क्षेत्र मे हैं। प्रज्ञा (नाउज़) की अविभाज्य एकता समस्त दृष्य 
जगत्‌ का सूलादर्श है--यह उस सबका प्रारम्भिक आदर्श है जो कभी उसमे श्रवस्थित 
था, श्राज भी है और श्रागे भी रहेगा | सार्व भौम प्रज्ञा (नाउज्ज) में शुद्ध बुद्धि का 

प्रत्येक रूप समाविष्ट है । सारी वस्तुए सम्मिलित रूप से इसमे हैं--देशगत स्थिति के 
रूप मे ही वे अविभक्‍त नही हैं, वरन्‌ काल-प्रक्रिया की दृष्टि से भी स्वतन्त्र हैं। इसके 
ताकिक अस्तित्व की विज्लेपता है चिरन्तनता, नित्यता | चिरन्तनता का सम्बन्ध भ्रज्ञा 

(नाउज़) से बसे ही है जैसे काल का झात्मा से ।* 

आत्मा प्रज्ञा (नाउज़) की तरह ही एक श्रपाथिव तत्त्व है, यह उसका प्रति- 

विम्व है, उसका उत्पादन है| यह 'नाउज़' से उसी प्रकार सम्बन्बित होती है जिस 

प्रकार 'नाउज़' आदि सत्ता से सम्बन्धित है। यह 'नाउज्ज' श्र दृश्य जगत्‌ के मध्य मे 

स्थित है--आत्मपूर्ण बुद्धि की एकता भौर ऐन्द्रिक जगत्‌ के विसर्जन एवं परिवर्तन के 

बीच का एक भर्थवोघक शब्द है यह। यह जीवन का सिद्धान्त श्रौर वस्तुओं की गति है । 

१. तुलना कीजिए : तस्वामास- सर्व शद विमाति !? 


२. एनीएडस?, 7, ५, १ | 2, बही, मां, ७, ११ | 
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प्रपने स्वभाव और प्रारव्ध के कारण यह ब्रह्माण्ड की एकल आत्मा के रूप मे उच्च- 
वर ससार से सम्बन्धित है । परन्तु, इसके साथ-साथ यह कई व्यक्तिगत झआात्माम्रो के 
साथ भी सम्बद्ध रहती है । यह आदर्श और ऐन्द्रिक जगतो के बीच मध्यस्थता करती 
है । वस्तुओ की सामान्य प्रकृति के अनुसार ससार को व्यवस्थित करती है । जिन 
वस्तुओं को यह उत्पन्त फरती है, वे सर्वकालिक और श्रनश्वर होती हैं । व्यक्तिगत 
श्रात्माए चाहे तो 'नाउजे' (प्रज्ञा) के द्वारा अपने को शासित होने दे सकती हैं या 
चाहे तो ऐन्द्रिक जगत्‌ के द्वारा श्राकपित की जा सकती हैं, परन्तु इस द्वितीय स्थिति 
मे वे सान्‍्त में अपने को खो देंगी । सक्रिय सार तत्त्व के रूप में श्रात्मा पार्थिव दृश्य 
जगत्‌ से सम्बन्धित है । यहा पर सघषे है, विकास है शोर ह्वास है। इसका मुल कारण 
है पदार्थ-तत्त्व, जो शरीरो का मुल आधार है, जो अ्रस्पष्ट भौर श्रनिब्चित है तथा जो 
बिना किसी ग्रुण के है । रूप और आदर्श से श्रलग रहते हुए यह बुराई का सिद्धान्त 
है, रूप ग्रहण करने के योग्य वनने पर यह मध्यवर्ती भ्रस्तित्व है। प्लॉटिनस की दृष्टि 
में पदा्थ-तत््व मात्र एक भावात्मक वस्तु है, यह रूपो के श्राधान का, पात्र का मात्र 
एक नाम है । यह श्रनिरदिष्ट है, कोई वस्तु नही है, तथापि यह नही कहा जा सकता 
कि यह कुछ भी नही है | बुराई केवल एक कम अच्छाई ही है । निरपेक्ष बुराई अर्थात्‌ 
अनन्त पदाय-तत्व, जिसे कम अच्छाई की परिमिति के प्रतीक के द्वारा प्रकट किया 
जाता है, देवी यात्रा की आखिरी मज़िल है । 
निस्सरण या उद्भव के सिद्धान्त और सृष्टि के सिद्धान्त मे भिन्‍नता है। यह 
भिन्‍नता वैसी ही है जैसी 'विवर्त' और परिणाम” के मध्य होती है । जब प्लॉटिनस 
उद्भव की परिकल्पना पर जोर देता है और अद्वेत वेदान्त विव्त का दृष्टिकोण प्रस्तुत 
करता है तब दोनो यह बताना चाहते हैं कि उच्च सिद्धान्त के विषय मे दोनो में कोई 
अधिक अलगाव नहीं है । ईश्वर अपने को अ्रलग-प्रलग वस्तुओं या प्राकृतिक वस्तुओं 
के रूप मे विसजित नही करता | श्रादि से लेकर श्रन्त तक एक निरन्तर प्रक्रिया है, 
किन्तु कारण तो ज्यों का त्यो वना रहता है, जबकि उससे उत्पन्न कार्य या परिणाम 
उससे घटिया स्थान प्राप्त करता है।'" आद्यशक्ति सार्वभौम भ्रज्ञा (नाउज़) को 
उत्पन्न करती है झौर प्रज्ञा सैय जगत्‌ के साथ एकरूप होती है। प्रज्ञा (नाउज़ ) आत्मा 
को उत्पन्न करती है भौर श्रात्मा झन्य सभी भ्रस्तित्वों को। यह कार्य-कारण-सम्वन्ध का 
ताकिक क्रम है, काल-क्रम नही । प्लॉटिनस की दृष्टि से कार्य-कारण-सम्वन्धी विचार 
का प्रारम्भ प्लेटो से होता है। प्लेटो के विपय में प्लॉटिनस कहता है कि उसका जग- 
रूप्टा भी प्रज्ञा (नाउज्ज ) है, जो विचारातीत झौर अस्तित्वातीत अच्छाई (शिवत्व) 
से उत्पन्त है। भज्ञा (नाउज़्) आत्मा को उत्पन्त करती है।* तैत्तिरीय उपनिपद्‌' 
वतलाता है कि सानवात्मा ससतार की प्रतिकृति है और उसमे पदार्थ, प्राण, चेतनता, 
बुद्धि और झात्मिक आनन्द के विभिन्‍न सिद्धान्त सन्निहित हैं । प्लॉटिनस भी इस वात 
की पुष्टि करता है कि झात्मा मे एकता, विशुद्ध वुद्धि, प्राणभूत शक्ति भर स्वयं पदायये 
के सिद्धान्त सम्मिलित हैं । झात्मा मुल्य और अस्तित्व के प्रत्येक स्तर को स्पर्श करती 
१ एनिण्ड्सा, ॥, २, २। २ वही ४, १५ ८। 
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है। जो मानव-आत्माए पाथिवता मे निमग्त हो गई हैं, वे ऐन्द्रिक जगत के पाश मे 
आवद्ध हो चुकी हैं और उन्होने इच्छा के हाथ मे श्रपनी बागडोर सौंप दी है। सत्य 
सत्ता से भ्रपने को पूर्णत विरक्त करने श्रौर स्वतत्रता प्राप्त करने की चेप्टा करते हुए 
वे एक श्रवास्तविक अस्तित्व मे अपने को गिर जाने देती हैं। श्रात्मा पुण्य और ताप- 
सिक विशुद्धता का भाचरण करके अपने मूल श्रात्मरूप मे लौट सकती है। वह जिस 
क्रम से दिव्य पद से नीचे की ओर उतरी थी, उसीका श्रनुसरण करके वह पन भ्रपने 
मूल पद को प्राप्त कर सकती है, पाथिवता से पूर्णत. मुक्त हो सकती है श्रौर निरपेक्ष 
व्रह्म के साथ पुन एकाकार हो सकती है । “कोई भी वास्तविक अ्रस्तित्ववाली च्स्तु 
विनष्ट नहीं हो सकती ।” आध्यात्मिक ससार तथा जीवन-मृल्यों का राज्य सदा सुर- 
क्षित है और उनकी कभी भी श्रन्तिम पराजय नही हो सकती । किसी भी उत्तम जीवन 
की ज्योति मृत्यु के द्वारा नही बुकाई जा सकती। श्रात्मा है, वयोकि उसको होना 
चाहिए । उसको कोई नकार नही सकता। न तो वह श्रस्तित्व भे झ्ाती है, न विनप्ट 
होती है। झात्मा अमर है । उसमे चिरन्तन सत्य को देखने और उसका चिन्तन करने 
की क्षमता है, वह परमात्मा के साथ अपने सावृश्य को देख सकती है---उससे बाहर की 
सत्ता के रूप मे नही, वरन्‌ उसीका एक श्रग होकर । आत्मा परमात्मा की श्रन्तरतम 
प्रकृति का ही एक रूप है। प्लॉटिनस प्रलय-काल मे देहोत्थान की व्याख्या इस रूप मे 

करता है कि देह के साथ जागरण नही होता, बल्कि देह मे से जागरण होता है ।* 
जहा तक चिरन्तन जीवन के रूप का प्रदन है, निश्चित रूप से यह कहना कठिन 
है कि प्लॉटिनस के विचार उसके सम्बन्ध में क्या थे । चूकि श्रात्माए चेतनामो की वाणी 
हैं, इसलिए उनमे से प्रत्येक श्रात्मिक ससार मे एक विशिष्ट अस्तित्व का प्रतिनिधित्व 
करती है । इस विशिष्टता को मिटाया नहीं जा सकता ।* “सभी आात्माए सम्भाव्य 
रूप से सभी वस्तुए हैं। उनमे से प्रत्येक की विशिष्टता उस सामर्थ्य के श्राधार पर 
झाकी जाती है जिसका प्रयोग वह मुख्य रूप से करती है । एक, आध्यात्मिक जगत्‌ से 
कर्म के द्वारा सयुकत हुई रहती है तो दूसरी, इच्छा के द्वारा । इस प्रकार आत्माए 
भिन्‍न-भिन्‍न वस्तुओ का चिन्तन करती रहती हैं, जो जिस वस्तु का चिन्तन करती है, 
वह वही वस्तु है या हो जाती है ।”* यदि हम जानना चाहते हो कि देह की पाथिव 
मलिनता से मुक्त हुई आत्माश्रो का वया होता है, तो प्लॉटिनस उसके विषय में हमे 
बताता है कि वे ईश्वर मे स्थित रहती हैं, क्योंकि ईश्वर ही वास्तविकता श्ौर सत्य 
भ्रस्तित्व का श्राश्रय है । “यदि झाप पूछें कि वे कहा होगी, तो झापको यह भी पूछना 
चाहिए कि आत्मिक ससार कहा पर है ? निश्चय ही, श्राप उस ससार को भपनी 
प्राखो से नही देख सकते ।”* “आ॥्रात्मा ने सत्य का दर्शन करते हुए श्रपने-आपको देखा 
और देखने की प्रक्रिया मे वह भ्रपनी उचित क्रिया मे लीन हो गई, और वह क्रिया भी 
तो वह स्वय ही थी ।”* वहा कोई तर्क नही है, कोई स्मृति नही है। उसकी विश्वान्ति 
एक झवाधित शक्ति हैं, एक सजीव चिन्तन हैं । “जब हम श्रात्मा मे स्थित होते हैं 

१० चढड्ी, 77, ६, ६ | २. वद्दी, शा, ४, १६ । ३. वही, 7/ 8, ८ | 
४. वही, 77, ४, २४ | ५- वद्दी, /, 8, ५ | 
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तब हम राजा होते है ।”" हम फिर केवल मनुष्य ही नही रह जाते । 
प्लॉटिनस पुनर्जन्म में विश्वास करता है । वह तो पशुझो में भी झात्मा का 
निवास मानता हैं। जव तक हम उच्चतम ज्ञान को प्राप्त नही कर लेते, तव तक एक 
के बाद दूसरे जन्म के चक्र मे हमे वधना ही होगा--यह बिलकुल बेसा ही होता है 
जैसा हमारा एक के वाद दूसरा स्वप्न देखना, या अलग-अलग बिस्तरो पर वारी-वारी 
से सोना ।* जब वह कहता हैं कि यह एक सावंभौम सिद्धान्त है तव वह कर्म के नियम 
को स्वीकार करता हैँ । वह मानता है कि प्रत्येक भात्मा मृत्यु के उपरान्त जहा जाना 
चाहती है, वहा चली जाती है ।? “जिन लोगो ने मानव-जन्म पाकर मनुष्योचित कार्य 
किए हैं, वे पुन मनुष्य रूप में पैदा होते हैं । जिन लोगो ने श्रपने मानव-जीवन मे 
केवल इन्द्रिय-सुख ही भोगा है, उनको नीच पशुझ्ो की योनि मिलती हैँ ।”* वह यह 
भी चर्चा करता हूँ कि जो श्रात्माए शरीर-बन्धन से छूट गई होती है, वे विश्वात्मा मे 
लीन हो जाती हैं ।* 
श्रति शुद्ध-बुद्ध परमेश्वर ही सभी प्रयत्नो का लक्ष्य है और सभी अस्तित्वो का 
वही झ्ाधार है । विचार के द्वारा हम जो ज्ञान प्राप्त करते हैं, वह इन्द्रिय-बोध भर 
ग्रति-वौद्धिक सहज बोध का मध्यवर्ती सोपान हूँ । ज्ञेग रूप उच्चतम नही होते, वे तो 
एक माध्यम होते हैं जिनके द्वारा श्ररूप सार-तत्त्व के प्रभावों को ससार तक पहुचाया 
जाता हूँ । उच्चतम वास्तविकता विचार-पग्राह्म नही वन पाती, वह तो एक ऐसी ग्रज्ञेय 
वस्तु हैं जिसको मनुष्य भ्रपने विचार के द्वारा जानने की चेप्टा करता है। मनुष्य केवल 
रोटी से नही जीता और न केवल ज्ञान से । ज्ञान मे भी कुछ द्वेत होता है, क्योकि 
यद्यपि जश्ञाता शोर ज्ञेग एक ही हैं, तो भी जो सोचता हैँ वह श्रपने को सोची जानेवाली 
वस्तु से श्रलग कर लेता है । विचार श्र अस्तित्व---ये दोनो एक जैसे ही हैँ, फिर भी 
इनमे अ्रन्तर है । श्रस्तित्व इन्द्रिय-बोध की दृष्टि से विचार से भिन्‍न हूँ | पर, विचार 
शौर अस्तित्व से भी परे है निरपेक्ष एकता जो अपने समान केवल स्वय हैँ । यह सभी 
श्रश्तित्वो से भिन्‍न है, हालाकि यह इसका और उसका, जिसको सभी चीज़ों पाने की 
कामना रखती हैं, दोनो का स्रोत हैं । 
तीन प्रकार के लोग है जो शिवत्व की प्राप्ति कर सकते हैं और सत्य का दर्दात 
कर सकते हैं, वे हँ---दार्श निक, सगीतकार और प्रेमी ।९ नैयायिक की विश्लेपणात्मक 
प्रक्रिया के द्वारा मन उस लक्ष्य तक पहुचने में समर्थ हो जाता है, जिसके लिए वह 
प्रारम्भ से ही प्रयास करता रहा हैं । इस लक्ष्य तक पहुचकर मन अभ्रचचल और एकाग्र 
हो जाता है । श्रात्मगत जीवन की श्रेष्ठतम विधि वह हूँ जब पूर्ण एकाग्रता भ्रा जाती 
हैं घोर जब विचार तक का लोप हो जाता हैं । श्रात्म के मीतर, इसके केन्द्र-स्थान मे 
ही वह परमसत्ता अवस्थित हूँ जो झात्म-ज्ञान से भी परे है । 
१ वही, ४, ३, ४ | २ व्गी,8, 5, ६ । ३. वद्दी, 79, ३, १३ और श्भ्। 
४ यही, 7॥, ४, २ । पॉर्फोरी ओर याम्ग्लिकस यद्द नहीं मानते कि मानव-झआत्माए कभी भी 
पशु्ों और पक्तियों की योनि में मेजी जाती दें । 
प्‌ बद्दी, 40, ८, ४ + 7, २, ४ | ६. वही, 7, ३, ४ ] 


२३४ प्राच्य धर्म और पाध्चात्य विचार 


“ईश्वर का दक्षंतर करने मे जो देखती है वह शुद्ध वृद्धि नहीं है, वरन्‌ 
कोई बुद्धि से भी ऊची भर उससे भी ग्राद्य वस्तु है, वह कोई पी परत है 
जिसकी पूर्व-कल्पना बुद्धि ने कर ली थी, ठीक वैसे हो जैसे दर्शन के विषय की । 
इस तरह वह अपने-आपको देखता है, श्रौर श्रपने को जब देखता है तब एक 
साधारण अस्तित्व के रूप मे , वह अपने-आप से ही एकीभूत होगा और 
श्रपने को स्वय जैसा ही बना हुआ अनुभव करेगा । हमे यह तक नहीं कहना 
चाहिए कि वह 'देखेगा', वरन्‌ यह कहना ज़्यादा ठीक होगा कि वह जिस चीज़ 
को देखता है, वैसा ही बन जाएगा' । पर, यह होगा तभी, जब द्रष्टा भौर 
दृष्ट मे, ज्ञाता भौर ज्ञेय में श्रन्तर करना सम्भव हो सकेगा और यह स्पष्टत. 
नही प्रतिपादित किया जाएगा कि दोनो एक ही वस्तु हैं। इस मामले मे द्ृष्टा 
न तो दो वस्तुओो को देखता है, न उनमें श्रन्तर करता है और न उनकी कल्पना 
करता हैं , वह कुछ भर ही बन जादा है, वह जो था वह नही रहता भौर 
न अपने से उसका कोई सम्बन्ध रहता हैं ।'*“इसलिए उसके दशशंन-स्वप्त का 
वर्णन करना कठिन हैं। क्योकि कोई मनुप्य उस चीज़ का अ्रपने से भिन्‍न 
वस्तुओं के रूप में वर्णन कैसे कर सकता है जबकि उसे देखकर उसने यही 
समझा हो कि यह उसीका प्रतिरूप हैं ।”* 


जो व्यक्ति सत्य के साथ सीधा सम्पर्क स्थापित कर लेता है, बह स्वयं दिव्य 
बन जाता हैं । तब आत्मा पूर्ण निश्चेष्टता भौर विश्वाम की श्रवस्था मे होती है । यह 
दशा आत्मा के लिए समाधि, एकाग्रता और सभी वस्तुशो की पूर्ण विस्मृति की होती 
हैं । इस स्थिति में श्रा जाने पर प्रात्मा जीवन के स्रोत तथा समस्त अस्तित्व के 
सिद्धात्त---ईश्वर का दर्शन करती हैं | वह परमानन्द का उपभोग करती है श्रौर चिर- 
न्तनता के प्रकाश में निमग्न हो जाती है। “यह ऐसा जीवन है जिसे देवतागण, देवताओं 
के समान लोग तथा आतनन्दमय व्यक्ति प्राप्त करते हैं, लौकिक जगत्‌ की श्रन्‍्य वस्तुओं 
से मुक्ति मिल जाती है, यहा के सुखों से यह भ्राध्यात्मिक जीवन निविकार बना रहता 
है, यह एकाकी की एकाकी तक की उडान होती हूँ ।” 
नवप्लेटोवाद श्राध्यात्मिक चेतनता मे प्रवेश करने की हिन्दू प्रविधि में विश्वास 
करता हैं । ध्यान-मनन के द्वारा हम श्रात्मा को देह की दासता से छुडा सकते हैं श्रौर 
ब्रह्म के साथ एकत्व-लाभ कर सकते हैं। प्लॉटिनस हमसे कहता हैँ कि सभी वाह्म 
वस्तुओं को अपने से श्रलग करते जाओ झौर तब तक ऐसा करते रहो जब तक ईइवर 
का साक्षात्कार तुम्हे हो नही जाता । हमको देह से, जो झात्मा की सच्ची प्रकृति से 
भिन्‍न वस्तु है, उस श्रात्मा से जो देह को श्राकार देती है, शञनिद्धियों से, वाह्म दृश्य- 
विधानों से, वुभुक्षाओं से, सवेगो से और द्वेतात्मक बुद्धि से भी अपने को पृथक्‌ कर 
१. वही, ४7, ६, ७ + इन्गे 'द फिलॉसफी आँव प्लॉटिलस! (१६१८), खण्ड ?, एृष्ठ १४० । 


डॉ० इनमे का विचार दे कि प्लॉटिनस के दर्शन-सम्बन्धी सिद्धान्त पर भारतीय ढ्य के पूर्वीय दर्शन 


का प्रत्यद् प्रभाव पड़ा है | (क्रिस्वियन मिस्टिलिज़्म (१८६६ ई ०), ५८७ ६८ |) 
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लेना चाहिए । ऐसा कर लेने पर आत्मा परम प्रकाश को स्पर्श करती और देखती 
है ।'* रहस्यात्मक भ्रनुभव के समय मनुष्य की आ्रात्मा मे देवी शक्ति का स्फुरण होता 
हैं, इस बात मे उपनिषदो की जितनी श्रास्था है, उतनी नवप्लेटोवादियो की भी है । 
पॉर्फीरी ने वतलाया हैं कि जिन दिनो मैं प्लॉटिनस के साथ रहता था, उन दिनो 
प्लॉटिनस ने समाधि की दशा में ईद्वर से साक्षात्कार किया था, उस ईववर से, जो 
सर्वेशक्तिमान्‌ है, जो अरूप हैँ भोर बुद्धि की चचलता से ऊपर है । 

जिस प्रकार उपनिषद्‌ कर्म की अपेक्षा ज्ञान, ध्यान और मनत पर अधिक वल 
देते हैं, उसी प्रकार प्लॉटिनस कर्म को ध्यान का क्षीण उत्पादन मानता है । जो लोग 
कर्म करते भी हैं, वे किसी भ्रच्छी चीज़ को प्राप्त करने के लिए करते हैं श्रोर उनका 
जो ज्ञान है, वह उनकी श्रात्मा मे होता है । हमको व्यावहारिक क्रियाशीलता से, 
जिसका सम्बन्ध ससार से होता है, ऊपर उठना ही चाहिए और श्रात्म-ज्ञान की उप- 
लब्धि के लिए स्चेष्ट रहना चाहिए । सभी रहस्यवादी पद्धतियों की तरह, चवप्लेटोवाद 
भी राष्ट्रो भौर राज्यो की राजनीतिक परिमितियों से ऊपर उठा हुआ था । 

प्लॉटिनस और नॉस्टिको में कई वातो की समानता है । परम सत्ता भ्रस्तित्व 
के परे है। श्रात्मा जो अ्रन्थकार मे भटक गई है, उसको अपने घर--ईइवर के पास 
श्रवश्य पहुचना चाहिए । आत्मा मे एक देवी स्फुलिग है जो उस मार्ग मे उसको प्रकाश 
दिखाएगा । प्लॉटिवस नॉस्टिक सम्प्रदाय वालो की इस वात के लिए आलोचना भी 
करता है कि वे दृश्यमान ससार के विषय मे निराशावादी विचार रखते हैं और वे 
सूर्य तथा तारको को ईइवर का वास-स्थान स्वीकार नही करते । हम प्रकृति के किसी 
भाग से दिव्य सत्ता के प्रभाव को श्रलग नही कर सकते । नॉस्टिको की इस धारणा के 
प्रति भी उसे श्रापत्ति है कि ससार की रचना एक निश्चित समय में हुई। कदाचित्‌ 
वह नॉस्टिक सम्प्रदायवादियो के ईसाई-अ्रनुराग के भी विरुद्ध था, क्योकि जैसा हम देख 
चुके है, नॉस्टिक सम्प्रदाय के लोग भ्रपनेको ईसाई ही मानते थे । प्लॉटिनस बहुदेव- 
वाद का समर्थन करता है, जवकि नॉस्टिक सम्प्रदाय वाले इसे भ्रस्वीकार करते थे । 

प्लॉटिनस की विचारधारा एक ऐसे ईश्वरीय सिद्धान्त पर विश्वास करती है 
जो ईइवर के सव प्रकार के ज्ञान को अलग छाट देती है, यह विचार उपनियदों के 
निर्गुण ब्रह्म के सिद्धान्त से मेल खाता है। सग्रुण ईश्वर की धारणा के समकक्ष प्लॉटि- 
नस की विचारणा मे प्रज्ञा (नाउज़ञ') की कल्पना है | उपनिपदो में 'हिरण्यगर्भ की 
परिकल्पना है, तो प्लॉटिनस में एक विश्वात्मा की। प्लॉटिनस मानता है कि ईश्वर 
दृष्य-जगत्‌ के साथ भअ्रपना व्यवहार मध्यवर्ती श्रस्तित्वों के माध्यम से करता है 
परमानन्द की दशा तक ऐन्द्रिक जगत्‌ से झात्म-निस्तार पाकर ही पहुचा जा सकता है 
इस वात पर भी प्लॉटिनस की आस्था है। स्टटफील्ड का विचार है कि “ भारतीय 
रहस्थवादी विचररणाएं भ्रफीका श्रौर यूरोप तक फैल गईं! श्रौर “प्लॉटिनस की 
विचारणा में उनको फलने-फूलने का अ्रवसर मिला', उसके पास से रहस्यवादी सन्तो 


एनिण्द्स!, ५, 8, १७ | में दिवर प्लॉटिनस की ध्यान-मनन सम्बन्धी धारणा को भारतीय 
स्लोतों से लिया एुमा बतलाता द | देखिए, 'ला फिलॉप्तोफी डी प्लॉटिन?, पृष्ठ १०८-६ | 
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और तथाकथित ब्रह्मवादी सर्वेष्वरवादियो, डायोनिसस भ्रौर ऐरिओप॑गाइट के द्वारा यह 
विचारणा ईसाई-मत को प्राप्त हुई ।/* 
पॉर्फीरी (२३०-३०० ई० ) ने प्लॉटिनस की शिक्षाझ्रों को लोकप्रिय बनाया | 
उसकी दृष्टि मे तत्त्वज्ञान का उद्देश्य है भ्रात्मा की मुक्ति । बुराई का स्रोत शरीर मे 
उतना नही है जितना झात्मा की इच्छाशो मे है। कठोर तपदचर्या की आवश्यकता बताई 
गई है। पॉर्फीरी ने मास-मक्षण के विरोध में लिखे अपने प्रवन्ध डी ऐब्स्टीनेन्सिया' मे पश्ु- 
मास-भक्षण से दूर रहने की वकालत की है । वह वार्ड सेनीज़ के श्राधार पर कुछ भार- 
तीय विचारों की चर्चा करता है । बार्डसेनीज को ये विचार एक भारतीय राजदृत- 
मण्डल से प्राप्त हुए थे, जो तृतीय शतान्‍्दी ईस्वी के आरम्भ मे शाही दरवार मे श्राया 
था ।* ईसाइयत के विरुद्ध उसने जो वितण्डापूर्ण विवाद छेड़ा, उसका आधार सैद्धा- 
न्तिक था | उसकी मान्यता थी कि ससार की सृष्टि और उसके एक निश्चित समय 
प्र विनाश से सम्बन्धित ईसाई धारणा ससार को ईदवर से भ्रलग कर देती है भौर 
एक-दूसरे से इतने भ्रमात्मक रूप मे अलग हुए इन दो तत्त्वों को एकत्र लाने के लिए 
किसी अवतार की परिकल्पना का सहारा लेना भ्रावश्यक हो जाता है ! प्रलय के समय 
मृत शरीरो के उठ खडे होने की परिकल्पना उसको विचित्र और असम्भव जान पड़ती 
थी । इस प्रइन पर यहूदियों की कट्टरता के विरुद्ध उसने एक उपाय के रूप मे मृत्ति- 
पूजा का सुझाव दिया था । 
वह कहता है . “बहुत प्राचीन काल से ही देवताभों की मूर्तियों भौर 
भन्दिरों के निर्माण का उद्देश्य मनुष्यों को देवताओं की याद दिलाना रहा है । 
उनका लक्ष्य यह है कि जो लोग उनके समीप पहुचें, वे उतको देखकर ईदवर का 
विचार करें, या जब वे अपने काम-घन्धो से छुट्टी पा लें तब ईदवर की प्रार्थना 
करने और उसके सम्मुख प्रतिज्ञाए करने के लिए उन मन्दिरों में जाए। जब 
किसी आदमी को अपने किसी मित्र की प्रतिमा या उसका चित्र प्राप्त होता 
है, तव निश्चय ही उसको यह विश्वास नही होता कि उसका मित्र उस भ्रतिमा 
मे या चित्र मे छिपा बैठा है, या कि उसके सदस्य उस प्रतीक के विभिन्‍न 
ग्रगो में स्थित है । उसका विचार तो यह होता है कि वह श्रपने मित्र का थो 
आदर करता है, उसको इस प्रतिमा के रूप मे अभिव्यक्ति प्राप्त हो रही है । 
देवताशों को जो वलि या पूजा चढाई जाती है, उससे देवताझो का कोई 
सम्मान नही होता, वह तो आराधक की सदेच्छा, कृतज्ञता भर भक्ति-भावता 
का प्रमाण-मात्र होती है 
थाम्ब्लिकस,* जिसकी मृत्यु कॉन्स्टेप्टाइन के शासन-काल में, लगभग ३३० 
१. 'मिस्टिसिक्म एण्ड केयॉलिसिज़्म! (१६९२५), एृष्ठ ३४। २३५ 25 । 
३. हार्मेक द्वारा लिखित एक्सपैन्शन व्‌ क्रिश्चियेनिदी, खण्ड १५ एए ह ७६ में उद्घत | 
४. “उसके झन्पों का अब कोई पता नहीं चलता | उसकी शिद्धाओं के विषय में इमें प्रोक्लत 
की रचनाों में हुए उल्लेखों तथा स्टोवेश्यस भौर. 'भौन द मिस्ट्रीब भोवू द ईजिप्शियन्स! शीर्षक 
प्रबन्ध में छिंट-फुट बिखरी यचनाभ्ों से पता चलता दे |? 
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ई० में हुई, पाइथागोरस, प्लेटो शौर प्लॉटिनस से काफी प्रभावित था, हालाकि उसने 
नवप्लेटोवाद को अलौकिक शक्ति-सम्बन्धी श्रध्यात्मवाद के रूप मे परिवर्तित कर दिया 
था। वह प्राचीन ससार के निपात के समय जीवित था। प्राचीन ससार का वातावरण 
दमनात्मक और निरर्थक था और मनुष्य के मन मे अपनी कदर्थना की भावना वढ रही 
थी । शक्ति के केन्द्रीय ल्लोत के साथ मनुष्य श्रपना योग स्वय अपनी चेष्टाओ के द्वारा 
नही कर सकता था, वरन्‌ उसके लिए उसे भ्रलौकिक शक्ति से सम्बन्धित साधनाओ 
का सही-सदही ढग से भ्रम्यास करना पडता था श्रौर उनकी सहायता से ही वह केद्धीय 
शक्ति के साथ श्रपने को एकाकार कर सकता था। याम्ब्लिकस द्वारा प्रतिपादित रह- 
स्थात्मक साधनाए तथा जादुई अनुष्ठान तक ईसाई घर्म-सस्था और उसके व्यवहार में 
ग्रहण कर लिए गए । 
प्लॉटिनस के पश्चात्‌ सर्वाधिक मौलिक विचारक हुआ प्रोवबलस (४१६-८५ 
ई०) । प्राचीन श्रौर मध्यकालीन विचारणा के मध्य वह एक प्रमुख कडी है ।* जब 
कि प्लॉटिनस के 'एनिएड्स” में दाशनिक ध्यान श्रौर चिन्तन का समग्रह है, जिसका 
उद्देश्य व्यक्ति का श्राध्यात्मिक उत्कर्ष करना है, तव प्रोवलस की शिक्षाओं मे हमे एक 
पद्धति का निरूपण तथा नवप्लेटोवाद का विधिवत्‌ समर्यन प्राप्त होता है। पाच शता- 
ब्दियो तक चलनेवाले चिन्तन-प्रधान आन्दोलन, जिसकी दिशा का निर्देशन चिन्तन- 
शील तथा धामिक हिंतो के द्वारा हो रहा था, की परिणति प्रोकलस के कार्य मे हुई । 
प्रोवलस का उद्देश्य केवल एक तत्त्वज्ञान का ही विकास नही करना था जिसमे पाइथा- 
गोरस, प्लेटो शर साथ ही श्ररस्तू की सर्वोत्तम शिक्षाओं एवं सिद्धान्तो का सम्यक्‌ 
समावेश होता, वरन्‌ उसका उद्देश्य यह भी था कि मोक्ष-प्राप्ति की एक' ऐसी योजना 
प्रस्तुत की जाए जो उत्तरकालीन यूनानी (हेलेनिक) काल की परम घामिक झाव- 
श्यकता को पूरा कर सके । वह एक ऐसे धामिक तत्त्वज्ञान को सामने रखना चाहता 
था जो परपरागत यूनानी बुद्धिवाद के ढाचे मे रहते हुए भी रहस्यवादी धर्मों के द्वारा 
प्रस्तुत मोक्ष -सम्वन्धी योजनाञ्ो की तुलना मे उपयोगी प्रमाणित हो सके । प्लॉटिवस 
के भ्रन्तरज्ञानि के प्रति मुख्यत निष्ठावान रहते हुए भी वह याम्ब्लिकस * से काफी प्रभावित 
है | उसके प्रमुख ग्रन्यो 'एलीमेन्ट्स श्रॉव्‌ थियोलॉजी' और “प्लेटोनिक थियोलॉजी' मे 
प्लॉटिनस का सजीव अनुभव एक स्थिर परम्परा के रूप मे व्यक्त हुआ है । अस्तित्व 
१० प्रोफेसर ४० भार० डॉइद्स लिखते हद “प्रोकलस ने प्रारम्मिक मध्यकालीन विचारणा पर 
जो प्रभाव डाला उसे भ्राकस्मिक इस प्र्थ में कहा जा सकता है कि श्सका अनुभव शायद छो लोगों को 
होता, अगर प्रोवलस फे देद्ान्त की एक पीडी के सीतर ही एक अत सनकी व्यक्ति ने उसके तत्वगन 
को ईसाई वस्त्र पहनाकर सज्जित न कर दिया छोता | इसको उसने सैंट पॉल के ण्क शिष्य का 
फार्य कहकर प्रचारित किया !?? [“ण्लीमेन्ट्स भावू वियोलॉजी? (१६३७), पृष्ठ >द्ाएं->डापा] । 
२ प्रोफेसर टॉदस का विचार दे कि काल और चिरन्तनता के सम्तन्ध में प्लॉटिनस की सिक्षाप्रों, 
देवताओं घर प्रात्माओं का उसके द्वारा वर्गीकरण, जन्म-चक् से आत्मा को कसी मुक्ति मिलती है । 
(प्रॉप. २०६, “ए्लीमेन्ट्स श्ॉवू थियोरॉनी) और इसका फेवल कुछ भरा दी ऊपर रहता दे, इसकी 


निश्चित मस््रीकृति (प्राप- २११) न्ादि यातों का स्लोत याम्न्निकस था | देखिए, ई० आर० टॉढ्स, 
"ए्लीमेन्ट्स भोव्‌ वियोजॉजी!, पृष्ठ झा । 


श्््घ प्राच्य धर्म और पाश्चात्य विचार 


के तत्त्वविज्ञान को श्रेणियों के सिद्धान्त के द्वारा समभने की चेष्ठा की जाती है। यह 
मान लिया गया है कि ब्रह्माण्ड की सरचना यूनानी तकंश्ञास्त्र की सरचना के पनुरूप 
है । प्रोक्लस कहता है “सभी देहो के परे आत्मा का सार-तत्त्व है , सारी आ्रात्मात्रो 
के परे बौद्धिक सिद्धान्त हैं; और सभी बौद्धिक तत्वों के परे है वह एक 
(परमात्मा) ।”* आत्मा श्रपाथिव है भौर देह से स्वतत्र है, इसीलिए वह श्रविनाशी 
हैं । श्रात्मा को उसके सही रूप में जानने का अर्थ है उसको वस्तुत एक मानता; यह 
मानना कि उसमे सभी वस्तुओं की सम्भाव्यता छिपी हैं तथा यह समझना कि वह 
दिव्य हूँ । नवप्लेटोवादी जिस त्रिसत्ता की कल्पना करते हैं, उसको स्वीकार कर लिया 
गया है । परमेनिडीज़ का 'एक' द्विव के रूप मे जाना गया है | 'टिमेइयस” का जगत्‌- 
स्रष्टा वही है जो भ्ररस्तू का 'चाउज़' (प्रज्ञा) 'टिमेइयस” भ्ौर 'लाज' की विश्वात्मा 
भी कल्पित की गई हैं । 

'एक' (परमात्मा) के बाहर विहव के भ्रस्तित्व को प्रोक्लस प्लॉटिनस के सिद्धान्तों 
के आधार पर समझाने की चेष्टा करता है, उसके शनुसार प्रत्येक पूर्ण वस्तु मे स्वयं 
को पुन. उत्पन्न करने की प्रवृत्ति होती हैँ ।* प्रोक्लस कहता हैं कि “प्रत्येक उत्पादक 
कारण श्रगल्े उत्पादक कारण को झौर परवर्ती सिद्धान्तों को उत्पन्न करता है, किन्तु 
स्वयं भ्रविचल रहता हैँ ।”? परमात्मा तो कोई क्रिया नही करता, परन्तु फिर भी 
उससे वनचेवाली वस्तुए अस्तित्व में झ्राती जाती हैं। “क्योकि यदि परमात्मा क्रियाशील 
होकर कोई रचना करे, तो या तो यह मानना होगा कि क्रियाशीलता या गति उसके 
भीतर है, भौर यदि उसमे गतिमयता श्रा गई, तो वह एक नही रह पाएगा शोर इस 
प्रकार श्रपनी एकता खो देगा , या यदि गति उसकी परवर्ती है, तो मानना पठेगा कि 
यह गति स्वय उस 'एक' परमात्मा से ली गई हैं श्रीर या तो हमे अनन्त प्रत्यावर्तनो 
का सामना करना पड़ेगा या वह 'एक' (परमात्मा) विना किसी गति के उत्पादन 
करेगा ।” 'एक” (परमात्मा) की विशुद्ध एकता और पदार्थ की न्यूनतम एकता के 
बीच कुछ मध्यवर्ती साधनों को भी स्वीकार किया जाता हैं। आत्मा का देह में श्रव- 
तरण कोई भूल या दण्ड नही समभा जाता, वरन्‌ यह एक आवश्यक ब्रह्माण्डीय सवा 
हैं और आत्मा की शिक्षा का एक श्रावश्यक भग है । परमात्मा से पदार्थ-तत्त्व में 
झवतरण की या पदार्थ-तत्त्व से परमात्म-तत्त्व तक सतरण की प्रक्रिया आत्मा के लिए 
भन्तहीन होती हैं। झआत्माए नहवर और अनदइवर साधन है । 

प्रोक्लस का यह कथन तो बहुप्रसिद्ध है ही कि तत्त्वज्ञानी (दार्थनिक) को एक 
नगर या देश के ही घामिक रीति-रिवाजों का पालन नही करना चाहिए, वरन्‌ उन्हें 
तो समस्त ससार का दीक्षागरुरु बनना चाहिए । तप श्रौर चिन्तन-मनन के गुण को 
ग्राचार-व्यवहार से श्रधिक महत्त्व दिया जाता है । प्रोक्लस ने प्लॉटिनस के नवप्लेटो- 
वाद में भक्तिभावनापूर्वक परिवर्तन किया । प्लॉटिनस ईश्वर की झोर मन को मोडनी 
प्रार्थना का काम मानता था श्रौर प्रोक्लस इसे ईश्वरीय सहायता के लिए अनुनय- 
विनय के रूप मे देखता था । परमातन्द की प्राप्ति के लिए जिस मनुष्य को बिना 
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किसीकी सहायता के झात्मनिर्मर वन जाना चाहिए, वही प्रोक्लस के मतानुसार, इसके 
लिए ईदवर का मुखापेक्षी बन जाता हैं, उसकी क्ृपा-कोर का श्राकाक्षी बन जाता है। 
प्रोक्लस देवताओं को 'ताउज़' (प्रज्ञा) से ऊपर श्रौर परमात्मा के एकदम नीचे स्थान 
देता है । उसके मन मे नवप्लेटोवादियो के इन्द्रजाल के प्रति इतना सम्मान था कि वह 
अ्रन्यविश्वास की कोटि तक पहुचा जान पडता था । याम्ब्लिकस के साथ उसका इस 
बात में विचार-साम्य हैं कि भ्रलग-अलग वस्तुए परमात्मा के साथ रहस्यपूर्ण 'प्रतीको', 
जो कतिपय पत्थरो, जडी-वूटियो श्रौर पशुओ मे पाए जाते हैं, की रहस्यमय क्रियाशरो 
के द्वारा एकबद्ध कर दी जाती हैं । जबकि प्लॉटिनस और पॉर्फीरी मानवीय ज्ञान भौर 
आध्यात्मिक दर्शन में अधिक विश्वास करते हैँ, तव याम्ब्लिकस और प्रोक्‍्लस देववाणी 
के श्राशीर्वादों भ्ौर दीक्षा-सस्कारो की पवित्र करने की शक्तियो पर । समाधि की 
दद्य मे जो अनुभव होते हैं, उनको प्रोक्लस स्वीकार करता हैं । 'रिपव्लिक' पर 
टिप्पणी करते हुए वह कहता है “अपने से वाहर निकलकर वे पूरी तरह देवताओं के 
साथ प्रतिष्ठापित हो गए हैं और उनके द्वारा श्रभिभूत हो गए हैं ।” 

प्रारम्भ मे नवप्लेटोवाद ईसाइयत का एक भयकर विरोघी समभा जाता या । 
यही कारण था कि इफेसस की परिपद्‌ (४३१ ई०) ने एक राजाज्ञा द्वारा और 
थिश्रोडोसियस द्वितीय (४४८ ई०) ने एक कानून के द्वारा पॉर्फीरी की पुस्तको की 
निन्‍्दा की और उनको जला देने की आज्ञा दे दी । पाचवी शताब्दी के श्रारम्भ के आस- 
पास नवप्लेटोवाद की शिक्षा एथेन्स और सिकन्दरिया नगरो में हाइपेशिया के द्वारा 
दी जाती थी। दोनो ही विचार-सम्प्रदाय याम्ब्लिकस की परम्परा का श्रनुसरण करते 
थे और उसके मार्फत पॉर्फीरी श्नौर प्लॉटिनस के विचारों का । हाइपेशिया की हत्या 
के कारण सिकन्दरिया नगर की परम्परा समाप्त हो गई और एथेन्स के विचार-सम्प्र- 
दाय को जस्टिनियन (५२६ ई०) ने वन्द कर दिया । परन्तु ईसाई घर्मणास्त्र ने पहले 
से ही नवप्लेटोवाद की भावना को अ्रगीकार कर लिया था । प्लॉटिनस के विचारो को 
चोथियस ने पुनरज्जीवित किया और उसकी चेतना स्कॉटस एरिग्रेना श्र एकहार्ट की 
क्ृतियो को भश्रनुप्रेरित करती है । पुरर्जायरण (रेनेसा) के काल में नवप्लेटोवाद पुन 
लोकप्रिय हो गया । 
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जब यरूशलम के यूनानी मतानुयायी यहूदियों ने ईसाइयत को स्वीकार फर लिया भौर 
ईसाई मतवाद रोमन साम्राज्य के गर-यहूदी भागों में फैला, तथ यह ग्रीक-रोमन 
श्र प्रीक-पूर्वीय रूपो मे व्यक्त हुआ । इन दोनो प्रकार की चिन्तनाम्रो में रहस्यवादी 
धर्मों का समान रूप से समावेश था । घामिक विचार श्रौर श्राचार की श्राधारभूत 
बातों पर दोनो मे मतेक्‍्य था। वर्णनातीत ब्रह्म के भ्राधार-तत्त्व को स्वीकारने के साथ 
ही उनका सामान्यतया इस वात मे भी विश्वास था कि इतिहास के किसी युग मे एक 
महापुरुष ऐसा हुआ था जिसने भ्रपने भौतिक जीवन के दौरान श्रपने व्यक्तिगत भ्रनु- 
भव से जीवन की कठिनाइयों का समाधान और दिव्यानन्द का रहस्य जान लिया था। 
यह ज्ञान उसने अपने अनुयायियो को सौंपा भौर अनुयायियो ने उसको आस्थापुर्वक 
स्वीकार किया । उसके अनुयायी कुछ ऐसे रहस्यात्मक कार्य करते हैं जिससे वे ईश्वरीय 
प्रयोजन श्रौर जीवन के साथ चैतन्य रूप से सयुकत हो जाते हैं । प्राचीन ईसाई धरम 
एक रहस्यवादी धर्म है, उसको जीवन की एक पद्धति भी कह सकते हैं । प्रारम्भिक 
ईसाई मतावलम्बी एक रहस्यमण्डल बना लेते थे, जिसकी बैठक गोपनीय रूप से हुआा 
करती थी और उसके भी दो प्रकार के सदस्य हुआ करते थे--एक श्रन्तरग और दुसरे 
वहिरग !* नॉस्टिक सम्प्रदाय के भ्राता ईश्वर, 'लोगस' (शब्दब्रह्म) और विश्व का 
विचार---इन सबके समकक्ष ईसाई धर्म क्राइस्ट को पेश करता है। भ्रोसिरिस, भत्तिस 
श्र ऐडोनिस श्रादि पीड़ा झेलनेवाले इष्टदेवों तथा राष्ट्रनायको की मृत्यु शोर उनके 
वेहोत्यान (रिज़रेक्शन) को लेकर अनेक दन्तकथाए लोकप्रचलित हो चुकी थी भ्रौर 
उनका उपयोग भी किया जाता था । मिथा सप्रदाय में प्रचलित अनुष्ठानिक भोज 
प्रारस्मिक ईसाई समाजों में प्रचलित प्रीति-भोज के समानान्तर है । अच्छे ओर 
बुरे दैत्यो सम्बन्धी विचार ईसाइयो के देवदूतो भ्रौर शैतानों से सम्बन्धित विचारों का 
समकक्ष है। यह स्वाभाविक ही था कि ईसाइयत अपने परिचित वातावरण मे उन्नति 
करती और अपने विश्वासों तथा उच्चाकाक्षात्रो को उसी शब्दावलि मे जन-समाज के 
सम्मुख प्रस्तुत करती जिनसे वह परिचित था । प्रत्येक धर्म को उसी भाषा मे बोलना 
पड़ता है जिसे उसके प्रनुयायी समझ सकते हैं भ्रौर भ्पने घामिक तत्त्वज्ञान को भी उसी 

१. मार्क 77. १०-१३ ३ मेथ्यू ४77. ११-१७, २६-७ । किरसॉप लेक का विचार दे कि “इंसाई 
धर्म सदा ही, कम से कम यूरोप में तो, एक रहस्यात्मक धर्म रहा दै |?” अलियर एपिरिटल्स श्राव सेंट 
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रुप मे प्रस्तुत करना पडता है जिस रूप मे वह पीढ़ी समझ सकती है। इसमे कोई 
श्राइचर्य नही कि ईसाई घमम-तत्त्व तत्कालीन घामिक विद्वासो की शब्दावलि में भ्रभि- 
व्यक्त हुआ है और उसके धामिक सस्कार रहस्यवादी धर्मो से, जिनसे उसके प्रारम्भिक 
झनुयायी निश्चित ही परिचित रहे-होगे, प्रभावित हुआ है। इसके अतिरिक्त एक बात 
यह भी थी कि यदि उस समय के घामिक चिन्तनों और विश्वासों में ईसाई-सन्देश की 
प्रतिध्वनि नही हुई होती, तो ईसाई धमम को अपने प्रचार मे वह सफलता न मिली होती 
जो उसे मिली । सिकन्दरियाई जूडावाद, नॉस्टिकवाद और नवप्लेटोवाद ने जिस ससार 
में विकास पाया था, उसीमे ईसाइयत ने भी विकास किया, जिस हवा में इन सम्प्र- 
दायो ने सास ली थीं, उसीमे ईसाइयत ने भी ली । 
सेंट पॉल को तारसस मे जो प्रशिक्षण मिला, उसके कारण वह इस योग्य हो 
सके कि उस समय मे प्रवाहित विचारधाराशो को सम+ सर्क श्र ईसाई घमम-तत्त्व को 
ऐसे शब्दों मे प्रकट कर सके जिनको सुनने के उनके श्रोता श्रम्यस्त हो चुके थे । सेंट 
पॉल इंसा को 'ऋइस्ट', 'लॉड्ड' (प्रभु) झ्ादि कहकर सम्बोधित करते थे । यह ऐसे 
शब्द थे जिनका प्रयोग सम्राटों भौर रहस्यवादी धर्म-सम्प्रदायो के मान्य मुवितिदाता 
देवताशो के लिए किया जाता रहा था। वह मूत्तिपुजक काफिरो मे, जिनके 'कई देवता 
भ्रौर कई प्रभु' हैं, तथा ईसाइयो मे जिनका 'एक ही ईद्वर है जिसे वे पिता” कहकर 
पुकारते हैं भ्ौर एक ही प्रभु है जिसे वे 'जीसस क्राइस्ट' कहते हैं, श्रन्तर करते हैं । 
ब्रह्म (गॉड्हेड) और ईश्वर (गॉड) में जो अन्तर पहले से ही होता भ्रा रहा था, 
उसका उपयोग यहा भी हुआ है । निविकारता, चिरन्तनता और भ्रदृश्यता--ये ब्रह्म 
की विशेषताएं हैं। ईए्वर एक है जो भ्रचिन्त्य है, जिसके विषय मे 'इदपित्व” नही कहा 
जा सकता, 'जिसवी बातो को कोई मनुष्य नहीं जानता है, जिसके निर्णय भौर न्याय 
का पता किसीको नही चलता, 'जिसकी मरज़ी को, जिसकी कार्य-विधि को कोई जान 
नही सकता, “जो एक ऐसे प्रकाश मे रहता है जिस तक किसी भ्रादमी की पहुच नही 
हो सकती, जिसको किसी झादमी ने न तो श्रमी तक देखा है, न देख ही सकता है ॥'* 
ईसा उद्धारकर्तता प्रभु वन जाते हैं, जो इस ससार और आानेवाले ससार मे मनुप्य को 
मोक्ष दिलाने के साधन हैँ । यहुदियो का मसीहा सम्बन्धी विचार यूनानियो के 'लोगस' 
से घुल-मिल जाता है । क्राइस्ट 'कई भाइयो भे सबसे वे हैं! । मर जाने के वाद भी 
वे इंदवर द्वारा पुन जीवित कर दिए जाते हैं, जिससे यह सिद्ध होता है कि ससार के 
मनुष्यों को देने के लिए उनके पास एक सावंभौम सन्देश है श्लौर एक विभिष्ट कार्य के 
लिए उनका उपयोग होना है। बाद के घर्म-पत्रो (एपिस्टिल्स) में वह 'अदृष्य परमेश्वर 
के प्रतिविम्ब' हो जाते हैं, एक ऐसे प्राणी वन जाते हैं जो 'सर्वप्रमुख भर सर्वप्रथम हैः 
भौर जो 'सभी वस्तुओं में समाविष्ट है' १ 'लोगस' (प्रज्ञा) सम्बन्धी नवप्लेटोबादी 
विचार पर इतना जोर दिया गया है कि ईसा का मानव-जीवन मात्र माया-रूप देह 
धारण वनकर रह गया है । यदि ईसा का नाम लिया जाता है तो वह केवल प्रती«- 
१२ शोमन्स शा, ४३ | - 
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कात्मक रूप मे, क्योंकि सेंट पॉल ने बताया है? कि कैसे 'हमारे सभी पिताश्ो ने क्राइस्ट- 
रूपी रक्षा-साधत का आश्रय लिया'* श्रौर यह कि कराइस्ट तो हममे से प्रत्येक मे रूपा- 
यित हो सकते हैं ।? निश्चय ही वे इस वात की चेतावनी दे देते हैं कि ईसा के ऐति- 
हासिक अस्तित्व को एक आध्यात्मिक सत्य का प्रतीक मानने के वजाय हम उसे बहुत 
अ्रधिक महत्त्व न देने लगें। कोरिन्थियनों के लिए लिखे द्वितीय धर्म-पत्र (एपिस्टिल) 
में वह कहते हैं “यद्यपि हमने क्राइस्ट को मनुष्य रूप मे ही जाना है, तो भी श्रव हम उनको 
उस रूप मे नही जानते ।” प्रमेश्वर का निवास हमारे भीतर है । “बया तुम नही जानते 
कि तुम ईश्वर के मन्दिर हो और इंदवर की आत्मा तुममे निवास करती है ?”* इसके 
वाद सेंट पॉल श्रपनी बौद्धिक शवितयो के प्रयोग द्वारा प्राप्त निप्कर्षो और उन सत्यो में 
स्पष्ट अन्तर करते हैं, जो उनके हृदय मे देवी-शक्ति के द्वारा स्फूरित हुए है । हम 
वहुधा उनको ये शब्द कहते हुए सुनते हैं : 'यह मै प्रभु की वात वह रहा हू.' 'यह मैं 
अपनी वात कह रहा हु ।' वह एक ऐसे उच्च ज्ञान (नॉसिस) की भी चर्चा करते हैं 
जिसको केवल दीक्षा-प्राप्त लोगो को ही वताया जा सकता है। सेंट पॉल द्वारा प्रति- 
पादित इंसाई धर्म का श्राधार एक स्वप्न है, कल्पना है, कोई वाह्म साक्षात्कार या 
दर्शन उसका आधार नही है। 'नियमो' (एक्ट्स) के अ्रनुसार, जब वह धर्म-प्रचार के 
पमिममित्त यात्राए कर रहे थे तब उनको दिवास्वप्न दिखाई देते थे और श्राकाशवाणिया 
सुनाई देती थी, उनको विश्वास हो गया था कि उनके उस मिद्षन मे ईश्वर ही उनका 
पथ-निर्देशन कर रहा है। कोरिन्थियतो को लिखे गए द्वितीय घर्म-पत्र (एपिस्टिल) में 
वह अ्रपनी समाधि अ्रवस्था में देखे गए स्वप्न की भी चर्चा करते हैं जिसमे वे 'तीसरे 
स्वयं में पहुच गए है” और वहा ऐसी चीजे देखते है जिनका वर्णन वाणी से नहीं किया 
जा सकता । वें उस अनुमव की भ्रकथनीयता की चर्चा करते हैं । 
रहस्यात्मक धर्मो मे दैनिक जीवन के सामान्य तथ्यों का भी सास्कारिक महत्त्व 

होता है। वे देवनिर्वारित साधन होते हैं जिनके द्वारा मनुष्य ससार के फन्दे से वच 
सकता है और दिव्यानन्द की प्राप्ति कर सकता है। सेंट पाल की रचनाझो मे ईसा 
एक धर्म-सप्रदाय के केन्द्र वन जाते हैं जहा वपतिस्मा झ्रोर भ्रच्तिम प्रमु-भोजन का 
स्मरण धामिक सस्कारो श्रौर रहस्यो का रूप ले लेते है । यह सिद्धान्त तो पुराना है 
कि ईश्वरीय कार्यों मे भाग लेकर ईश्वर के साथ सयोग प्राप्त किया जा सकता है। 
डायोनिसस-है ग्रियस के रहस्यात्मक व्यक्तित्व को लेकर जो घामिक कृत्य किए जाते 
थे, जिनमे स्वय ईश्वर का प्रतिनिधित्व करनेवाले साड को वलि चढा दिया जाता है 
और उसका मास-भक्षण किया जाता है, उनमे यह माना जाता है कि इस प्रक्रिया के 
द्वारा उसके प्राण उसके भक्तों में चले जाते हैं ।* यद्यपि वे कृत्य अपने प्रयोग मे 

2. १, कोरिन्यियन्स 7, १६। . २. ईफेसियन्स 7४५, १३ | 

2 गैलेशियन्स 77 १६ | 4 

४. १, कोरिन्थियन्स 77, १६ $ २, कोरिन्यियन्स ।7, १६ | 

५. आर्फियस था डायोनिसस को सृत्युदर्ड दिए जाने को पुरानी परम्परा का उल्लेख करते 
हुए, जस्टिन मार्टियर कहते हैं (ण्पॉलॉनी, 7, ५४) कि 'पिशार्चों' ने ओल्ड टेस्टरमेंट' में की गई 
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पार्थिव ही होते थे, तथापि उनसे यह तो पता चलता है कि श्रनुया यियो की सार-तत्त्व 
सम्बन्धी मान्यता में परिव्तत हो रहा था--यह माना जाने लगा था कि घामिक 
अनुप्ठान करनेवालों के शरीर मे ईश्वर का प्रवेश हो जाता है। ईसाई घ॒र्मं के उद्भव 
के पूर्व जो घर्म-सप्रदाय प्रचलित थे, उनमे त्राणकर्त्ता देवताओं का जो स्थान था, वही 
स्थान इजीलो में वणित क्राइस्ट (ईसा) को मिल गया ।* ज्ञान और अमरता प्राप्त 
करने पर किसी मरत्यं मनुष्य को देवता या ईश्वर की पदवी दे देना प्राचीन रहस्या- 
त्मक धर्मों के मोक्ष-सम्बन्धी विचार का ही रूप है श्र सेंट पॉल ने एफीसियनो को 
लिखे घर्म-पत्र (एपिल्टिल) मे इसका समर्थन भी किया है ।* रहस्यवादी धर्मों के जो 
विचार थे, उनसे भिन्‍न समूह के विचारों से हमारा यहा पाला पडता है, क्योकि पॉल 
यह जानते थे कि ईसा एक ऐत्तिहासिक व्यक्ति हैं जिन्होने अपने साथियों की भलाई 
के प्रति असीम भक्ति के वशीभूत होकर एक लज्जास्पद मृत्यु का वरण किया, ताकि 
उनके पिता” (ईश्वर) के प्रति उनकी निष्ठा प्रमाणित हो सके । इस कार्य को वह 


भविष्यवार्ी से मिलती-ज्ुलती इस कहानी का आविष्कार इसलिए किया, ताकि सच्चे क्राइस्ट के वारे 
में लोगों के मन में शका पेदा हो जाए । 

१ श्री एडविन वेवान ने अपने अन्य हेलेनिज़्म एण्ड क्रिश्चियेनिटी' (अध्याय ४) में दिव्य-शान 
का प्रकाशन करनेवाले ईसा और रहस्यवादी धर्म-सम्प्रदायों के देवाविष्ट उद्वाटकों में जो साहश्य है, 
उसे स्त्रीकार क्या दे | वे यह तो मानते देँ कि “'जव ईसाश्यत के प्रारम्भिक उपदेष्टाओं ने वस्तुओं 
की समग्रता में इंसा की स्थिति को स्पष्ट करने की चेप्टा की, तब उन्होंने ऐसी शब्दावलि का प्रयोग 
किया जिसका मृत्तिपूजक काफ़िरों ओर यहूदियों में पहले से ही प्रचलित धारणाओं के साथ निकट 
साध्श्य था + परन्तु साथ ह्वी यह भी मानते हैँ कि “नोंस्टिक? संप्रदाय वालों का सोटर जबकि केवल 
एक पैगम्बर था, तव ईसा उद्ध।रक और भोज्षप्रदायक भो ये |”? जैसाकि इम पहले ही कह चुके हैं, 
बौउपम् में जो बुद्ध प्रथम शती ईस्वी पूवे तक शाराधना की केन्द्रीय वरतु माने जाते थे, वही बाद में 
मोचदाता, च्ाता इष्टदेव का रूप ले लेते हैँ और उनके विपय में कद्दा जाने लगता दै कि जिस कठिन 
पथ को उनके अनुयायियों को पार करना दे, उतपर वह पहले ही चल चुके दे | पुन एनका झोपा 
ओर ४ में यह कष्टा गया दे कि न्यायनिष्ठ व्यक्ति का घराण वह “निर्वाचित विशिष्ट पुरुष! या “मनुष्य 
का वेट? (ईसा) करेगा । 

२. सेंट पॉल की ईसा फे प्रति धारया को ल्वायजी ने सक्नेप में इस प्रकार प्रकट किया हूँ : 
“श्रोतिरिल, अत्तिस भौर मिथू की भाति ईसा मी एक उद्धार॒क, ध्राशकर्ता देवता ये | उन्हींकी तरह वे 
मूलत- स्वगंलोक के वासी थे + उन्हींकी तरह वे एथ्वी पर अवतीर्ण हुए थे , उन्हींके समान ईसा ने 
सावेभीम उद्धार का उपयोगी एवं विशिष्ट कार्य किया 5 ऐडोनिस, भोसिरिस भौर भत्तिस की भाति पी 
उनके जीवन का अन्त द्वित्तात्मक ढग से हुआ भर उन्हींकी तरह ये भी पुन जीवित कर दिण् गए ये + 
उन्हींकी तरद वे मनुष्य के रूप में अपने आराधकों को अपना पूव॑-दिन्दर्शन करा चुके थे श्रोर अपने 
रहएस्याध्मक साहसिक कार्यो की खचना दे चुफे थे. + उन्हींकी तरद ईसा ने उन लोगों के मोल वी 
योजना पहले से ही तैयार कर लो थी झोर उन्हें आश्वन्त भी कर दिया था, जो लोग उनके प्रेमोन्‍्माद 
फे भागीदार बने थे ।?? ('दिद्ट ज्नेल', अक्यूवर १६१७, पृष्ठ ५४) । ल्वायजी भन्त में कहता है * 
“ये एक-दूसरे से मिलती-जुलदी धारणाए हैं, एक परिवार के खप्त दें जो एक्-सी विषय-धरतु को 
लेकर एक जैसी लाकृणिक कल्पना फे साथ निर्मित दुप है ।” (यही, प्र ५२) । मेरा विचार है कि 
रइस्वात्मक पर्मो के नेताओं भौर ऐतिएासिक ईसा के दीच ० साधश्व दिखाने की चेप्टा वी गे है, 
उसमें काफों-कहुछ सीचतान से काम लिया गया दै । 


रड४ प्राच्य धर्म और पाइचात्य विचार 


मनुष्य के निकट ईइवर के त्राणकारी प्रेम को लाना समभते है ।* 
ईसाई धर्म मे दीक्षित होना ही पुनर्जन्म है, इस बात का सेंट पॉल समर्थन 

करते है । “यदि कोई व्यवित क्राइस्टमय हो जाता है, क्राइस्ट मे अपने मनोभावों को 
नियोजित कर देता है, तो उसकी नई सृष्टि हुई, ऐसा मान लेना चाहिए ; पुरानी 
चीज़ें वीत गईं, देखो, नई चीज़ें श्रस्तित्व मे आ गई हैं ।”” यह तभी सम्भव हो 
सकता है जब हम इस देह को सूली पर चढा दें (देह के प्रति विरकक्‍्त हो जाए)। 
मनुष्य मे जो पशुत्व है उसका पहले मरना आवश्यक है, ताकि उसके स्थान देवत्व 
जागृत हो सके, ईश्वर जन्म ले सके । “जो लोग जीसस क्राइस्ट (ईसा मसीह) के 
प्यारे हैं, उन्होंने देह और उसकी शअनुवर्ती वासनाओ तथा लालसाश्रो का वलिदान कर 
दिया है ।/? यह जो कहा जाता है कि प्रलय-काल में पहले की सभी मृत देहो का 
उत्थान ('रिज़रेकक्‍्शन') हो जाएगा, उसका तात्पय है हमारी वैषयिक प्रकृति, 'हमारें 
पाप-दरीर', ” हमारे मत्यं गरीर',* सक्षेप मे हमारी प्रस्तुत पाथिव, नश्वर प्रकृति 
रूपी मकबरे में से हमारे भीतर क्राइस्ट का उत्थान । हममे से प्रत्येक के भीतर जो 
उच्च आध्यात्मिक अह है, वह नश्वर भ्रह् के मकबरे में दफनाया गया है, किन्तु उसमे 
जो देवी अश है, उसको अपने भीतर रोक रखने में कन्न श्रशकत हो जाती है, और 
अ्रपरिहार्य रूप से उस दिव्यता का उत्थान होता ही है । क्राइस्ट का जीवन, मरण 
झौर उनका पुनरुत्यान एक सावंभौम सिद्धान्त का दृष्टान्त है। पॉल रोमन लोगो को 
सम्बोधित करके कहते हैं. “हम वपतिस्मा के द्वारा उनके (ईसा के) साथ मृत्युपर्यन्त 
दफनाए गए हैं , जिस तरह क्राइस्ट परमपिता की महिमा से मरकर पुन' जी उठे थे, 
उसी तरह हम भी जीवन की नवीनता मे चल-फिर सकते है ।” हममे से प्रत्येक के 
पास क्राइस्ट का मन! है, आत्मा का स्फुलिंग है । सामान्य मनुष्य का जो वर्तमान 
मानसिक विकास है, उस स्थिति मे भी यह उसमे सक्रिय है, परन्तु जब यह स्वर्गीय 
राज्य' के रहस्यो का ज्ञान पा जाएगा, तव तो यह अपनी पूर्ण गरिमा की प्राप्त कर 
लेगा । जब कोई व्यवित क्राइस्ट-सिद्धान्त से, उसके भीतरी मनुष्य से,” उसकी आत्मा 
से भ्पने को सयुवत कर लेता है, तव वह परमपिता, परब्रह्म के साथ श्रपनी एकता को 
पूर्णत अनुभव करने लगता है । “क्राइस्ट जिस पूर्णता की ऊचाई तक पहुच चुके थें, 
उस ऊचाई तक हममे से प्रत्येक व्यवित पहुच सकता है झौर पूर्णत्व-लाभ कर सकता 
है । जब अपने भीतर की आत्मा से हमारा साक्षात्कार हो जाएगा, तव हम एक 
तात्कालिक स्वप्न-दर्शन के द्वारा ईश्वर को, जैसा भी वह है, देख सकेंगे शोर जैसा भी 
वह हमे जानता है, उसे जान सकेंगे । 'अ्रव तो हम एक दर्पण के माध्यम से देखते हैं" 
जिसमे पडनेवाला प्रतिविम्व बहुत स्वच्छ और स्पप्ट नहीं है, 'परन्तु तब तो हम एक- 
दूसरे के श्रामने-सामने होगे, श्रव तो मैं उसको श्रश्मत ही जानता हू, परन्तु तब मैं 

२« गैलेशियन्स, 7, २०, 70, १५ | 

२० २, कोरिन्यियन्त, ४, १७३ गैलेशियन्स 77, १५ | 

३. गैनेशियन्स ४, २५ | ४ रोमन्स 77, १६ | ५० रोमन्स शो, २४ | 
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उसे ऐसे जान सकूगा जैसे वह मुझे जानता है ।" हमारे सामने माया-सम्वन्धी यह 
सिद्धान्त भी है कि “जो चीज़ें हमे दिसाई देती हैं, वे नश्वर हैं, परन्तु जो चीज़ें हमे 
दिखाई नही देती, वे शाघ्वत हैं ।/* 'हमारे अस्थायी आवास का यह पाथिव ग्रह 
(देह) जिसमे रहकर हम कराहते शौर आत्तनाद करते हैं--बह एक ऐसा वाक्याश 
है, जो ग्रीक या यहूदी विचारणा की अपेक्षा ऑफियाई विचारणा के झ्नधिक निकट है। 
हमको भौतिक वस्तुओं से विमुख होना ही चाहिए, क्योकि “रक्त मास 'ईइ्वर के 
राज्य के उत्तराधिकारी नही बन सकते ।” हमको अवश्यमेव “देह झौर आत्मा की 
सारी श्रशुद्धियो श्रौर गन्दगियों से भ्रपत्ते को शुद्ध और साफ बना लेना चाहिए”,* देवी 
सत्य को शआात्मसात्‌ करने के लिए सासारिकता से ऊपर उठना चाहिए | सच्चे रहस्य- 
वाद की भावना के अनुरूप वह अनुष्ठान-प्रधान धर्म की आलोचना करते हैं । “तुम 
दरिद्र झारम्भिक ज्ञान की शोर क्यो मुडते हो, जहा जाकर फिर तुम्हे वन्धन में वधना 
होगा ? तुम दिनो, महीनों, ऋतुओ और वर्षों तक चलनेवाली आ्रानुष्ठानिक क्रियाएं 
दरते हो । मैं तुम्हारे विषय मे ग्राशकित हो उठा हु कि कही मैंने तुम पर परिश्रम 
व्यर्थ ही तो नही किया ?”* श्रागे वह कहते हैं “तुम इतने घामिक सस्कारो का 
पालन क्यो करते हो, कुछ चीज़ें तुम काम मे नही लाते, कुछ चीज़ो को तुम चखते 
नही, कुछ का तुम स्पर्श नही करते , ऐसा क्या तुम लोगो के उपदेशो और सिद्धान्तो 
के फेर मे पढ़कर करते हो ?”* प्लेटोवाद मे बार-बार आनेवाले 'साहचर्य/', 'सहभा- 
गिता' श्लौर 'सान्निध्य' श्रादि शब्द सेंट पॉल की शिक्षाओ्रों में भी श्ाते हैं । “मं नहीं 
जीवित हू, वल्कि मेरे भीतर काइस्ट जीवित हैं ।” जँसाकि सेंट जॉन श्रॉव ऋॉस ने 
इसका शझाशय स्पष्ट किया है “प्रत्येक मनुष्य दूसरे मनुप्य में जीता है और प्रत्येक 
भनुष्य वही है जो दूसरा मनुष्य है, शोर ये दोनो प्रेम के रूपान्तरण के द्वारा एक बना 
दिए जाते है ।” प्रेम दो भिन्‍न श्रस्तित्वों को एक अ्रस्तित्व में परिणत कर देता है। 
मनुष्य का व्यक्तित्व श्रपनी वर्तेमान परिस्थितियों का अतिक्रमण करके उच्चतम जीवन 
में पहुच जाता है । “जैसे कि दर्पण मे कितसीवा प्रतिविम्व दिखाई देता है, वैसे ही 
हमारे भीतर ईश्वर की महिमा का प्रतिविम्ब है, परन्तु हम चाहे तो उसीकी प्रतिमा 
हो सकते हैं ।/ ९ “जो प्रभु के साथ अपने को सयुकत कर चुका है, वह एकात्म हो 
चुका है ।”० ज्ञान भी शका से परे नहीं, उसके विपय में भी सन्देह करना चाहिए । 
कहा है “सावधान रहो, कही ऐसा न हो कि कोई झादमी दर्शन और मिथ्या विचार 
तथा प्रवचना के द्वारा तुम्हे श्रप्ट कर दे ।/८ आत्मा-सम्वन्धी उनका सिद्धान्त प्लेटो- 
दादी 'नाउज़' (प्रज्ञा) सम्बन्धी सिद्धान्त के समान ही है । रोमन लोगो को दिए 
प्रवचन के प्रधम श्रव्याय में स्थूल वस्तुश्नो की सहायता से ही सूक्ष्म या अदृश्य वस्तुओं 
१) कोरिन्धियन्स ५7४, १२, ईसाई धर्म-प्रचारक सेंट ज्येन हमसे कहते हे कि हम ईश्वर 
जता कि व दे, जान सर्ेंगे। ? जॉन 77, २ | 
२ ०, कोरिन्धिवन्स 70, ह८। 2 २, फोरिन्यियन्स ४, १ | ४. गेलेशियन्स), € | 
५ फोलोमिवन्स ॥, २०-२ | ६ २, कोरिन्पियन्स, गा, ६८ । 
७ १५ फोरेन्वियन्त, 37, £७। ८ कोनोतियन्स गे, ८ | 
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को समझे जा सकते की बात कही गई है । ब्रह्माण्ड की दृष्टि से 'लोगस' (शब्दब्रह्म) 
ही वहा है, इसलिए जब ब्रह्माण्ड-प्रक्रिया सम्पूर्ण हो जाएगी, जब सारी बुराई भ्रच्छाई 
मे परिणत हो जाएगी, तव काल का भी अन्त हो जाएगा और 'लोगस' ईश्वर को 
उसका राज्य सौंप देया, परमपिता तक को सौप देगा' ताकि “ईश्वर सर्वेसर्वा वतकर 
रह सके ।”* पृर्णता प्राप्त श्रात्माओं की विशिष्टता उस समय तक बनी रहेगी जिस 
समय तक ब्रह्माण्डीय प्रक्रिया की यह पूर्णता निष्पन्न नहीं हो जाती , जब वह समय 
भ्रा जाएगा तव ससार ईश्वर या ब्रह्म मे विलीन हो जाएगा । 

नॉस्टिकवाद (जञानवाद) के साथ जो संद्धान्तिक समानता मिलती है, उसको 
छोड भी दें, तो हम वाना अकार के देवदूृतो और उनको दी जानेवाली पूजा का 
उल्लेख पॉल की शिक्षाओं में पाते हैँ । नॉस्टिकवाद के सुपरिचित शब्द--आाद् शक्ति 
(थ्रार्कन्स' ), रहस्य और युप्त ईश्वरीय ज्ञान--पॉल की शिक्षाओ में भी प्राय प्रयुवत 
हुए हैं ।* टिमोथी को लिखे गए घर्म-पत्र (एपिस्टिल) में नॉस्टिकवाद की शब्दावलि 
का प्रयोग किया गया है । 'हमारी लड़ाई रक्त-मास (देह) से नही है, वरन्‌ अधिराज्यो 
(डोमिनियन्स ), शक्तियों (पावर्स ), अन्धकार के स्वामियों (लॉड स आँव द डार्कनेस ) 
और ऊपरी क्षेत्र की आात्माश्रो की दप्टता के विरुद्ध हमारा यह संधर्ष है ।/* 

पॉल दो रझूपो मे ब्रह्म की अवधारणा करते थे---ईश्वर के रूप में श्रौर क्राइस्ट 
के रूप में | दो प्रकार के ज्ञान को वे मानते थे रहस्यात्मक श्रभुभव की वास्तविकता 
झौर ईश्वर का मनुष्य के श्रग्त करण में निवास, घामिक सस्कारगत पवित्रता, ईताई 
घर्म मे दीक्षित होना ही पुनर्जेन्‍्म का रूप, देहिकता का बलिदान, क्राइस्ट के साथ 
एकत्व अनुभव ही मोक्ष का रूप, ब्रह्माण्डीय प्रक्रिया के पूर्ण होने पर ईश्वर के साथ 
श्रात्मा की एकाकारता । ये वातें वही हैं जिनका उल्लेख रहस्थवादी धर्म भी 
करता है ।* 

जॉन के प्रथम घर्म-पनत्न (एपिस्टिल) मे, जिसमे वॉस्टिक सम्प्रदाय वालों हारा 
प्रयुकत शब्दावलि का प्रयोग किया गया है, हम अन्य प्रवचनों की भ्रपेक्षा अधिक रहरंथ- 
वादी तत्त्व पाते हैं । ईश्वर जो परमपिता है, को प्रकाश, प्रेम भर भात्मा कहा गया हैं। 
मानव ईसा की, “जिनको हमारी भा्े देख चुकी हैं और हमारे हाथ स्पर्श कर चुके हैँ" 

१ १, कोरिन्धियन्स, ४४, २४-८ | 

२. देखिए, कोलोसियन्स 7, १६-१७ + 7, ८, १८, २०-४३ + 77, 9-५ ५ १ टिमोथी मै, ४ । 

2, कोरिस्वियन्स 7, ६ में स्पष्ट रूप से रहस्यवादी धर्मों का उल्लेख हुआ दे । ल्वायनी का 
विचार ई कि ईसा के मूल इजील (यॉस्पेल) को रहस्य के धर्म? में रूपान्तरित करने में मुख्य कारय 
सेंट पॉल रहे दे । 

४. टॉ० स्वेटजर ने अपनी पुस्तक “द मिरटीसिज़्म आँव पॉल? में यह तक दिया है कि “प्रॉल 
की विचारणा ईश्वर सम्बन्धी रहस्यवाद से सम्बन्धित नहीं हे, बल्कि केवल क्राश्टट सम्बन्धी रहस्ववाद 
से, जिसके द्वारा मनुष्य का ईखर से सम्बन्ध स्थापित होता है ।?” इसके प्राण में ज्वेट्जर ने एवेन्स 
में एरिश्रोपेगस पर दिए पॉल के भाषण का उल्लेख किया दे जिसमे पॉल ने ईश्वर-सम्वन्यी रहस्व- 
बाद को थनैतिहासिक घोषित किया है| (अग्रेज़ी अनुवाह--१ 8३२१, एप्ठ 777) | उनकी केयन एै कि 
कुद्धाइयत का बूनानीकरण पॉप के दादा नहीं हुआ, वरव्‌ उसके वाढ ही हुआ [* 


कप 
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यूनानी 'लोगस' (शब्दब्रह्म) से तुलना की गई है ।* यद्यपि ईसा ने खुद कभी इस 
प्रकार का दावा नहीं किया, तथापि एक ऐसे तत्त्वज्ञान की शब्दावलि मे, जिसका ईसा 
मे उपयोग नही किया; उनके व्यवितत्व की व्याल्या करने की अश्रनुमति मिल गई है।* 
दैवी 'लोगस' और प्राचीन काल के घारभिक सम्प्रदायों के देवताओं को एक ही वताया 
गया है । जब लेखक ने ईसा को अवतार के रूप मे देखा है, या उनके शब्द और कार्य 
के रूप मे प्रतिमूत्तं चिरन्‍्तन 'लोगस' (शब्दब्रह्म) माना है, जिसने विश्व की रचना 
की न्नलौर पोषण किया, तव वह इस सामान्य प्रवृत्ति का ही अनुसरण कर रहा है । 
ऊपर से देखने पर तो यही लगता है कि लेखक फिलो के विचारो से परिचित था।* 
ईसा पहले से ही श्रस्तित्व मे थे, इसका सकेत हमे इन वाक्यो से मिलता है “और 
झ्रव गो पिता, तू अपनी गरिमा से--उस गरिमा से जिसको लेकर मैं ससार की सृष्टि 
होने के पहले से ही तेरे साय था, मुझे गोरवान्वित कर।” “अन्नाहम था, उसके भी 
पूर्व से में हु ।” 'लोगस' (शब्दन्नह्मय ) केवल साधन ही नही है--उसके द्वारा ही सारी 
चीज़ें निमित हुई हैं'--वल्कि सारे विश्व को वनाए रखनेवाली, पोषण करनेवाली शक्ति 
भी वही है । यद्यपि ईसा को पुर्णत ईश्वरीय ज्ञान हो चुका था, तथापि विना ईश्वर 
की सहायता के हम यह नहों जान सकते कि ईसाइयो के हृदय मे कार्य करनेवाला 
प्राणवान एवं सक्रिय सिद्धान्त कौन-सा है । कई वातें जो ईसा ने कही थी, वे उनके 
शिप्यो को नहीं बताई जा सवी, भावी पीढ़ियो को वही वारतें पवित्रात्मा (ईव्वर) 
द्वारा बताई जाएगी । अपने मूल ख्ोत के केन्द्र से हटने के बाद वास्तविकता में ऋ्रमझश 

कमी झादी जाती है। पिता से निरपेक्ष 'एक' (ब्रह्म) अपने 'पुत्र' मे देवी शुद्ध वृद्धि 
को जागृत कर देता है । यद्यपि 'पुत्र' निरपेक्ष ब्रह्म ('पिता') के साथ प्रारम्भ से ही 
था, तो भी वह निरपैक्ष ब्रह्म से घटकर ही है “मेरा पिता मुझसे भी वडा है । 

१ कोलोसियन और छिज्र, लोगों को लिखे धर्मं-पत्रों (एपिस्टिल्स) को भी देखिए | 

२? तुलना कीजिए, किरसोप लेक फे इस फथन से--“एजीलों के भाख्यानों में यह तनय तो 
सुनिश्चित दे कि ईसा ने कहीं भी लावंजनिक रूप से अपने को मसीहा या क्राइग्ट नहीं कहा | यह 
न्पष्ट नहीं दे कि चौथे इजील फो ईसाई पधर्म-सम्बन्धी म्जीलों के स्तर पर रखा जा सकता दया 
नद्दीं, दिन्तु यदि आधुनिक ईसाई पम-सम्पन्धी आलोचनाओशं को स्वीकार किया जाए, तो इस बात 
कठिनता से ऐ कोई घन्देद किया जा सकता दे [?? एविश्नोनाइट (अति प्राचीन एक ईसाई सम्प 
फे सदस्य) लोग ईसा को विद्वान भोर चतुर या पेगम्वर, केवल पैगम्बर मानते थे। अपने द्वितीय 
अवतार के समय वह मतीद्य के रूप में प्रकट हुए दोंगे। वह एक मनुष्य थे जैसे कि सभी ममुष्य 
एप करते ऐं--वे जोज्ेफ और मेरी के पुत्र घे | अपनी बपतिस्मा के समय जब आत्मा का अवरस्ण 
उनमें हुआ तव से वद पैगस्वर हुए । इंसा क्राइम्ट थे, पर कोई भी वह आदमी क्राइस्ट दो सकता है, 
जो परम के तियम का पालन करे। [*द स्टिवार्टशिप ओँव फेथ! (१६१५) पृष्ठ ४२ |] 

2 “फिनोवादी विचारों फे साथ वहुए निकट का उल्लेसनीय साहश्य निलता ई अर इनसे 
लगता दे कि जनि फिलो के त््लशन से परिचित था। कुद्ध लोग ऐसा सोचगे कि फिलो पर मिखित 
चतुध एइमोल की यवाय साटित्यिक परावलम्वता प्रमाणित छो गटी है, किन्तु इसकों निश्चित नहीं 
माना जा सकता |? [वनेंट * 'ए फिटिफल एट स्क्पेजेटिक्ल फमनन्‍टरी पोन ठ गॉन्पेल एकार्टिय डु 


सेंट जोन? (१६२८), खण्ट १, पृष्ठ >०॥ा >()] । दोनों में बहुत से साध्यवों को देसना दो तो 
देसिए पृष्ठ >0॥ | 


रश्डैंप प्राच्य घमें और पाश्चात्य विचार 


पुत्र! (ईसा) के वाद नम्बर भ्ाता है, ईश्वर की सन्ततियों का जो देवी-जीवन एवं 
प्रेम को अपनाते हैं, और सबसे अन्त मे नम्बर आता है ससार का, श्रन्धकार का । 
सर्वत्र ही पूर्ण ब्रह्म से एकता प्राप्त करने पर जोर दिया गया है “जैसे कि पिता, तू 
मुभमे है भौर मैं तुझमे हू, वेसे ही वे हममे स्थित हो सके ।” देह और श्रात्मा की 
विषमता जॉन की उक्तियो मे स्पप्ट है । 'जो चीज़ देह से उत्पन्न होती है, वह देह- 
तत््व-युक्त होती है । थ्रौर जो चीज़ आत्मा से उत्पन्न होती है, वह भात्म-तत्त्व-युक्त 
होती है ।'" वह ईसा के श्रतिप्राकृत पक्षो पर इतना भ्रधिक जोर देते हैं कि उनके द्वारा 
प्रस्तुत चित्र मे 'मनुष्य का बेटा' ईश्वर का वेटा' मे खो जाता है भौर उन्हे ईसा की 
वास्तविक मनुष्यता पर बल देने के लिए विवश होना पडता है । ईसाई चर्च मे इस 
बात को लेकर तीज विव्राद छिड गया था कि ईइवर श्र मनुष्य का पारस्परिक 
सम्बन्ध क्या है। यह विवाद ग्रभी तक चल रहा है। ईसा ने उनसे कहा, निश्चय ही 
मैं तुमसे कहना चाहता हु कि जब तक तुम मनुष्य के बेटे! का मास नहीं खा लेते 
श्रौर उसका रक्‍त नहीं पी डालते, तव तक तुम्हारे भीतर जीवन का सचार नहीं 
होगा ।* यहा मास और रक्त का प्रतीकात्मक प्रयोग किया गया है जिनका श्र है 
श्राध्यात्मिक पोषण । यदि हम आ्राध्यात्मिक सिद्धात को आत्मसात्‌ नहीं कर सकते, तो 
हममे स्थायी जीवन सचरित नही हो सकता । यदि इस प्रतीकात्मक भाषा की 'वास्त- 
विक उपस्थिति! के सिद्धात के रूप में व्याख्या की जाए, तो हम इतना ही कह सकते 
है कि इस श्रादिकालीन विश्वास का हमारे सन पर अभी तक प्रभाव बना हुआ है कि 
यदि उपासक वलि चढाए हुए पशु के मास को खाता श्रौर रक्त को पीता है, तो वह 
वास्तव मे ईइवर की प्रकृति का ही प्रसाद चखता हैं, उसीका भश वन जाता हूं । 
ईसाई धर्म भे दीक्षित होता ही नया जन्म लेना है । 'नए सिरे से जन्म ग्रहण किए 
विना मनुष्य ईश्वर के राज्य का दर्शव नहीं कर सकता ।' श्रह मे केन्द्रित एकाकी 
जीवन के स्थान पर प्रेममय विस्तृत एवं उदार जीवन की श्रतिप्ठा होती चाहिए । जब 
यह हो जाता हैं, तब हम उस श्रन्वे व्यक्ति की तरह जिसको चिकित्सा के द्वारा पुन 
दृष्टि प्राप्त हो गई थी, यह कह सकते हैं. “मैं तो एक बात कह सकता हू कि पहले 
मैं अ्रन्धा था और श्रव मैं देख सकता हू ।/? 
हिन्नू लोगो के लिए लिखे घर्म-पत्र (एपिस्टिल) पर सिकन्दरियाई जूडाबाद का 
प्रभाव दिखाई देता है, श्रौर ऐसा लगता है कि लेखक 'बुक श्राँव्‌ विज्डम” श्र फिलो 
की कृतियों से परिचित है। इस लेखक के साथ एक विशज्ञेप बात यह देखने में भ्राती है 
कि वह उच्च जीवन की तैयारी के लिए रूढियत झाचार-नीतियो के पूर्णतः पालन को 
* जॉन 77, ६ , तुलना कीजिए : श्तिवुत्तक?, १०० | 
9. > में कोई शका नहीं की जा सकती कि 'न्यू टेस्टामेंट” की अधिकाश धार्मिक झादेश- 
युक्त पुस्तकें, विशेषकर सेंट पॉल और जोहन-समूह के धर्म-पनर (एप्िस्टिल्स) फिलस्तीन की परम्परा 
से सम्बन्धित नहीं दें ।? मेरी राय में टीटेरिक ठीक ही कह्ठता दे कि 'पॉल भौर' जोहन द्वारा ग्रति- 
पादित धर्मशास्त्र में जूडावाद को थापार वनाकर नहीं चला गया दे |? [इसे : द प्लेटोनिक ट्रटिशन 
इन इगलिश रिलीजस थॉटः (१६२६), एप्ठ १०-११) | 
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झावश्यक वतलाता है। जब हम उच्च जीवन को प्राप्त कर लेते हैं तव हम विधि- 
नियमो एवं धर्मादेशों से वधे नहीं रहते । इस घमं-पत्र का लेखक दृश्यमान वस्तुओं को 
उच्च सत्यो का प्रतीक मानता है। 
जिस धर्म-पत्र (एपिस्टिल) को सेंट जेम्स का लिखा वताया जाता है, उसमे 
'जन्म-चक' शब्द का उल्लेख है , यह शब्द भारतीयों और श्रॉफियाइयो दोनो के द्वारा 
प्रयुक्त हुआ है । 
देवी सदेश के स्फुरण (रिविलेशन) में नॉस्टिक विचार भरे हुए है। स्वर्ग मे 
माइकेल शौर उसके देवदूतो मे तथा अज़दहे (ड्रैगन) और माइकेल के देवदूतो मे युद्ध, 
तथा पराजित होकर अ्रजदहे का पृथ्वी पर इस उद्देश्य से श्राना कि ईश्वर के झ्रादेशो 
को पालनेवाले श्रन्य पृथ्वीवासियों से युद्ध जारी रखा जाए---प्रे सब वार्ते “ईरानी 
स्वर्ग-नरक सिद्धान्त से सम्बन्धित हैं, पर इनका प्रयोग और समर्थन ईसाई चर्च के द्वारा 
भी किया गया है ।!* जिनका उद्धार हो गया है, वे पुन पृथ्वी पर नही लौटेंगे, इस 
वात को ज्ञोर देकर कहा गया है । “जो झ्रादमी यहा झा पहुचेगा, उसको मैं ईइवर के 
मदिर का एक स्तम्भ वना दूगा और वह वहा से फिर निकलकर नही जाएगा ।”? 
सुधारवादियो (अ्रपॉलॉजिस्ट्स) ने श्रपने लोगो को यह समभाने की चेप्टा 
की कि ईसाइयत श्रेष्ठतम ज्ञान और निरपेक्ष सत्य है भौर इस उद्देश्य की पूर्ति के लिए 
उन्होने यूनानी विचारणा के प्रत्ययो का प्रयोग किया। नॉस्टिक संप्रदाय के लोगो ने 
ईसाई-सन्देश को समभने और उसकी व्याख्या करने की चेष्ठा की और यह जानने का 
भप्रयत्त किया कि 'झोल्ड टेस्टामेट' कहा तक इससे सहमत है । सुधारवादियो ने ओल्ड 
टैस्टामेट' झौर “न्यू टेस्टामेट---दोनो की परम्परा को स्वीकार कर लिया भौर उन्ही 
को समन्वित रूप से पूर्ण सत्य का उद्घाटन मान लिया, इसलिए उनके अनुमान तथा 
फल्पनाए, भले ही वे यूनानी ढंग की न रही हो, ईसाई चर्च के घामिक सिद्धान्तो के 
लिए झाधार बनी। उन्हें निश्चिन्तता तो ईसाई परम्परा मे मिली, यद्यपि उन्होंने 
यूनानी ज्ञान से उन सिद्धान्तो के लिए प्रमाण ढूढने की भी चेप्टा की । ऐसा कहा गया 
है कि प्वेटो और स्टोइक की विचार-पद्धतियों की जो उच्चाकाक्षाएं थी, उनकी सपृत्ति 
ईसाइयत में हो पाई। इस प्रवृत्ति का मुख्य प्रतिनिधि है जस्टिन, जो ईसा को शुद्ध 
बुद्धि का भ्रवतार मानता है। “क्राइस्ट ही वह 'लोगस' (झब्दब्रह्म ) थे और हैं, जो 
प्रत्येक मनुष्य मे निवास करता है ।'? शुद्ध बुद्धि तो सबमे होती है , उसके भागीदार 
१५ रुटॉल्क झोटो * 'द कियटम शंव्‌ गोंट्‌ एग्ट द सन्‌ आंच मैन? अंग्रेज़ी अनुवाद (१६३८), 
पृष्ठ ६६ | वह कहते एँ कि मयकर 'ड्रौगन? अजीदहक (सस्क्ृत 'अहिददक') का शास्दिक अनुवाद 
दे, यप वह भआादिकालीन दैत्य दे जिसके विरुद्ध ट्रिंग ने युद्ध क्या था। मैथ्यू ४४, २५-६ भौर 
आटे, उपयु क् पुस्तक, १४ ६६-१०० भी देखिए । 
>« रिविलिशन 77, १२ । पीफ्लीटरर लिखते दें * “यहूदी भविष्यत्राणी, यटदी धरमशास्त्री रावी 
फी शिक्षार्शों, पूर्वीय णन (नॉतिस) और यहूदी दर्शनशात््र ने पहले ही झपने-अपने रंगों को रुग- 
प्रट्टिका पर दालकर मिलाया एँ मिस्से न्यू टेस्टमेंट? में जाइस्ट का चित्र रगा गया दे ।7 (द अली 
फक्रिश्चियन य्न्सेप्टन भाव ऋइरट?, पृष्ठ ६)। 
३ अपॉलॉजी, ४, १० | 


२५० प्राच्य घर्म ओर पाश्चात्य विचार 


होने के कारण हम यह कह सकते है कि जो लोय 'लोगस' के साथ रह चुके हैं, चे सब 
ईसाई हैं। जस्टिन ने विशेषत. सुकरात, प्लेटो भौर हेराक्लिटस का उल्लेख किया 
है ।' 'लोगस' का सबसे अधिक मूर्त्तीकरण तो क्राइस्ट ईसा मे हुआ है।* दर्शनश्ास्त्र 
की भ्रन्य मानव-पद्धतिया भले ही तकंसगत और बौद्धिक हो, किन्तु वे पूरी तरह वैसी 
नही हैं, जबकि ईसाइयो मे दंवी सन्देश का स्फ्ूरण एक पूर्ण सत्य है।? सुधारवादी 
(अ्रपॉलॉजिस्ट्स) यह मानते हैं कि ससार का प्रथम सिद्धान्त तो निरपेक्ष ब्रह्म है, जो 
बिना किसी उपादान के स्वय में स्थित रहता है, जो भ्रपरिवर्ततशील और चिरन्तन है 
तथा सभी व्यक्तियों के नाम तथा उनके पद-गौरव से भी वह ऊपर है। इस प्रथम 
कारण का ठीक विपरीत है ससार, जो सर्जित, ससीम भर श्रनित्य है। निरपेक्ष ब्रह्म 
अपने जैसा बस स्वय है, वह आध्यात्मिक शौर पूर्ण है। ससार की रचना सीघे ईइवर 
ने नही की, वल्कि शुद्ध वृद्धि को मूत्त शक्ति ने की जिसे लोगो ने ब्रह्माण्ड मे देखा 
था । ४ यहा हम एक श्रोर तो ईइवर के झतीन्द्रिय श्लौर अपरिवर्त नीय स्वरूप को देखते 
है श्रौर दूसरी ओर उसकी सृजनात्मक शक्ति को। लोगस' (शब्दब्रह्म ) शुद्ध वृद्धि 
की वह शवित है जो ईश्वर के सक्रिय श्राविर्भाव के बावजूद उसकी एकता श्रौर 
परिवतंनीयता को वनाए रखता है। यह केवल रचनात्मक सिद्धान्त ही नही है, वरन्‌ 
यह रहस्योद्घाटक शब्द भी है। जब दैवी सदेश के स्फुरण या इल्हाम की वात कही 
जाती है, तव पहले ही यह मान लिया जाता है कि कोई दिव्य मनुष्य पृथ्वी पर होगा 
जो उस ईश्वरीय ज्ञान को स्वय भ्राप्त कर दूसरो मे भी उसे प्रचारित करेगा। वहुधा 
'लोगस' को पैगम्बरी भावना मान लिया जाता है। ईद्वर शुद्ध बुद्धि से रहित नही 
होता, इसलिए 'लोगस' (शब्दब्रह्म ) का निवास तो सदा ही उसमे रहता है। सृप्टि- 
रचना की सुविधा के लिए उसने श्रपने मे से ही 'लोगस' को उत्पन्न किया । यदि 
ईव्वर की दृष्टि से देखा जाए तो 'लोगस' दृश्य ईश्वर है, वह प्राणी है, प्रसवित एव 
सर्जित इंश्वर है। ईश्वर का ही श्रष् होने के कारण वह सभी प्राणियों से भिन्‍न होता 
है । वह शक्ति वह ऊर्जा का सिद्धान्त है भर जो वस्तुए भ्रस्तित्व मे भाने को हैं का 
रूप भी वही है | सुधारवादियो (भ्रपॉलॉजिस्ट्स) के रहस्योद्घाटित सिद्धान्त के 
साथ ईसाई घममं की शिक्षा पूर्ण होती है । सा 
सुघारवादी (अपॉलॉजिस्ट्स) ब्रह्म भ्रौर ईइवर मे अन्तर करके चलते है, किन 
इरेनेइयस को इस मान्यता में नॉस्टिकवाद की 'तास्तिकता' की गन्ध भाई, इसलिए 
उसने इस बात पर जोर दिया कि परमेश्वर (ब्रह्म) श्रौर संसार का सर्जक (ईइवर ) 
दोनो एक ही हैं, उनमे कोई अन्तर नही है । फिर भी वह वॉस्टिकवादियों से इस बात 
१, वही, 7, ४६ । २ वही, 7, ५ 3 7, १३-१५ | 


3, वही, 77, १५ | हे हे 

है हारनेक « हिस्द्री आँव ढॉग्माँ, खण्ड २, अग्रेज़ी अनुवाद (१८६६), पृष्ठ २०६-७ को भो 
देखिए | मत 
५. हार्मेक कष्ट ता दै ः “इस सक्रिय एव सद्दायक प्रतिनिधि के पीछे परमपिता 'अविश्त के के 
कार में खड़ा रहता दई | उत्त अविषात में जो पूर्य॑त्व का प्रकाश दे परन्तु जो प्रच्छन्‍त 20 हि 
कार दे, वही ईश्वर दे |? ['हिस्ट्री आँवू टॉग्मा? खण्ड 9, अग्रेजी अनुवाद (१ पह६) पृष्ठ २६ 
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में सहमत था कि मानव-प्रकृति का दंवीकरण हो जाना, देवत्व की उसके द्वारा प्राप्ति 
मानव-जीवन का सबसे वडा वरदान है । श्रपने वर्तमान रूप में मनुष्य मृत्यु की शक्ति 
के श्रधीन है । ईश्वर श्रमर होकर ही अ्रस्तित्व मे रहता है | मनुष्य के लिए श्रमर होने 
की केवल सम्भावना मात्र है। किन्तु, ईव्वर यह चाहता हू छि मनुष्य अमरत्व को प्राप्त 
करे | श्रमरता प्राप्त करने का एक ही तरीका है कि ईर्वर मानव-प्रकृति को अपना 
कर उसे दिव्य वना दे और अपने को उसके साथ सयुकत कर दे | यदि मनुप्यो को देवी 
बनना है तो ईब्वर को मनुप्य वनना ही चाहिए । “मनुप्य के रुप मे जन्म लेकर ईव्वर 
का चिरन्तन शब्द उन लोगो को जीवन के उत्तराधिकार की गारदटी दे देता है, जो 
लोग अपने स्वाभाविक जन्म के साथ मृत्यु का उत्तराधिकार लेकर आए है।”* यहा 
पर हम 'लोगस' की श्रपेक्षा मूर्त ईश्वर पर श्रधिक वल दिया हुआ पाते हैं। ईश्वरीय 
सन्देश का किसी व्यक्ति पर उद्धाटन इतिहास है । 

सिकन्दरियाई ईसाई घर्म के मुख्य प्रतिनिधि क्लीमेट शौर ऑॉरिगेत हैं। ब्ली- 
मेट ने अपने ग्रन्थ स्ट्रोमेटा' की रचना सिकन्दरिया में वेसिलिडीज की मृत्यु के लग- 
भग साठ वर्ष बाद की भौर उसके ग्रन्थ से उसने कुछ उद्धरण भी दिए है ।* जंसे 
फिलो ने जूडावाद को समझाने के लिए यूनानी दर्शन का उपयोग किया था, वैसे ही 
यह भी ईसाई-परम्परा की व्याख्या करने के लिए यूनानी दर्शन का उपयोग करता 
है। क्लीमेट ने फिलो के कथनों को कई स्थलो पर उद्बृत किया है । वह कहता है 
कि ईश्वर की खोज अन्धकार मे करनी चाहिए और आस्था तथा श्रमूत्तेता के सहारे 
उस तक पहुचना चाहिए ।* ईश्वर जगत्‌ का प्रथम कारण है, वह स्थान और काल, 
वाणी तथा विचार--संवकी सीमाओो से परे है । 


“विश्तेपण के द्वारा प्रथम बुद्धि तक पहुचकर, उसमे से गहराई, 
चौडाईं, लम्बाई शौर स्थिति को निकालकर भ्रौर केवल स्वयभू ब्रह्म को वहा 
रहने देकर, फिर हमारे जीवन मे जो कुछ भौतिक है, उसे श्रमूर्त करके, यदि 
हम क्राइस्ट की महानता और उदारता को अपना सकें, श्लौर फिर वहा से हम 
यदि पविश्नता के साथ उसकी श्रपरिमेयता में पहुच सकें, तो हम किसी न किसी 
रुप में सर्वशधितमान परमेश्वर के ज्ञान-वृत्त मे प्रवेश पा सकेंगे, और तव भी 
हम यह नही जान सर्केगे कि वह वया है , वह क्या नहीं है, इतना ही हम 
जान पाएगे ।/४ 


ययपरि हम उसे कई नामो से पुकारते हैं, तथापि वह अनाम है। ईश्वर की 
न कोई इकाई है, न कोई सख्या, वह न कोर्ई झाकस्मिक सयोग है, न कोई तत्त्व | हम 
? बाज्े० ॥, प्रर्मवना | एर्नेक का पूत-उल्निसित पुस्तक का तीसरा सण्ट, अप्रेज़ी अनुवाट 
(१८६४), पर २४३ नी देख्चिए । 
२ *स्ट्रोमेय', ४, ७ 8 बड़ी; #५, २, ), १२ | 
ड घष्टो, ॥, १६ (॥, ३५४ 2२ और १७ भी देखिए)--दनसारकतोपीडिया मोंवू रिलीजन एणट 
एगिक्स! (६६८७), नयएट 5, पृष्ठ ६ में उद्धत | 
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उसके लिए शब्दों भशौर धारणाओं का प्रयोग इसलिए नही करते कि उसकी चिरच्तनता 
'का वर्णन करने के लिए ये पर्याप्त या आ्रवश्यक हैं, वरत्‌ इसलिए करते हैं, क्योकि 
हमे भी तो कोई अवलम्ब चाहिए जिसका सहारा लेकर हम उसे जानने की चेप्टा 
करें | हम 'लोगस' के माध्यम से ही ईश्वर तक पहुच सकते है, अन्यथा नहीं। कोई 
भी श्रादमी 'पिता' तक केवल “क्राइस्ट” के माध्यम से ही पहुच सकता है। 'लोगस' 
ससार का बौद्धिक नियम है । 'नॉसिस (ज्ञान) के द्वारा ही मोक्ष पाया जा सकता 
है, और ज्ञान की प्राप्ति आत्मा की परिज्ञानशील शव्तियो की शुद्धि से सम्भव हो 
पाती है। श्रतीन्द्रिय ईश्वर ज्ञान का विषय नही है, उसके पास तक तो चरमोल्लास या 
समाधि की स्थिति में ही पहुचा जा सकता है । क्लीमेट कहता है कि मनुष्य पुण्य 
कार्य करके 'पुत्र!' (ईसा) के समान तो हो सकता है, परन्तु ईश्वर के समान नहीं, ' 
ओर फिर भी उसके लिए वह 'एक' सबका पिता है तथा वही 'एक' सबका शब्द भी 
है ।!* ईइवर वह प्रकाश है जो ब्रह्माण्डीय प्रक्रिया को देखते हुए घ्यानमग्न रहता है 
झौर ससार मे आनेवाले प्रत्येक मनुष्य को प्रकाशित करता है । ईव्वर के शब्द 
(वाक्‌ ) ने मनुष्य का रूप इसलिए ग्रहण किया, ताकि तू भी मनुष्य से यह सीख सके 
कि मनुष्य ईश्वर कैसे वतता है ।”* मनुष्य के देवीकरण की, ईश्वरत्व मे उसकी परि- 
'णति की बात को क्लीमेट ने भी स्वीकार किया हैं। “यदि कोई अपने-आपको जानता 
है, तो वह ईश्वर को भी जान जाएगा और ईश्वर को जानने के वाद वह भी उसीके 
समान हो जाएगा ।”* “मनुष्य, जिसके साथ 'लोगस' रहता है, ईश्वर के समान 
बना दिया जाता है "कि मनृष्य ईश्वर वन जाता हैं ।”* 

क्लीमेट बैसिलिडीज़ से बहुत प्रभावित हुआ था और इस प्रकार वौद्ध विचा- 
रणा से भी । वह दुख की सावंभौमता की चर्चा करता है । पीड़ा ओर भय मानव- 
जीवन मे उसी प्रकार अन्तर्भुक्त हैं जिस प्रकार लोहे मे मोरचा ।' ६ दु ख, जो सब कार्यों 
के साथ लगा हुआ है, विशेषतः पाप का सहवर्ती हैं । शहीद अपने पापो के लिए दुख 
उठाते है / बच्चे अपने पाप के कारण ही दुख पाते हैं, हालाकि वें भ्रपने पाप को 
जानते नहीं होते । वह पुनर्जन्म के विषय में वैसिलिडीज़ को उद्यूत करता हू । 
“दैसिलिडीज़ ऐसा लिखता है कि आत्मा ने पिछले जीवन मे पाप किए होगे श्रौर 
उनका दण्ड वह इस जन्म में भुगत रही है , जो गण्यमान्य एवं ईइवर के भ्रिय होते हैं, वे 
शहीद वनकर सम्मानित होते हैं और शेप लोग उचित दण्ड पाकर अपनी शुद्धि कर लेते 
हैं ।”* प्रत्येक कार्य का परिणाम होता है, यदि उस कार्य का परिणाम या फल इस जीवन 
में सामने नही आता, तो वह भावी जीवन में सामने झ्ाएगा। श्रात्मा को एक सरल 
अस्तित्व नही समझा जाता, वल्कि विभिन्‍न अस्तित्वों का इसे यौगिक रूप समझा 
जाता है । “हम बुद्धिशील प्राणी है, इसलिए हमे उचित हैं कि हम अपनी बुद्धि का 
उपयोग करके ऊचे उठेंऔर हमारे भीतर जो निम्नकोटि का पशुत्व छिपा हुमा हैं, 

ग स्ट्रोमैय जे ड 7 वही, |, ७, ४८ । 
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उसपर विजय प्राप्त करें ।/१ और “मनुष्य मे सत्‌ को प्राप्त करने की इच्छा जागृत 
होनी चाहिए, इच्छा करने पर वह उसे प्राप्त कर ही लेगा ।”* यद्यपि हमारे कर्मो के 
फल अवश्यम्भावी है, तथापि कर्म करने से हम स्वतत्र हैं । 

क्लीमेंट ने ईसाई-परम्परा की जो व्याख्या की, वह स्वतत्न शौर उदार थी । 
वह इस वात को समझता था । “जो वातें हम कहते है, वे यदि कुछ लोगो को प्रभु 
ईंशू के ध्मालेखों से भिन्‍न जान पडें, तो उनको यही जानना चाहिए कि वे उनसे 
प्रेरणा और जीवन ग्रहण करते हैं, शऔर उनको अपना श्रारम्म-विन्दु मानकर केवल 
उनका अर्थ ही व्यवत्त करते हैँ, उनके शब्दों को नहीं ।”१ ईश्वर को सभी युगो एवं 
देशो में जाना गया है, हालाकि उसे पूरी तरह कभी नहीं जाना गया। श्रपूर्ण रूप में 
भी उसे वही जान सका हे जिसने उसे परिश्रमपूर्वक जानने की चेप्टा की हैं। ईसा- 
इयो को उसका परिचय *'नयू टेस्टामेंट' में वह त्रिमृत्ति ('ट्रायड'), पिता ('फादर'), 
पुत्र (सन!) और पविद्नात्मा (होली घोस्ट') के रूप में दिया गया है ।* 

श्रॉरिगेन का जन्म १८५-६ ई० में कदाचित्‌ सिकन्दरिया में हुआ था। उसके 
माता-पिता ईसाई थे। प्रपने सभी ग्रन्थो में उसने यही सोचा था कि वह रूढिगत 
ईसाई मत की ही व्याख्या कर रहा है, परन्तु उत्तकी पद्धति में ऐसे अनुमान शौर 
कल्पनाए हैं जिनका मूल स्रोत इंसाइयत में नही, कही भर हैं। वह इन्द्रियो, झआाकृू- 
तियो झौर छायाग्रो से ऊपर उठकर रहस्यात्मक एवं अ्रकथ स्वप्न-दर्शन की ओर चलने 
को कहता है । 

श्रॉरिगेन नवप्लेटोवादियो की तरह ही एक परम सत्ता में विश्वास करता है, वह 
'एक' सत्ता भ्रस्तित्व से परे हूँ, परन्तु मनुष्य यदि श्रपने को भौतिकता के पाश से मुक्त 
कर ले, तो उप्तको जान सकता है। परमपिता परमेश्वर ही सभी भ्रस्तित्वों का मुल- 
स्रोत तथा साचा हूँ भोर वह विद्युद्ध श्रात्मा है। यह परमपिता अ्रपने 'पुन्र' को भ्रपनी 
इच्छा की एक शाब्वत्त क्रिया के द्वारा जन्म देता हैं। पुत्र” समस्त सृष्टि में सर्वेप्रथम 
उत्पन्त भ्रस्तित्व हैं ।” श्रॉरिगेन का निश्चित मत हैं कि 'पुत्र' या 'लोगस' 'अनिवायंत-! 
इईंदवर ही हूँ, वह उसी तत्त्व श्रीर प्रकृति से निमित हैं जिसका पिता", परन्तु कभी- 
कभी ऑरिगेन यह भी कह देता है कि ” 'लोगस” 'ब्रह्म' (गॉड्हेड) का भ्रश्न लिए हूं, 
वह ईदवर नही हैं ।” ईश्वर भौर (पुत्र' दोनो निश्चय रूप से ब्रह्म (गॉडहेड) के श्रत- 
गंत है, किन्तु वौद्धिक श्रात्माए ब्रह्म के वाहर हैं, हालाकि वे भी आाध्यातमक प्राणी हैं 
भौर उनका भी निर्माण ईश्वर की प्रत्तिकृति के रूप में हुआ है | वे सरया में सीमित 
है भौर उनको स्वतन्न सकलप का लाभ प्राप्त हैं । इनमें से कुछ तो अपनी मूल दद्मा में 
रह आईं, किन्तु अन्य कुछ ईश्वर से दूर हट गई । ईइ्वरत्व से नीचे गिरने से उनके 
लिए घारीर घारण करना आवश्यक हो गया । प्राणियों की विभिन्‍न श्रेणिया विभिन्‍न 
प्रकार के शरीरो के साथ उठ सटी हुई । बह इस नॉस्टिक दृष्टिकोण को स्वीकार 
करता है कि स्वर्गीय झात्माएं प्रपने श्रपाथिव श्ानन्द से पराथिव वन्धन में आ गिरती 
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हैं, देत्यो का रूप ले लेती हैं। वह मानता है कि आत्माए कदाचित्‌ पशुओं की योनि 
में भी जा सकती हैं। उसने यह भी स्वीकार क्रिया था कि मनुष्य-योनि मे श्राने के 
पहले भी आत्माओों का श्रस्तित्त था और इसके श्रागे भी उनका पुनर्जन्म होगा । 
“प्रत्येक झ्ात्मा प्रारम्भ से ही अस्तित्व मे रहती थाई है और वह कुछ ससारो का 
चवकर पहले ही लगा चुकी होती है, और पृर्णत्व प्राप्ति के पूर्व भ्रभी वह न जाने 
कितने अन्य ससारो का भ्रमण करेगी । पिछले जन्म के कर्मों का इस जन्म पर प्रसाव 
पडता है ; पिछले जन्म में यदि झ्रात्मा की विजय हुई रहती है, तो वह इस जन्म में 
दक्तिमान वनकर अ्वतीर्ण होती है श्रोर यदि पराजय हुईं रहती है तो निर्वंल वन- 
कर ।”'* जो पदार्थ-तत्त्व देहों के लिए आधार का काम करनेवाला होता है, उसका 
सृजन परमात्मा के द्वारा होता है, किन्तु वह पदार्थ-तत्त्व चिरन्तन नही होता । वह 
ऐसा होता है कि नाना प्रकार के रूपो और प्रयोजनो के श्रनुरूप श्रपने को वदल 
सकता है । इस ससार मे मनुष्य का श्रल्पका लिक निवास उसको प्रशिक्षण देने के निमित्त 
होता है, ताकि श्रस्तित्त की सरणि मे उसका उत्थान होता जाए। वह चाहे तो 
अधिकतम ऊचाई तक उठ सकता है या चाहे तो निम्नतम गहराई तक पतित हो सकता 
है।* मनुप्य के दुराग्रह और पाप की ठीक उसी प्रकार कोई सीमा नही है, जिस प्रकार 
ईश्वर की शक्ति और उसके प्रेम की तव कोई सीमा नहीं रहती जब एक वार श्ात्मा 
इंइवर के नैरोग्य प्रभाव को ग्रहण करने लगती है । मोक्ष का श्रर्थ शरीर का त्राण 
नही है, वरन्‌ भूतद्र व्य के बन्धन से भ्रात्मा का छुटकारा श्रौर अपने मूल श्रावास की 
ओर उसका क्रमिक रूप से लौटना है। उसकी रुभाव एक सा्वभौम वापसी की शोर 
झधिक है, जिसमे सभी आत्माए, दुष्ट देवदूतो सहित, 'लोगस' के वोधग्रम्य ससार मे 
इंदवर से एकता प्राप्त करने के लिए श्रन्तिम रूप से लौट झाएगी । वह स्पष्टत, एक 
ऐसे समय की कल्पना करता था जब ईइवर ही सर्वेसर्वा होगा श्रौर सभी सर्जित 
आत्माए अपनी उसी एकता और पूर्णता की स्थिति में लौट श्राएग़ी जो सृष्टि से पूर्व 
उनकी थी । “जब झात्मा का उत्थान होता है और वह ईइवर का श्रनुसरण करती है 
तथा देह से विलग कर दी जाती है, श्रौर ईइवर का केवल अनुसरण ही नही करती, 
वल्कि इंग्वर में ही स्थित हो जाती है, तव क्या हमे यह नही कहना चाहिए कि वह 
अपनी आत्मा-प्रकृति को छोडकर ईश्वर-प्रकृति को ग्रहण कर लेती है, श्राध्यात्मिक 
चन जाती है ?”३ ऑरिगेन ईश्वरीय राज्य” (किगडम श्राँव्‌ गॉड) को एक आध्या- 
त्मिक वास्तविकता, एक अ्तीच्द्रिय और वोधगरम्य ससार मानता है। इंसाई श्ुतिप्रकाश 
के ऐतिहासिक तथ्यों को उसने उच्च अपा्िव वास्तविकतादों के अतीको के रूप में 
स्वीकार किया है । पूर्णत्व को प्राप्त कर लेनेवाली आत्माए श्रन्त मं उसी दल सार- 
तत्त्व में श्रात्मसात्‌ हो जाएगी जिसमे से वे उद्‌भूत हुई थी। फर्स्ट असिपल्स के खण्ड 

१. 'फिन्डे प्रिंसिपल्स?, ३३ १ २०, २१ | ग ५ 

> जेरोमी व्यग्यात्मक ठग से कहता दे कि शोरिगेन की दृष्टि में देवदूत शैतान और शोतान 


स्वर्गीय दूत वन सकते हैं । 
9. डी ऑरेटिशोनः, २० । 


भरत और पाए्चात्य घामिक विचारणा * ईसाई जगत्‌ू-२ रश० 


३, अव्याय ६ भे उसने श्रात्माओ्रो के उत्थान की चर्चा की है और कहा है कि उनकी 
दैहिक प्रकृति तक उस श्रेप्ठता को पहुच जाएगी जिसमे झऔर कुछ भी जोडा नही जा 
सकता । इसपर जेरोमी ने यह टिप्पणी की हैं - 


“बहुत विशद विवेचन के पश्चात्‌, जिसमे उसने इस वात पर बल दिया 
है कि सारी देँहिक प्रकृति को अत्यन्त सुक्ष्म श्राध्यात्मिक देहो के रूप मे परि- 
वर्तित हो जाना चाहिए और समस्त भूतद्वव्य को अत्यन्त पवित्र एकमेंव शरीर 
मे, जो समस्त भास्वरता से भी श्रधिक भाल्वर हो श्रौर ऐसे चैशिप्ट्यो से 
युक्त हो जिनकी कल्पना मानव-मन नही कर सकता, रूपान्तरित हो जाना 
चाहिए, श्रन्त मे वह कहता है . “ईश्वर ही सर्वेसर्वा होगा, ताकि समस्त 
देहिक प्रकृति उस तत्त्व का रूप ले लेगी जो अन्य सभी तत्त्वो से श्रधिक श्रेष्ठ 
है, वह उस द॑वी प्रकृति में वदल जाएगी जिससे अधिक श्रच्छी वस्तु ससार में 
कोई दूसरी नही ।” 


प्रघन उठता है कि ब्रह्माण्डीय प्रक्रिपा का क्‍या उद्देश्य है ? यह सम्भवत एक 
भूल है या एक निरथेक यात्रा है, क्योकि अन्त श्रादि के समान ही होगा । वह देवदूतो 
के श्रन्तगंत सूर्य, ग्रहो श्र नक्षत्रों की आत्माओं की भी गणना करता है। स्वतत्र 
सकलप तथा बौद्धिक ज्ञान पर जोर दिया गया है । 

ऑरिगेन की दृष्टि मे ईसा उद्धारक या त्राता की अपेक्षा एक धर्म-गुरु अधिक 
थे | इंसा को वह श्रन्य व्यक्तियों जैसी आत्मा वाला मानता था, परन्तु ईसा मे शौर 
अन्य व्यवितयों में अन्तर यह था कि ईसा ने अपनी झात्मा की निर्दोपता बनाए रखी 
और स्वेच्छा से वह ईश्वरादेशित नियमों का पालन करते रहे, और जब यही उनकी 
आदत वन गई तब ईव्वर के साथ उनकी श्रभयग एकता स्थापित हो गई । इसी 
झात्मा ने, जो पहले ही ईंदवर के साथ एकात्म हो गई थी, कुमारी मरियम की देह- 
धारण की श्र श्रन्य लोगो के रूप में भी प्रकट हुई | श्रॉरियेन ने ईसा के नाम पर 
प्रार्थना करमे की वकालत तो की, पर सीघे इंसा को सम्बोधित करके प्रांना करना 
स्वीकार नही किया । वह सक्तिय और ध्यान-मननपूर्ण जीवन मे अ्रन्तर करता था भौर 
श्रत्िम प्रकार को पसन्द करता था | वह शिक्षित लोगो के लिए रहस्यवादी धर्म को 
और झपढ एवं श्रसस्कृत लोगो के लिए पौराणिक धर्म को श्रावश्यक मानता था तथा 
दोनो में श्रन्तर करता था । श्रपने इस विचार के झौचित्य के लिए वह 'पारतीकों तथा 
भारतीयो' का उदाहरण देता था । 

प्रॉरिगेन के मुख्य सिद्धान्त थे भिमूत्ति को ब्रह्म के श्रघीन मानने की धारणा, 
पूर्व-भ्रस्तित्वनील आत्माओं वा पतन, प्रलय के समय दैहिक उत्वान का निषेध, और 
अ्रन्त में आत्मायो की अपने मूल गृह को वापसी । ईसाई चर्च ने श्रॉरिगेन के इन मुख्य 
सिद्धान्तो का परित्वागय कर दिया । इस बात का तो कोई प्रश्न ही नहीं है कि यद्यपि 
वह निष्ठापूर्वक यह विश्वास करता था कि वह ईसाई घर्म वी ही व्याल्या कर रहा 
है, तथापि उसने निप्कर्प रूप में ऐसी कल्पनाए और प्रनुमान प्रत्युत किए सिनका 


२५६ प्राच्य घ्म श्रौर पारचात्य विचार 


ईंसाइयत से केवल दूर का सस्वन्ध था । इन अनुमानो का वास्तविक स्रोत तत्कालीन 
वौद्धिक वातावरण है, जिसमे प्लेटोवाटी, स्टोइकवादी और पौर्वात्य विचारधाराएं 
परस्पर मिली-जुली थी ।”* पॉर्फीरी कहता है कि यद्यपि ऑरिगेन अपनी जीवत-विधि 
की दृष्टि से ईसाई था, तथापि वह अपनी धामिक विचारणा मे यूनानी मत को मानता 
था श्रोर उसने विदेशी पुराण-कथाओ में प्रच्छल्त रूप से यूतानी विचारो का समावेश 
कर दिया था ।' 
क्‍्लीमेंट और ऑरॉरिगेन द्वारा पोषित सिकन्दरियाई विचार-सप्रदाय की इस 
परम्परा को तीन कैंपेडोसियनो---सीज रिया के वैंसिल और दो ग्रेगरियो ने ज्ञारी रखा । 
वेसिल की दृष्टि में स्वर्ग का राज्य” वास्तविकताओं का चिन्तन है ।* कैपेडोसियन 
लोग इंइ्वर के रहस्य के सम्बन्ध में एकमत हैं। 'हम जानते हैं कि उसका श्रस्तित्व 
है, परन्तु उसके सार-तत्त्व के विषय में हम यह नही कह सकते कि हम उससे अनजान 
है ।? उसने ससार की रचना की है, उससे भी उसके विषय में कुछ ज्ञात होता है, 
परन्तु उसका सबसे भ्रच्छा परिचय मानव-आात्मा के माध्यम से मिलता है, क्योकि 
मानवात्मा एक ऐसा दर्पण है जिसमें देवी मूलादर्श के लक्षण प्रतिविम्वित्त होते हैं । 
नाजियानज़ेन के सेंट ग्रेगरी ने ईश्वर के प्रति जो भावपूर्ण उद्गार प्रकट किये हैं, वे पूर्णतः 
नवप्लेटोवादी तजज के हैं. “तू सबका श्रन्त है, तू एक हैं, तू सब है भ्ौर तू कोई नहीं 
है , तू एक है, इसलिए तू सब नही है , तू सब है, इसलिए एक नही है, सभी नाम 
तेरे ही हैं, इसलिए हे एकाकी, हे भ्रनाम, मैं किस प्रकार तेरा नाम लेकर भाद्वान 
करू ।/४ ईद्वर के समान बनना मनुष्य का उद्देश्य है। इसका सर्वोत्तम साधन है तप- 
वाद । यदि हमारा हृदय शुद्ध हो, तो असुष्ट सौन्दर्य के दर्शन का झानन्द लेने में उससे 
सहायता मिलती है । 
सेंट श्रॉगस्टाइन * दो ससारो के मिलन-स्थल पर स्थित हैं| ये दो ससार हैं-- 

“जिस महान व्यवस्था ने ससार के भाग्य को पाच शताब्दी या उससे भी कुछ श्रधिक 
समय तक अपने नियत्रण में रखा, उसका समाप्त हो जाना, श्रौर नए ससार की नीव 
का रखा जाना ।” श्ॉगस्टाइन ने पुराने ससार को नए ससार तक ले आने का 
नेतृत्व किया । ईसाई मत में दीक्षित होने से पूर्व वह क्रमश. सूत्तिपूजक (पेगन), 

१, जी० डब्ल्यू० बटरवर्थ, “ऑरिगेन शॉन फरट प्रिसिपल्स'! (१६३६), एट्ट >>>7। तुलना 
कीजिए हार्नेक के श्त कथन से : “ऑरिगेन के धर्मशास्त्र का न्यू टैस्टामेंट! से वही सम्बन्ध दे जो 
फिलो का “श्रोल्ड टेस्टामेंट” से | ईसाश्यत के रूप में यहा जो कुद प्रस्तुत किया गया है, वह वत्तुत्त 
एक आदर्शवादी धार्मिक तत्तश्ान है, जो दैवी इल्हाम के द्वारा ग्रमाणित है और जो 'लोगत' के झव- 
तार के द्वारा सबके लिए सुलभ वना टिया गया दे भौर जिसका यूनानी पुराण-कथा भर स्थूल नहुदेव- 
वाद के साथ किसी प्रकार का सस्वन्ध नहीं दे |” [हिस्ट्री ओवू डॉग्मा', भंग्रेज़्ी अनुवाद, खण्ड २ 
(१८९४), पृष्ठ ५-६] | 

२, वैसिल, एपिरिटल, ८ | 8. वही, २, ३४ | 

४. क्रिस्टोफर डाउसन लिखित प्रॉग्रेस एएड रिलीजन', ए४ ९१ में उद्धृत । 

५. वह रोमन भक्ीका के टैगस्ट्रे नामक स्थान में ३५४ ई० में पेंदा हुए ये और ४३० ई० में 


उनकी मृत्यु दिप्पो में हुई | धह ३९४५ से ४३० ई० तक ह्िप्पो फे विशप रदे | हि 


अं 


भारत और पाइ्चात्य धामिक विचारणा ईसाई जगत्‌-२ र्प्छ 


मानिकीवादी और नवप्लेटोवादी थे । उन्होंने लेटिन अनुवाद के माध्यम से प्लॉटिनय 
की कृतियों को पढा और नवप्लेटोवाद के मुख्य सिद्धान्तों का समावेश ईसाइयत 
में किया। ईश्वर और भूतद्रव्य, स्वतन्त्रता और बुराई, ईश्वर का ससार के साथ 
सम्बन्ध आदि विपयो पर उनके जो विचार थे, उनको उन्होने नवप्लेटोवाद के माध्यम 
से प्राप्त किया ।* उन्होंने ईसाई-सिद्धान्त का समर्थन करने के लिए नवप्लेटोवादी 
तकों का सहारा लिया । जैतसताकि उन्होंने श्रपनी एक प्रारम्मिक कृति में लिखा है 
"मिश्चय ही, में ईसाई मत से कभी विलग नही होऊगा, क्योंकि मैं उससे भ्रधिक 
जक्तिशाली कोई श्रन्य धर्म नही देखता । परत्तु कुछ ऐसी चीजें हैं जिनको स्पप्ट तक 
एव वुद्धि से जाना जा सकता है, और मुझे विश्वास है कि में नवपष्लेटोवाद में ऐसी 
चीज़ें प्राप्त कर सकूगा जिनका हमारे घर्म के साथ कोई विरोध नही है ।”* आझॉँग- 
स्टाइन की दृष्टि में दर्शन-शास्त्र का पश्र्थ है--ईब्वर और अपनी श्रात्मा का ज्ञान पाना । 
वह सशयशील लोगों के तकों को श्र॒प्तगत कहकर श्रस्वीकार कर देते हैं, क्योंकि निर- 
पेक्ष सत्य को अस्वीकार करते हुए भी वह उसकी पुष्टि करते हैँ । सारा कर्म ज्ञान 
पर निर्भर करता है श्रौर सशयवाद को आचरण का श्राघार नही वनाया जा सकता । 
भले ही ज्ञानेन्द्रिया हमें घोखा दे दें , भले ही हम निद्रावस्था में स्वप्न देखें या चलने 
लगें, किन्तु मन वोधगम्य और अपरिवतं नशील को ही श्रपना उचित विपय बनाकर 
चलता है| कुछ ऐसे भी सत्य हैं जिनपर किसी प्रकार का सदेह नही किया जा सकता । 
“मेरा प्रयोजन इतने से ही पूरा हो जाता है कि प्लेटो ने दो ससारो की स्विति फो 
अ्रमुभव किया था एक वह वृद्धिगम्य ससार जहा सत्य का साक्षात्‌ निवास रहता है, 
दूसरा वह इन्द्रियगम्य ससार जिसको हम, जंसाकि स्पप्ट है, दृष्टि और स्पर्श से 
ग्रनुभव करते हैं ।/? पहले ससार में मानवात्मा को भ्रपना श्रौर ईश्वर का सामना 
करना पडता है। दृभ्य वस्तुओं के पीछे कुछ ऐसी चीज़ छिपी है जिसे हम सहजदवुद्धि 
के द्वारा ही ग्रहण वा कल्पितं कर सकते हैं , हमारे “भीतर श्रात्मा है जिसे हम अपने 
चर्मचक्षुओं से नही देख सकते, परन्तु श्रपनी भास्वरता के कारण वह हमारे सम्मुख 
बहुत स्पप्ट है। ग्रात्मा के अस्तित्व का प्रतिपादत शकराचाय्य या डढेकार्ट की शैल्री मे 
किया गया है । 


“जो व्यक्ति श्पने को सदेह मे जानता है, वह त्तत्य को जानता है, 
क्रौर वास्तव में वह जो कुछ जानता है, उसके विषय में वह निश्चित होता 
है। इसलिए जो आदमी यह सदेह करता है कि सत्य है या नही, उसके भीतर 
नत्य श्रवम्य होता है, जिसके कारण उसे सदेह नहीं करना चाहिए ; ऐसी 
कोई चीज़ सहो नही है जो सत्य के द्वारा सही न प्रमाणित मी जा ज्क्के । 
इसलिए जो आदमी किसी विद्वान व्यक्ति के बथन में सदेह करता है, उद्रे 
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सत्य के विषय में सदेह नहीं करना चाहिए । जहा पर ऐसा देखा जाता है, 
वहा प्रकाश है, वह प्रकाश भले ही स्थान या काल-सापेक्ष हो, परन्तु वह 
स्थानातीत होता है और इस प्रकार के स्थान के प्रतिनिधित्व से भी शुद्ध 


होता है ।”९ 


एक उच्च वास्तविकता ऐसी भी है जिसके अधीन मानव-मन है, वह एक ऐसा 
सत्य' है जो कभी परिवर्तित नहीं होता, उसीको ईश्वर कहते हैं | श्रॉगस्टाइन 
सत्य को ही ईश्वर मानता है । “सत्य मे जो आनन्द मिलता है, उसीसे जीवन सुखी 
बनता है, क्योकि सत्य में श्रानन्द लेना तुभमें ही भ्रानन्द लेना है , तू ही तो सत्य है, 
तू ही ईश्वर है, मेरे मुख-मण्डल की स्वस्थ उत्फुल्लता तू ही है, तू ही मेरा ईश्वर 
है ।/२ मनुष्य का मन एक बुद्धिग्राह्म ससार के ससर्ग में अपने को पाता है भौर सत्य 
की जान जाता है। यह वुद्धिग्राह्म ससार इच्द्रियो या मनुष्य की आत्मा की उपज 
नही होता । जो इन्द्रियगम्य है वह वुद्धिगम्य को जन्म नही दे सकता , क्योकि वह 
अपरिवर्तनशील होता है, जबकि इन्द्रियगम्य ससार परिवतंनशील श्ौर नश्वर होता 
है । सत्य स्थिर होता है, जबकि श्रात्मा की दृष्टि भ्रस्थिर होती है । सत्य को तो प्राप्त 
करना होता है, उसकी शोध करनी पडती है, वह निर्मित नहीं होता । मानव-मन 
सत्य के श्रधीन होता है । 

श्रॉगस्टाइन के विचार आत्मा के सम्बन्ध में स्पष्ट नही हैं। यह साक्षात्‌ सत्य 
नहीं है, क्योकि सत्य अपरिवर्तंनीय और नित्य होता है, जबकि श्रात्मा परिवर्तनीय 
होती है। श्ात्मा सत्य का एक भाग नही है, क्योकि यह अपने को सप्राण और 
विचारशील जानती है, यही कारण है कि ईश्वर इसको एक तत्त्व के रूप में साधे 
रखता है और इसको अपने साथ इस प्रकार सयुक्त कर लेता है कि यह अपना 
प्रस्तित्व वनाए रखती है औ्लौर उसके (ईद्वर के) विचार में भाग लेती है। भाग लेने 
की यह क्रिया सनातन है, क्योंकि भूतद्रव्य अपने से उच्च किसी तत्त्व के कार्यों मे 
वाधा नही डाल सकता, इस प्रकार ऐसी कोई चीज़ नही, जो श्रात्मा के साथ सघर्ष 
मे आ सके । श्राध्यात्मिक भ्रस्तित्व के रूप में आत्मा अविभाज्य है श्रौर इसकी 
झाध्यात्मितता और इसकी श्रवस्यिति दोनो ही सीधे श्रात्मज्ञान के विपय है। 
श्रन्तर्मुखी आत्मा मे ही हम सत्य और ईश्वर का साक्षात्कार करते हैं 


“मैने भ्रपनी अ्न्तर्मुखी आत्मा मे प्रवेश किया, तू मेरा पथ-दर्शक था। 
मैंने अपनी श्रात्मा की आखो से अपने मन के ऊपर अपरिवर्तनीय प्रकाश को 
देखा । तुझे (ईदवर को) मैंने जब पहले-पहल जाना, तब तूने मुझे ऊपर को 
उठा लिया, ताकि मैं वह देख सकू, जो मेरे देखने योग्य था , मैं अभी तक 

१. टी बेरा रिलीजने?, 20५0.) ७३ | ० मॉन्‍्यूमेंट ड़ सेंट ऑॉगर्टाध्न! (१६३०), पृष्ठ १६४ में 
डी? आरकी के कथन को भी देखिए । 
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इस स्थिति में न था कि उसे देख सक्‌। तूने अपने प्रकाश की किरणों को 
बडी दुढता के साथ मुकपर टालकर मेरे दृप्टिन्मान्य को दुर कर दिया, 
और मैं प्रेम तया सम्प्रम के वशीभूत होकर कापने लगा, मैंने एक ऐसे वाता- 
बरण में अपने को पाया जहा का कुछ भी मेरी दुनिया के समान न था , 
मैंने देखा कि मैं तुझसे वहत दूर हू । तूने दूर से ही चिल्लाकर मुभसे कहा 
तुम निः्चय ही वह हो जो में हु ।! श्र मैने तुम्हारे शब्द ऐसे सुने, जैसे 
हृदय सुनता है, में सन्देह करता ही कैसे ? शीघ्र ही में यह सन्देह करने लगूगा 
कि मुभमे और उस सत्य में से किसका अस्तित्व अधिक चिरन्तन है ।"* 


आ्ॉगस्टाइन ने एक स्थल पर छिखा हैं “तूने हमको अपने लिए बनाया है श्रौर 
हमारे हृदयो को तव तक चैन नहीं मिलने का जब तक वे तुभमे विश्वान्ति नहीं 
पा लेते ।” ये श्रेप्ठ बब्द धामिक भावना का सार उपस्थित कर देते हैं। धाभिक 
अनुभव के उच्चतम क्षणों का वर्णन आॉगस्टाइन ने प्लॉटियस की शैली श्र भाषा में 
किया है। जिन शआ्ात्मा्रों का परित्राण हो जाता है, उतका जीवन स्वर्ग में कैसा 
होता है, इसकी चर्चा श्रपनी माता से करते हुए--जो श्रपनी मा से किया हुआ उनका 
झ्न्तिम वार्तालाप धा--वह प्लॉटिनस के विचारों को ही, लगभग उसीके से शब्दों मे, 
इस उत्तम अनुच्छेद में दृहराते हैं 


“मान लीजिए कि समस्त देहिक श्रद्मान्ति व क्षोम को सदा के लिए 
शान्त कर दिया जाए, भ्रौर पृथ्वी, समुद्र तथा वायु की सभी ऐ&न्द्रिक प्रति- 
माए चुप कर दो जाए , मान लीजिए कि श्राकाथ भी शान्त हो जाए और 
आत्मा तक भअ्पनेन्भ्रापसे कोई शब्द न बोले, वल्कि अपने विपय मे कोई 
विचार किए बिना ही रह जाए, मान लीजिए कि सभी स्वप्नो श्रौर कल्पना 
की सभी भ्रभिव्यवितयों को प्रत्यक शब्द और चिछ्ठ तथा इस क्षणमगुर 
ससार से सम्वन्वित प्रत्येक वस्तु के द्वारा नि स्तब्वच कर दिया जाए, मान 
लीजिए कि ये सव नीरव कर दिए जाए--यद्यपि, ये क्रिसी घुननेवाले से कुछ 
बोलें, तो श्राप जानते हैं, वे क्या बोलेंगे ?--वे कहेंगे हमने झ्पनी रचना 
नही की, वरन्‌ उसने हमारी रचना की, जो सर्देव रहेगा--तो भी मान 
लीजिए, उन्होंने बस इतना ही कहा होता झ्रौर फिर चुप हो गए होते, जब 
उन्होंने श्रोता के कानो को उसको ओर घुमा दिया होता जिसने उनकी रचना 
बी; फिर तो वह उनके माध्यम से नहीं, वरन्‌ अ्रपने ही माध्यम से चोलता--- 
अकेला वही बोलता, ताकि हम उसके घब्दों को नुन सकते । उसके शब्द न 
फिसी चर्म-जिल्ठा से, न किसो देवदूत की वाणी से उच्चरित होते, उन धब्दों 
में न गजता होती, रे ऐसी फुसफुसाहट ही, जिसमे जो व्यक्त फिया जाता है, 
उनको घव्यक्त रपसे वंग प्रयास रहता है, इसके बाद, तनिक यह कल्पना 
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कीजिए कि जिस ईश्वर को हमने ऐसी प्रव्यजनाओो के माध्यम से प्रेम करना 
सीखा है, वह विवा किसी ऐसी मध्यस्थता के हमपर अपने को प्रकट करने 
लगें--ठीक वैसे ही, किन्तु हम श्रपने-आपमे से वाहर निकलते और भ्रतदूप्टि 
की एक चमक से चिरन्तन ज्ञान को, जो सबसे अधिक स्थायी है, स्पर्श कर 
लेते , श्रौर श्रन्त मे, मान लीजिए कि ईश्वर का यह दर्शन सदा-सदा के लिए 
होता रहता और भ्रन्य निम्न कोटि के दर्शन तथा कल्पनाए हमसे छीन ली 
जाती, ताकि भ्रकेला यही दर्शक को मुग्ध श्रौर तत्लीन कर लेता शोर रह- 
स्थात्मक भ्रानन्द में उसे सम्मोहित कर लेता, तथा हमारा जीवन सददेव के 
लिए हमारे द्वारा उपलब्ध स्पष्ट श्रन्तदूं ध्टि और प्रेरणा के क्षण के सदृश् हो 
जाता--क्या यह वैसा ही कुछ न होता जैसा इन शब्दों से घ्वनित होती है 
तू अपने प्रभु के झ्ानन्द मे प्रवेश कर ?! ”* 


आॉगस्टाइन ईसाई प्लॉटिनस ही हैं । 
सभी वस्तुओं तथा सभी इन्द्रियों के विषयों से श्रपने को विरक्‍्त करके भरात्मा 
ईदवर को प्राप्त कर सकती है| हृदय की अ्रतल गहराई में, जहा ब्रह्म का निवास है, 
आ्रात्मा उससे सयुक्त होती है । मानव-हृदय अपनी पविन्नतम क्रिया के सर्वाधिक गुप्त 
बिन्दु मे, श्रात्मा के रूप में श्रपती ही अ्रकृृति मे पहुचकर विश्राम पाता है। जबकि 
प्लॉटिनस ने निरपेक्ष ब्रह्म के साथ रहस्यात्मक संयोग को 'नाउज़' (प्रज्ञा) के परे 
एकमेव परम सत्ता के साथ सयोग माना था, तब ऑगस्टाइन शब्दब्रह्म को ही साक्षात्‌ 
निरपेक्ष ब्रह्म समभते हैं । 
आरॉगस्टाइन विज्ञान और ज्ञान मे अन्तर करते हैं । विज्ञान, जो कर्मशील ससार 
प्रौर सजित वस्तुओ की झोर श्रपना ध्यान देता है, को वह निम्न बुद्धि का कार्य 
मानते हैं तथा ज्ञान को उच्च बुद्धि का कार्य मानते हैं जिसका उद्देश्य है चिन्तन की 
विश्वान्ति को उपलब्ध करना | वह एक उच्च प्रकार के अन्त स्फूर्त ज्ञान को, 'णो हैं 
उसको देखने के लिए प्रकाश की एक तीज चमक को' स्वीकार करते हैं । वह दर्शन- 
शक्ति के वौद्धिक विषय को उस प्रकाश से भिन्‍न समभते हैं जिसके द्वारा भात्मा मे 
प्रकाश होता है । ज्ञान की सहायता से हम यह नहीं जान सकते कि ईइवर क्या है । 
“हम यह तो जान सकते हैं कि ईश्वर नही है, परन्तु यह नहीं जान सकते कि वह क्या 
है ।” * जब हमे ईश्वर के दर्शन हो जाते हैं तभी हमारा रूपान्तरण हो पाता है। 
हम तेरी श्रग्ति के साथ अ्रपना अन्तर्मुख्ी विकास करते है । आत्मा का यह 
ऊध्व॑भुखी अ्भियाव सात श्रेणियों में वर्गीकृत हुआ्ा है, उनमे से श्रन्तिम तीन है-- 
आत्मशुद्धि, ज्ञानम्रकाश श्रौर एकता । श्रतत सत्य का दर्शन और चिन्तन इस याता 
का उद्देश्य है ।' आँगस्टाइन ने 'त्रिगरुट' ('पिता', पुत्र” तथा पवित्रात्मा की श्यी ) की 
१ वही, », १५ २ । मनोविशान के छेत्र में प्लॉटिनल और ऑयस्टाश्न के विचारों में बहु 


कुछ समानता दे ) 
२. 'भान द ट्रिनिटी!, शंः, २) 
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जो व्यास्या दी है, वह कठिनाई से ही समझ में आनेवाली है। उन्होने क्राइस्ट के 
माव्यम से ईश्वर से प्रार्यनाए की हैं, स्वयं क्राइस्ट से नही ।" 

फिर भी, श्रॉगस्टाइन सदा ही इस रहस्यवादी परम्परा के प्रति निष्ठावान्‌ नही 
रहे । उन्होंने दो प्रकार के नगरो--एक स्वर्गंस्थित चिरन्तन नगर और दूसरा पृथ्वी 
पर स्थित नशवर नगर--की जो धारणा की है, उसमे मानिकीवाद का द्वेत सिद्धान्त 
व्यवहृत हुआ है | इसमे यह सकेत तो है ही कि बुराई की शक्ति ईद्वर की शक्ति से 
स्वतन्न एव उसके समान है । फिर भी, यह उनकी मुख्य प्रवृत्ति नहीं है । हिल्रू धर्मा- 
व्यक्षो भर न्‍्यायाघीशों के जीवन पर मानिकीवादी फॉस्ट्स की श्रालोचनाश्रो का 
उत्तर देते हुए ऑगस्टाइन कहते हैं कि देवी आदेशों का पालन करते हुए ही उन्होंने 
निर्देय कार्य किए होगे, किन्तु नैतिक नियमों का जो महान 'निर्माता' है, वह स्वय 
उनके अधीन नही है। वह चाहे तो श्रपने द्वारा बनाए विधि-नियम के विरुद्ध भी 
प्राचरण कर सकता है । श्ॉगस्टाइन को यह बात चुभती थी कि मनुष्य इतना निर्वल 
तथा निरपाय है कि वह अपनी परिस्थितियों से ऊपर नही उठ भकता भौर उसे इसके 
लिए दँवी कृपा की श्रावश्यकता रहती है | मनुष्य ईश्वर से वाह्य वाधा्रो के द्वारा 
श्रलग नही किया गया है, वरन्‌ अपनी दुष्प्रवृत्ति के कारण । पाप ईश्वर के प्रकाथ की 
पचती हुई छाया है । 

तो भी, प्रॉगस्टाइन की पद्धति की मुख्य-मुख्य बातें नवप्लेटोवादियो जँसी थी, वे 
बातें थी बोघगम्यता और यथार्थता के बीच समानता , ईदइवर के साथ सादृथ्य में 
वृद्धि होते रहने से श्रात्मा का धीमे-धीमे उत्थान , यह मान्यता कि सत्य और ईश्वर 
को जानने का साधन शभ्ात्मा ही है। वह कहते है. “जिस धर्म को ईसाई धर्म कहा 
जाता है, वह प्राचीन काल में भी था , क्राइस्ट के शरीर-धारण करने से लेकर मानव- 
जाति के प्रारम्भ तक का कोई ऐसा समय नही था जब इस घर्म का श्रस्तित्व न रहा 
है। बस, हुआ छतना ही कि जो सच्चा धर्म पहले से ही चला श्रा रहा था, वह ईसाइ- 
यत के नाम से जाना जाने लगा ।”” उनके ये विचार धिशप के रूप में उनके 
श्रान्रण से कठिनता मे ही मेल खाते है, वयोकि विशप को हैसियत से उन्होंने माना 
था कि ईसाई चर्च नास्तिको या काफिरों को दण्ड दे सकता है । हम ब्रॉयस्ट्राइन भे 
दो प्रशयर की धाराए पाते है--धाष्यात्मिक श्रौर घामिक श्रन्धश्रद्धा सम्बन्धी । वह 
'मोनिवा' या पुत्र ब्लौर पूर्वी ईसाई सम्प्रदाय (श्रॉयोडॉव्स चर्च) का विश्प ज्ञाथ-साथ 
था। प्रथम पाच थताब्दियो के ईसाई घमंग्रंवकारों मे से सवसे बडे, श्रॉगस्टाइन की दुट 
घास्था तो नवप्लेटोबाद में ही घी, उनकी चेतना में ईसाई आान्‍्या नवप्लेटोबाद के 
सत्य के अधीन घी ।* 

प्रॉगस्टाउन दे प्रत्थो ने, जिनमे प्रमुख सवप्लेटोवादी सिद्धान्तों छा समावेश 

?  परश्चिमा राष्ट्रों दे न्वक्तियत भर्म में क्राइस्ट से प्राथंना दो रूवसे पएले मरखपूर न्यान 
प्राप्त हुआ से ययुन में ।? [चर दवा, 'पत्मेज्ा अनुवाद (१६२२), एृ० +२६] | 
२ प्रपिन्टिल्त । 


£ प्रोफेसर ण्प० दिवर को कदन है. दो परनयर पिरोंबथा पर्म-्प्रखूरों वा या जो विभिय 
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किया गया था, उस समय मध्ययुगीन जन-मानस पर सर्वाधिक स्थायी प्रभाव डाला, 
जिस समय अरस्तू की तूती बोलती थी ।* ] 

बोधियस (४८०-५२४ ई०) ने 'डी कन्सोलेशने फिलॉसोफाई' शीपक अपनी 
पुस्तक मे, जो मध्ययुग में बहुत लोकप्रिय थी, नवप्लेटोवादी सिद्धान्तो का काफी उप- 
योग किया है ।* अ्रल्फ्रेड महान ने इस पुस्तक का अग्रेज़ी मे अनुवाद किया। वोधियस 
द्वारा चिरन्तन जीवन की यह परिभाषा तो प्रसिद्ध ही है कि चिरन्तन जीवन असीम, 
निर्बाध जीवन का एककालिक तथा पूर्ण ग्रहण है। प्लॉटिनस ने चिरन्तनता का जो 
वर्णन किया था,? यह परिभाषा उसकी भावना को ही व्यवत करती है। वास्तविकता 
के स्तर, वोधगम्य और शआ्रादर्श ससार की श्रेष्ठता, 'अच्छे! और 'एक' के भ्रभिज्ञान, ईश्वर 
के श्रद्म के रूप मे आत्मा के देवीकरण-सम्बन्धी उसके विचार नवप्लेटोवादी हैं । 

एरिगप्रोपेगाई डायोनिसस भी एक लेखक था जिसको ईसाई रहस्यवाद फा 
पिता समझा जाता है। उसने मध्ययुगीन ईसाई चर्च मे धर्म के सैद्धान्तिक भौर व्याव- 
हारिक पक्ष पर एक निर्णायक प्रभाव डाला था। वह पूर्वीय ईसाई जगत्‌ का--वास्तव 
में सीरिया का निवासी था। निस्सन्देह वह एक ईसाई नवप्लेटोवादी है जो प्रोक्‍्लस, 
इग्नेशियस और क्लीमेट की कृतियो से परिचित था। जैसाकि जस्टीनियन ने उसे 
उद्घृत किया है, उसके ग्रन्थ छठी शताब्दी के मध्य के लिखे हुए थे। चूकि भ्रम से 
उसको सेट पॉल का एथेन्सवासी श्रतुयायी मान लिया गया, इसलिए उसके ग्रन्थों को 
ईसाई धर्म-प्रचारको के समय की श्रनुप्रेरित उपज स्वीकार किया गया । 
सम्मिश्रण हुआ है, उसमें नवप्लेटोवादी रहस्यवाद को वरिष्ठता प्राप्त है | शॉगस्टाशन सब अकार की 
प्राथेनाओं का एक ही लक्ष्य समभते हैं : अ्रनन्त ईश्वर की ओर लौटना | वह एक अनिवार्य सकता 
है जो सर्वोच्च द्वित करने में समय है. |?? वह स्कील का समर्थन करते हुए उसके इस कभन को उददू- 
भृत करते है---“आॉगरटाइन के न तो विचार में और न श्रनुभूति में ही विशेषरूप से ईसाई विचारों को 
प्राथमिकता प्राप्त है | विशुद्ध ऑगस्टडन तो नवप्लेटोवादी श्ोगस्टअ्ल दे | (हेलर, 'प्रेयर', 
अंग्रेज़ी अनुवाद, पृष्ठ १२६--७) | । 

!. टॉमस एक्विनास ने ईश्वर क्‍या दे, इसका ज्ञान होने से इन्कार किया दे । उप्तने निश्चय- 
पूर्वक कह दे कि “दिव्य तत्त्त अपनी अपरिमेयता के कारण किसी भी ऐसे ओपचारिक सिद्धान्त की 
परिधि में नद्टीं आ सकता जिस तक हमारी बुद्धि की पहुच हो सकती दे, शत वह क्‍या दे, यह जानकर 
हम उसको नहीं समझ सकते, वरन्‌ यह जानकर कि बह क्या नहीं है, हम उसकी कुछ-कुद् जानकारों 
कर सकते दं ।? ('सम्मा कॉन्ट्रा जेन्टाइल्सः, खण्ड १, अध्याय &॥) | टॉमस के अनुयायी रहस्वात्मक 
अनुभव की सर्वाधिक स्पष्ट विशेषता प्रेम के स्थान पर, 'उच्च बान के दान! का परिकल्पता करते है । 

०. इार्नेक के इस कथन से तुलना कोजिए : वोयियस “अपनी विचार-पद्धति की दृष्टि से निश्चय 
ही नवप्लेटोबादी था ।? (द्विस्द्री आँवू डॉग्मार, खण्ड 7; पृष्ठ 8५८) । है 

2. “नाउज़ समस्त शाश्वत वस्तुओं को अपने में समाहित करता है | यह है, सदा है और यह 
कहीं भी होता नहीं है, न यह कभी व्यतीत होता दे, क्योंकि यहा से कोई वस्तु जाती नहीं है, दरन 
सभी वस्तुए चिरन्तन रूप से वर्तमान रहती है ।?? (एनिएट्स?, ॥॥ १3 ४) । हि 

४, छठी शत्ती में हुए सेंट ग्रेगरी उसका आदर करते थे | पोप मार्टिन प्रथम ने कैथोलिक धन 
सिद्धान्तों की पुष्टि में ६४० ४० में हुई लैठेरेन परिषद्‌ में उसके ग्रत्पों में ते उढस्य दिए थे। 
कुखुनतुनिया में हुईं तीउरी पमे-परिषद (६६२ ई०) और साब्सीया में हुई द्वितीय पर्म-परिषद मे 
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डायोनिसस ने अपने ग्रुढ हीरोथियस का उल्लेख किया है जो एक सीरियाई 
रहस्यवादी था और पाचवी शताव्दी के उत्तरकाल मे जीवित था। उसके विषय में 
डायोनिसस ने कहा है कि उसने न केवल ईश्वरीय वस्तुश्रो का ज्ञान प्राप्त किया था, 
वरत्‌ उनका अनुभव भी किया था / पूर्णता की सीढी पर चढने मे मन को किन-किन 
भूमिकाश्रों से गुज़रना पडता है, इसके विपय में उसने विस्तार से बताया है। समाधि 
की दशा में परमानन्द को प्राप्त करने और ईइवर के साथ सयोग होने का दावा उसने 
किया है और वह कहता है कि मौन का अभ्यास करके इस सयोग की प्राप्ति के लिए 
साधक को अपनी तैयारी करनी चाहिए । “मुझे तो बिना शब्दों के वोलना और बिना 
ज्ञान के समभना अच्छा श्रौर सही जान पडता है , इसको में और कुछ नहीं गुह्य 
मौन श्रौर रहस्यात्मक निविकारता समभता हू, जो चेतनता को नप्ट कर देती है श्रीर 
रूप को विलीन कर देती है । इसलिए मौन रहकर और रहस्यात्मक ढग से ईश्वर 
(श्रार्कगुड' ) के साथ पूर्ण भर झ्राद्य एकता प्राप्त करने की चेप्टा करो ॥? इसपर 
टिप्पणी करते हुए डॉवटर इन्गे लिखते हैं . “यह तो ब्राह्मणों का प्राचीन धर्म ही है 
जो यहुदी अन्योवितकारों, अद्धं-ईसाई नॉस्टिकवादियो (ज्ञानवादियो ), मानिकीवादियो, 
प्लेटो के रग में रगे हुए ईसाइयो और मूत्तिपुजक (पेगन) नवप्लेटोवादियो से उधार 
ली हुई पोशाक में अपने को छिपाए हुए है ॥”* 

डायोनिसस ने श्रपने लिखित 'थिश्नोलॉजिया मिस्टिका” तथा श्रन्य ग्रन्थों में 
प्रोवलस के सिद्धान्तों को विकसित किया है ।? उसकी दृष्टि में ईइवर अवाम परम- 
प्रनिवार्य सत्ता है, वह स्वय अ्रच्छाई से भी उत्तम है । वह ईब्वर को निरपेक्ष अ-वस्तु 
मानता है जो सभी प्रकार के भ्रस्तित्व से ऊपर है। उसने मौन के अन्वकार की अति- 
दीप्ति! और “इन्द्रियो शौर वुद्धि की क्रियाओं तथा समस्त इन्द्रिय एवं बुद्धिगम्य 
वस्तुओं को पीछे छोड देने की' श्रावश्यकता के विपय मे बतलाया है । 


“और तू, प्रिय टिमोयी, अपने गम्भीर रहस्यात्मक चिन्तन में लीन हो 
जा , इसके लिए तू श्रपनी इन्द्रियों भौर बुद्धि की क्रियाओं को तथा उनके 
द्वारा ज्ञातव्य सारी वस्तुओं को श्रौर उन वस्तुओं को जो नही हैं तथा जो है, 
पीछे छोड दे, और यथासम्भव अपने को उस सत्ता के साथ जो सब अन्तित्वो 
भ्ौर ज्ञान से ऊपर है, सयुकत कर दे और यह जान ले कि तू उसे जानकर भी 
नही जानता, क्योंकि विद्युद्ध सप से स्‍्वतत्न और निरपेक्ष होकर, अह और 

उसके कथवर्ना का चर्चा हुए थी । भारवी शताब्दी में संद जान टेमेसीन उसका अनुयायी वन गया और 
उसने उसवी शिक्षार्म्रा वो स्वाकार क्र लिया । जॉन स्को्स एरिगेना ने उसके ग्रन्थों का अनुवाद 
किया या । ईसाई चर्च ने तेरएवा शताय्दा में उसको निन्‍्दा की, क्लिु चौदए्वी शताब्दी के रइस्य- 
श्राटियों पर उसका प्रमाव पुन बट गया | 

» इनो के 'किम्चियन मिन्टिसिज्म' (१८६६) पृष्ठ #०३ से उद्घृद । 

7 यहां, पृएपर १०४१। 
के 2 वस्त प्राव टायोनिसस द एरिप्रोपेगाइद' (१८६७) का ज्ञॉन पारर झृत अग्रेर्शा अनुवाद 
पुशिए | 
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सभी वस्तुओं से अपने को मुक्त करके तू दिव्य अन्घकार की किरण की झोर 
ले जाया जाएगा---उस समय तू सबसे भ्रलग और सवसे विमुक्त होगा ।” 


हमे “इन्द्रियगम्य वस्तुओं के अ्रवगुण्ठन' को फाड फेंकना चाहिए, क्योकि “इन्द्रियो के 
द्वारा अनुभव की जा सकनेवाली प्रत्येक वस्तु का जो प्रधान कारण है, उसको इच्द्रियो के 
माध्यम से किसी प्रकार भी श्रनुभव नही किया जा सकता ।”* हमे वुद्धिगम्य वस्तुओं के 
आवरणो को भी हटा देना चाहिए, क्योकि “प्रत्येक बुद्धिगम्य दर्शन की वस्तु का जो 
प्रधान कारण है, वह किसी प्रकार भी वुद्धिगम्य दर्शन का विषय नही हो सकता ।”* 


जो वास्तविक है, सत्य है, वह “न तो श्रात्मा है न मन , उसके न कल्पना 
है न मति, न छुद्ध-बुद्धि है, न घारणा, वह न प्रभिव्यक्त हो सकता है, 
न उसकी कल्पना की जा सकती है , वह न सख्या है न व्यवस्था , न वह 
महानता है, न लघुता, *“जब उसके श्रनुकरण पर वस्तुझो का अभिषान एव 
उनकी कल्पना करते हैं, तव हम उसके झ्राघार पर न श्रभिधान करते हैं, न 
कल्पना, क्योकि जो सत्ता सभी वस्तुओं का स्व पूर्ण शौर परिव्तंनहीन कारण 
है, वह हर परिभाषा से ऊपर है, भर उसकी प्रधानता जो पूर्णतः सर्वस्वत्तन्न 
तथा सबसे परे है, हर प्रकार की कल्पना से ऊपर है ।” 


लोकोत्तर भ्रज्ञान, दिव्य अन्धकार' जो वस्तुत. परम ज्ञान है, का भेदन करने 
दे लिए हमे ईशइ्वर-विषयक प्रत्येक वस्तु को अस्वीकार कर देना चाहिए ।* बह मूत्ति+ 
कार की छेनी के रूपक का प्रयोग करता है। मूत्तिकार अपनी छेनी से पापाण के 
ऊपरी श्रावरण को हटा देता है, “काट-छाट के द्वारा वह उसके छिपे सौन्दर्य को उद्‌- 
घाटित करके उसके श्रान्तरिक रूप को सामने ला देता है ।/* वह कहता है कि श्रात्मा 
एक ऐसी शक्ति है जिसके द्वारा वह चिरन्तन सत्यो को देखने मे समर्थ हो पाती है। 
जब उसमे यह शक्ति श्रा जाती है तव वह दिव्य हो जाती है । “[परित्राण] उस समय 
तक नही हो सकता जब तक उद्धारित व्यवितयों का देवीकरण नही होता । जहा तक 
सम्भाव्य हो, ईश्वर के साथ तादात्म्य-लाभ करना, उसके साथ एक हो जाना ही द॑वी- 
करण है ।”” आत्म-शुद्धि, ज्ञान-प्राप्ति भौर पूर्णत्व-लाभ--ये तीन सोपान रहस्पात्मक 
जीवन के माने जाते हैँ जिनको पार करना तभी सम्भव है जब ईम्वर वी गरिमाशञरो 
का मनुष्य को पूर्ण ज्ञान हो जाए।* 


2 एक्लिज्ियास्टिकल हाश्राकी?, ४५ 2 । _ वष्दे, ४ | 

9. तुलना कीजिए - “इस प्रकार इच्धिययाध्य सततार आर बुडिय्राष्म सार, दोनों से ४ छूटकर 
आत्मा एक पवित्र भन्पकार के रहस्यात्मक धुपलके में प्रविष्ट होती दे, शोर विद्यान की सभी देनों को 
त्यागकर अपने को उस ईरवर में विलय कर देती है“ 'सा जा सकता #.ल 5क्षा जा सकता 
३।४ 0, २) | देखिए मेरिटेन लिखित दि और गज अग्रेर्णा - "5. १९३७), 
बए २८ | घ थ 5 ः हे 

४ मिस्टिक गियोलॉजी, 7] दव्घ 
हन्वद्दी, | ५ ० 
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मारत और पाइचात्य घामिक विचारणा ईसाई जगत्‌-२ रध्श्‌ 


ईसाई प्लेटोवाद या किसी भी रहस्यवादी धर्म की जो केन्द्रीय समस्या है, चह 
यह है कि ब्रह्म के दो स्वरूपो में, उसकी दो प्रकार की मान्यताओं में समझौता किस 
प्रकार किया जाए । ब्रह्म के विषय मे एक मानवता तो यह है कि वह निरपेक्ष एक है, 
निर्गुण है, दूसरी मान्यता यह है कि वह सगुण ईद्वर है, जो जानता है, प्यार करता 
है और इच्छानुसार रूप धारण कर सकता है | डायोनिसम निरपेक्ष ब्रह्म और प्राणि- 
सापेक्ष ब्रह्म में ग्रन्तर करता है। पहले प्रकार का ब्रह्म सभी सर्जित अस्तित्वों और 
उनकी श्रेणियों से परे, अतीन्द्रिय है , दूसरा ब्रह्म मनुष्य की दृष्टि में पहले प्रकार के 
निरपेक्ष, श्रतीन्द्रिय ब्रह्म का मूर्त रूप है, जिसे मनुष्य अपने उच्चतम प्रकार के श्रनु- 
भव का विपय बना सकता है। 'मिस्टिकव थियोलॉजी' ईश्वर से, जँसाकि वह है, 
सम्बन्धित है , 'डिवाइन नेम्स' उसके उन आशिक मूर्त रूपो से सम्बन्धित है जिनका 
प्रनुभव मनुण्य के द्वारा किया जा सकता है। सत्य की निम्नतम मात्रा को छोड- 
कर, शेष सबके प्रतिविम्वन का सिद्धान्त डायोनिसस को विचारणा में आकर बदल 
जाता है , उसका स्थान एक देवी 'ईरोज' की गत्यात्मक घारणा ले लेती है, एक प्रेमा- 
तिरेक उसका स्थान ले लेता है। प्रेमातिरेक से प्रेरित होकर ईश्वर अ्रपने परमानन्द 
शोर स्वतन्त्रता के सहभागियो तथा प्रतिविम्बों का निर्माण करता है । 


“'पिता' भ्रादिम ईएवर है, किन्तु कहे तो प्रभु ईसा झौर श्रात्मा ईदवर 
द्वारा आरोपित पौधे हूँ, वे मानों पुष्प हैँ श्रौर पविभ्र देववाणियो द्वारा प्राप्त 
ईज्वर-धारित 'स्रष्ठा' के श्रति-श्रनिवार्य प्रकाय हैं, किन्तु ये चोजें कंसी हैं, 
यह कहना और सोचना सम्भव नही है ।”* 

“४ ईदवर का श्रस्तित्व एक है श्रौर उस एक श्स्तित्व से श्रनेक अस्तित्वों 
की उत्पत्ति होती है श्रीर वही भ्रस्तित्व श्रनेक रूपो में अपने को प्रकट करता 
रहता है, फिर भी उस मूल श्रस्तित्व में किसी प्रकार की कोई कमी नही 
ग्राती, वह भ्रनेकता के मध्य भी एक होकर रहता है, विकास के दौरान भी 
वह एकीभूत रहता है, विभेद के बीच भी वह पूर्ण रहता है। यह द्विधा भ्रस्तित्व 
वह निभा पाता है, इसका कारण यह है कि वह सभी अस्तित्वो से प्रत्यावदयक 
रूप से श्रेष्ठ है तथा पूर्ण का उत्पादन भी पनूठा है एवं श्रपने को नाना रुपो 
में वितरित करते हुए भी वह तनिक भी नहीं छीजता श्रौर उसकी घारा 
प्रजस्र रूप से प्रवाहित होती ही रहती है। 

वह 'विभवतों के बीच श्रविभक्‍त है, अपने-झपमे एकीमूत है, श्रनेक में से श्रमिश्चित 
प्लौर धगुणित है ।/९ डायोनिनस के विचार पाप के स्वभाव के विपय में स्पप्ट 
नही है । 


"पाप झ्स्‍स्तित्वहीन है. यदि ऐना न हो, तो पाप पूर्ण रूप से “पाप नही 
है घोर न चह अत्तित्वहीन ही है, वर्योक्ति जो चीज पृर्णत भ्रस्तित्वहीन हो, 


* 'श्ॉन टिवाध्न नेस्सः ) >, दी, ॥, प९ए २४-६३ । 
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वह तव तक कुछ नही होगी, जब तक उसे वसा न कहा जाए, जैसाकि अच्छी 
अति-अनिवायंता की स्थिति में कहा जाता है ।”* 


॥॒ उसके ग्रन्थी के माध्यम से ईसाइयत ने नवप्लेटोबाद को आ्ात्मसात्‌ कर लिया। 
वरन वॉन ह्यगेल के अनुसार “वे एक ऐसे खजाने वन गए जिनसे सारे मध्ययुग मे 
रहस्पवादियों ने तथा रोमन केथोलिक सम्प्रदाय के धर्मशास्त्रियों ने भी अपनी बहुत- 
कुछ साहित्यिक सामग्री ग्रहण की ।””? 


[२] 


जब अ्ररव सेनाए ७३२ ई० में फ्ासीसी नगर प्वाइटियर्स के पास चार्ल्स मार्टल 
के द्वारा हरा दी गई, तव वे स्पेन की ओर पीछे हट गईं । इस युद्ध ने इस महाव 
प्रश्न का निर्णय कर दिया कि यूरोप में ईसाई सभ्यता का चलन जारी रहेगा या 
इस्लाम का दौरदोरा होगा । यदि ७३२ ई० में अरवो की विजय हो गई होती, तो 
यूरोपीय सम्यत्ता की धारा ही बदल जाती, क्योंकि उन दिनों श्ररव सम्यता यूरोपीय 
सभ्यता से वढी-चढी थी। जब ६४२ ई० में सिकन्दरिया का पराभव हो गया, तब 
अरबो ने वगदाद, काहिरा और कोरदोवा के स्कूलो मे अपनी सास्कृतिक परम्पराओ 
को वनाए रखा | वगदाद झहर की स्थापना ७६२ ई० मे हुई। तव से वहा यूनानी 
और हिन्द व्यापारियों का श्रावागमन होने लगा। श्ाठवी शताब्दी मे वगदाद के मुसल- 
मान शासको ने प्लेटो (अ्रफलातून), अरस्तू भौर प्लॉटिनस श्रादि यूनानी विचारको के 
ग्रन्थों का अ्रवी भाषा में अनुवाद करने को प्रोत्साहित किया था। अरब यात्री भार- 
तीय सम्यता के प्रति श्राकपित थे। श्ररवी का महान विद्वान अलवेख्नी गज़नी के सुल- 
तान महमूद के भारत-आाक्रमण के समय उसके साथ था । उसने भारत के उत्तम धर्म- 
ग्रन्थों का ज्ञान प्राप्त किया था। कई घामिक तथा अन्य विषयो से सम्बन्वित संस्कृत 
के ग्रन्थों का अरबी भाषा मे अनुवाद हुआ श्रौर फिर अरबी से लेटिन में । भारत से 
बतरज का खेल तथा पौराणिक भ्राख्यानो और लोक-कथाओ एवं भारत में बनी वहुत 
सारी चीज़ो को अरवो ने अपने माध्यम से यूरोप मे पहुचाया। वारहवी झताब्दी का 
भ्रन्त होते-होते यूरोप को अरस्तू के सभी ताकिक ग्रन्थों का लेटिन श्रनुवाद उपलब्ध 
हो गया था। ये अनुवाद स्पेन मे श्वरवी भाषा से हुए , उनके साथ-साथ अरब झौर 
यहुदी दा्शनिको द्वारा उन ग्रन्थों पर लिखी हुई टठीकाओ का भी अनुवाद लेटिन में हो 
£, वही, 77, ६६ | 
२. द मिस्टिकल एलीमेट्स शॉव्‌ रिलीजनः, पृष्ठ ६? । “तवाकथित टायोनिसस के अयों में 
एक ऐसा छान दे, जिम्तमें यान्ब्लिकस के सिद्धान्तों और प्रोक्लस जेसों के सिद्धान्तों के ढरा ईसाई 
चर्च के कट्टर धार्मिक सिद्धान्तों को शास्त्रीय रहस्यवाद के रूप में उपस्थित किया गया है शोर 
व्यावहारिक जीवन तथा शभआाराधना-पूजा के लिए निर्देश दिए गए है। भाज की रहस्वात्मक खत 
पुण्यशील भक्ति, यहा तक कि प्रोटेल्टेट चर्च की भक्ति भी ऐसे झर््थों से अपना पोषण म्राप्त करती है 
जिनका सम्बन्ध इसके विभिन्‍न मध्यवर्ती सोपानों के द्वारा तथाकथित एरिओ्रोप गियाई लोगों से अब भा 
स्थापित किया जा सकता है |” (हार्नेक, 'हिस््ी आँवू ढॉग्ना', सण्ड 2) पृष्ठ 387) | 
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गया । वगदाद के निवासी अ्रल्फश्नरवी (६५० ई०) और एविसेन्ना (६८४०-१०३७ 
ई०) तथा'स्पेन के निवासी अवेरोज़ (११२६-६८ ई० ) की पुस्तकें यूरोप में प्रसिद्ध 
थी। श्ररवी ग्रन्थों के माध्यम से ईसाई चर्च मे यूनानी, यहूदी और प्राच्य तत्त्वज्ञान 
का एक विचित्र मिला-जुला रूप प्रविष्ट हो गया। अरस्तू के आस्तिकवाद का प्रयोग 
ईसाई धर्म-विश्वास की तैयारी के लिए किया गया | दर्शन-शास्त्र को रूढिनिप्ठता के 
अ्रधीन बना दिया गया । टॉमस एविविनास ने डायोनिसस के ग्रन्थो से काफी उद्धरण 
लिए है। दाते की आनन्दकारी दर्शन की धारणा वैसी ही है जैसी प्लॉटिनस द्वारा 
प्रतिपादित बुद्धिग्राह्म शब्द की धारणा | वह निस्सरण की धारणा का उपयोग करता 
है । इस धारणा के श्रनुसार, उच्च कारण अस्तित्व के क्रम में अपने उपरान्त आने 
वाली सत्ता का सृजन करने के वाद भी आत्मनिप्ठ वना रहता हैं । इस विचार के 
द्वारा दाते ससार की सूजित वस्तुओं में पाई जानेवाली विभिन्‍न माना की पूर्णता का 
श्रौचित्य सिद्ध करने भौर उसको समझाने की चेंप्टा करता है। ज्ञास्त्रीय पद्धति 
(ताकिक सृक्ष्मताओ एवं वौद्धिक ऊहापोह मे लीन पद्धति) पूरी तरह विकसित हो 
भी नही पाई थी कि वह भीतर ही भीतर टूटने भी लगी । टॉमस एक्विनास के वाद 
हुआ जॉन डन्स स्कोटस । उसीके कुछ वाद ऑॉकहम का विलियम पश्राया श्रौर पाण्डि- 
त्यवाद (तर्कंमयी सूक्ष्मता की भावना) उन झताब्दियो में पनप उठी जब यूनानों 
विचारणा अपने मूल सत्रोतो के रूप मे श्रविज्ञात थी । वैज्ञानिक शोध-सम्बन्धी उत्साह 
के साथ-साथ जब यूनानी एवं लेटिन शास्त्रीय ग्रन्यो के अश्रध्यपन की ओर भी लोगों 
की प्रवृत्ति जाग्रत हुई, तब प्लेटोवाद का तेज़ी के साथ विकास हुआ । 
रहस्यवाद के हिन्दू, पारसीक और ईसाई रूपो मे बहुत समानताए है, इसके 
लिए यही कारण दिया जा सकता है कि इनका विकास एक जैसा हुआ । सूफियों के 
रहस्यवाद में मुहम्मद की छुदा में पैगम्बरी झ्रास्था तो है ही, किन्तु उसके साथ उसमे 
वेदान्त का ज्ञान और योग की आध्यात्मिक साथना भी है। यद्यपि इस्लाम की पृप्ठ- 
भूमि मृमध्यसागरीय सस्क्ृति है जिससे पाइ्चात्य सम्यता का भी सूच्रपात हुआ, झोर 
यूनानीवाद (हेलेनिज्म) के प्रभाव मे इस्लाम का विकास हुआ तथा इसने मध्यबुगीन 
ससार को यूतानीवाद की व्यास्या करके समझाया, तयापि ईसाइयत ने धर्मनिन्दक 
फाफिर कहकर इस्लाम के श्रनुयायियो की निन्‍दा की और आनेवाली कई दाताब्दियों 
तक पूर्व श्लोर पश्चिम का भआ्रादान-प्रदान केवल युद्ध-क्षेत्र मे ईमाई-जगत्‌ और इस्लाम 
को सेनाप्रो के सघर्प वे रूप में ही सीमित रहा । 
शयोनिसस ने रहस्यात्मक कल्पनाओों एवं अनुमानो का श्रारम्भ किया, परन्तु 
इससे रृढिपथी लोगो को बडी परेशानी हुई, क्योकि स्कोटस एरियेना के प्रभाव के 
कारण उनका प्रभाव घटने लगा। जॉन स्कोटस एरिगेना (नवी शताब्दी) को मच्य- 
काल वा सर्वाधिक पराण्वित्यपृर्ण तत्त्वमानी माना जा सकता है । यर््याप वह आावरिश 
था, तथापि विचारों वी दृष्टि से उसका सम्बन्ध पूर्वीय ईमाइयत से है। उससे न केवल 
एरिओ्रोप॑गाई डायोनिसस के ग्रन्थों का सेटिन में श्रनुवाद क्या, वरन्‌ उससे उसके 
सिद्धान्तो को ताल ढग मे लोगो फो समभाने और उनकों सुसम्बद्ध तत्वज्ञान के रूप 
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में प्रस्तुत करने के कार्य मे श्रपने को जुटा दिया । उसे लोग न केवल एक उत्तरकालीन 
नवप्लेटोबादी ही समभने लगे, वरन्‌ ताकिक पण्डितो में से प्रथम भी मानने लगे। 
उसके महान ग्रन्थ 'डी डिविजने नेचुराई' की १२२५ ई० मे पोष होनोरियस तृत्तीय 
ने निन्दा की और उसे (ग्रन्थ को) जला देने की झाज्ञा दे दी | अपने इस ग्रन्थ मे 
उसने प्रकृति का, या जिसे हम सत्य या वास्तविकता कह सकते हैं, वर्गीकरण करते 
हुए उसे चार वर्गों मे विभक्त किया है--(१) वह प्रकृति जो रचना करती है, परन्तु 
स्वय-रचित नहीं होती , (२) वह प्रकृति जो रचना करती है और रचित 
भी होती हैं, (३) वह प्रकृति जो रचित होती है, परन्तु स्वयं रचना नहीं 
करती , (४) वह प्रकृति जो न रचना करती है, न रचित होती है। ये चारो 
चार श्रलय चीज़ें या श्रेणिया नही हैं, बल्कि एक ससार-प्रक्रिया के चार पक्ष या सोपान 
हैं । पहला पक्ष ईइवर को जगत्‌ के सार-तत्त्व के रूप मे प्रस्तुत करता है, विश्व का 
अन्तिम आधार वत्ताता है, हितीय पक्ष ईब्वरीय विचारों या प्रथम कारणों की भोर 
सकेत करता है , तृतीय पक्ष सजित ससार से सम्बन्धित है श्रौर भ्रन्तिम पक्ष ईश्वर को 
सभी वस्तुओं की परमगति के रूप मे प्रस्तुत करता है । केवल ईश्वर का श्रस्तित्व ही 
सच्चा अस्तित्व है। ईदवर ही सभी वस्तुश्रो का श्रादि और भ्रन्त है, क्योंकि सभी 
वस्तुएं उसके सार-तत्त्व मे हिस्सा वटाती हैं, उसीमे और उसीके द्वारा स्थित रहती 
है भौर अपनी अन्तिम गति के रूप मे उसीकी श्रोर बढती है। एक अर्थ में ईश्वर 
सभी वस्तुप्रो मे समाया हुआ है, फिर भी वह कुछ नही है, क्योकि उसका सार-तत्त्व 
सभी प्रकार के सकल्प का अतिक्रमण कर जाता है श्शौर उसकी श्रभिव्यक्ति नहीं की 
जा सकती । देवी अस्तित्व (ईव्वर) सब सम्मव धारणाओं का अतिक्रमण कर जाता 
है त्रिगुट-सम्वन्धी धारणा को स्कोटस एरियरेना ने प्रतीकात्मक माना है । इस निवि- 
कार सार-तत्त्व मे से विचारों के जगत्‌ का क्लाश्वत रूप से सृजन होता है। यह वह 
शब्द! या 'ईश्वर का पृत्र' है जिसमे सारी वस्तुए ठोस अस्तित्व रखने तक स्थित रहती 
हैं । ईश्वर में जो आदर्श व्यवस्था शाइवत रूप से श्रन्तनिहित रहती है, उसीकी बाह्य 
अभिव्यक्ति यह सृष्टि है । समस्त श्रस्तित्व श्रपने दृश्य रूप मे ईश्वर का मूर्त रूप है। 
भनुष्य की आत्मा ईश्वर की प्रतिच्छाया है। एरियेना ऑॉरिगेत के सावंभौमवाद को 
पुन जागृत करता है और देवदूत के स्वर्ग से पतन की घटना ('फाल') को पूर्व- 
ब्रह्माण्डीय समभता है । 
एरिगेना की शिक्षाय्रो को घर्म-विरोधी एवं नास्तिक कहकर निन्‍्दा की गई , 

उसके वाद उसका कोई श्षिष्य भी नही हुआ जो उसकी शिक्षात्रों का प्रचार करता । 
दसवी शताब्दी एक प्रकार का अन्य-युग थी, और जब ग्यारहवी शताब्दी मे दार्ग निक सूक्ष्म 
चिन्तन का ऊहापोह आरम्भ हुआ तब सार्वमौम सत्ता के स्वभाव के वियय मे शास्त्रीय 
ऋगडो को प्रधानता मिल गई । पीटर ऐवेलार्ड (मृत्यु ११४२ ई०) वारहवी इताव्दी 
का सबसे प्रसिद्ध नैयायिक (ताकिक) था । उसने माना है कि त्रिगुट-सम्बन्धी ईसाई- 
सिद्धात्त का श्रग्रिम रूप प्लेटो ने उपस्थित किया था । प्लेटो जिसको 'एक' कहता है 
वह ईसाई धर्म मे “विता' कहलाता है, उसका जो 'नाउज' है, वह ईसाइ्यत में पुश्र 
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है और प्लेटो का विश्वात्मा यहा स्नवप्टा या ईश्वर (होली धोस्ट') हैँ । ऐवेलार्ड ने 
ईसाइयत और प्लेटोवाद में सामजस्य लाने की चेप्टा की । 

सेंट विक्टर के ईसाई-मठ मे, हा गो और रिचर्ड ने सेट श्रॉगस्टाइन की शिक्षाझरो 
के रहस्यात्मक पक्ष का विकास किया । सेंट विक्टर का हा गो कहता है. “ईव्वर की 
ग्रोर चढने का रास्ता हैं श्रपने भीतर की प्रोर उतरना ।” सेंट विक्‍्टर के रिचर्ड का 
कथन है. “आत्मा के द्वारा आत्मा पर विजय पाना ही उत्थान है ।” वह आगे कहता 
है * “जो व्यक्ति ईश्वर के दर्शनो का प्यासा है, उसे चाहिए कि वह अ्रपने दर्पण को 

स्वच्छ कर ले, श्रपनी श्रात्मा को चमचमा ले ।” दोनो ही सत्य का साक्षात्कार करने के 

लिए चरमोल्लसमय ध्यान-चिन्तन को श्रावरयक मानते हैं । 

सेंट वोनावेन्चर ने नवप्लेटोवादी परम्परा को जारी रखा ) उसकी दृष्टि में 
आत्मा मानवीय ज्ञान का केन्द्र तथा श्रारम्भ-विन्दु है। आत्मा और ईश्वर का ज्ञान 
इन्द्रियो की सहायता के बिना ही प्राप्त हो जाता है। प्राणियों के मन मे उद्भूत देवी 
विचारी के वुद्धिग्नाह्म प्रतिविम्बों के द्वारा हम ईश्वरीय ज्ञान को उपलब्ध करते हैं । 
प्रतिविभ्वो के इस श्रेणी-क्रम मे प्रत्येक वस्तु एक प्रतीक है भौर झपने से उच्च सत्ता 
के सदृश है । ईश्वर के उच्चतम रहस्यात्मक बोध को प्लॉटिनस की भावना के श्रनु- 
सार वर्णन किया गया है, हालाकि यह माना गया है कि ईब्वर का रहस्यात्मक बोध 
भी ईव्वर के उन्मुवत अनुग्रह के दान से ही हो सकता है और उसको प्राप्त करना 
मनुष्य की स्वाभाविक शचित से परे है । 

इस युग का दूसरा महान रहस्यवादी था भलवर्टस मंगनस । उसने डायोनिसस 
की परम्परा का अनुगमन किया । वह जीवन का उद्देश्य वर के साथ एकता की 
प्राप्ति बतलाता है। भ्रन्तर्मुखी ध्यान-चिन्तन के द्वारा ही यह एकत्व-लाभ हो सकता 
है । साधारण जीवन में मन उसमे निमग्न रहता है जो इन्द्रियगम्य रूप घारण करके 
अपने वास्तविक स्वरूप मे नही होता । यदि हम अपने मन को समस्त इन्द्रियग्राह्म, 
वाह्य श्रीर गोचर वस्तुओं से श्रलग हटा लें, तो यह शुद्ध-बुद्धि के माध्यम से देवी तत्त्व 
(ईश्वर) के साथ एकता पाने के पथ पर अग्रसर होने लगता है ।* 


'जव तू प्रार्यंता करे, तो श्रपना द्वार---प्रपनी ज्ञानेन्द्रियों के दरवाजे--- 
बन्द कर ले। उनको खूब कस कर बन्द कर ले, उनकी साकलें चढ़ा दें, 
ताकि मिध्याभास पशोर प्रतिबिम्व भीतर प्रवेश न पा सकें । सभी प्रकार की 


7 यट महान पम-गुरु जो सेंट टोन एक्िनास का शुरु था, ऐसे सिद्धान्तों का उपदेश 
फरता दई जो 'विगेषत भारतीय दे ।? (केनेटी + “द गॉस्पेल्स श्रॉवू ढ इन्पीन्सीट, जर्नल आँबू ८ 
रायल ण्शियाटिक सोसारटी शोबू इणिएया, १६१७, पृ० २१०) ।९ “यह तत्दशन जिस्ठे गैर-देसाइयों 
(जेन्यग्ल्स) फे साद-साथ पलबटेल भा भागता था, क्सि स्रोत से लाया या! उसने इसे ऋरदा 
सण्यन से प्रात्त दिया » क्स्तु बचा्ध बए फन्त रफूंत एन या धरमोधास न था जिमफा प्रतिपाइन 
प्लाटिनस ने किया घा। में चर नईीं पेय रुपाट्टा फि किसी नी उत्तवालीन नवप्लेटोडली में यः 
ऋरव। अध्यात्मदिदों फी स्वतन फल्पनामों से दर पया मद्ता दे था नहीं + परन्तु ये पिचार स्पष्ट रूप 
में मर्तीय दे और मारत मे ऐी ये परिदम रे ए४ होने ॥११ (बरी, ए० २१२) | 


२७० प्राच्य घर्म और पाइचात्य विचार 


वासनाओं और चचलताशों से विमुक्त मन ईइवर को जितना प्रसन्न करता 
है, उतनी और कोई चीज़ नहीं । इस प्रकार का मन एक प्रकार ईव्वर में 
झूपान्तरित हो जाता है, क्योकि वह ईश्वर के अतिरिक्त अन्य किसीका 
चिन्तन नही कर सकता, उसके अ्रतिरिक्त किसी और को समझ नहीं सकता 
और ईइवर के अलावा वह किसी भ्रन्य को प्रेम नही कर सकता । जो व्यक्ति 
अपने झत करण मे प्रविष्ट हो जाता है और इस तरह अपने से श्रेष्ठतर हो 
जाता है, वह सच ही ईश्वरत्व की ओर अग्रसर होने लगता है।” 


सेंट टॉमस एक्विनास (१२२७-७४ ई०) अलवर्टंस मैगनस का शिष्य था । 
श्रपने जीवन के अ्रन्तिम वर्षों मे उसने एक लस्बी समाधि-दशा का अनुभव किया, श्रत 
उसने उसके वाद कुछ भी लिखने से इन्कार कर दिया, हालाकि उसके निजी सचिव 
रेजिनाल्ड ने उससे इसके लिए वार-वार अनुरोध किए ।* हम तभी तक उपदेश देते 
और वात करते हैं जब तक हम अनुभव करते या उपासना करते हैं। रहस्पवादी 
परम्परा को महाव जमंन रहस्यवादी एकहार्ट और टोलर, स्पेनवासी सेंट थेरेसा और 
सेंट जॉन गात्र द क्रॉस तथा इस्लेण्डवासी प्लेटोवादियों तया अ्न्यो ने जारी रखा । 


[३] 


भारतीय बाज़ार के लिए यूरोपीय राप्ट्रो मे १४६८ ई० में सघर्ष प्रारम्भ तब 
हुआ, जब वास्को-डि-गामा ने भारत आने के लिए समुद्री मार्ग की खोज की झौर जब 
१५०६ ई० में पुतंगालियो ने ग़ोआ्मा पर श्रधिकार कर लिया। यूरोपीय राष्ट्र पूर्व के 


१« राबर्ट जिजेज़ ने द टेस्टामेंट आँव्‌ ब्यूटी! (१६३०) में इस घटना का वर्णन किया दै-- 
“मुझे यह अनुमान करते प्रसन्‍्तता द्ोती दे कि मास! (पूजा-समारोद) के समय उसको नो 
ठिवा-स्वप्न भाया, 

--नेपुल्स में यह तव हुआ जब अचानक उसे समाधि लग गई-- 

वह उसकी मनुष्यता की किचित्‌ बन्धन-सुक्ति थी « 

क्ष्योंकि उसके वाद तो, चाहे वह भरस्तू रहें हों या क्राइस्ट, 

निन्‍्होंने उस समय उसे दर्शन दिए थे, उसने फिर कमी कोई शब्द नहीं लिखा, 

न किसीको बोलकर ही लिखाया, वरन्‌ दवात भौर कलम उठाकर रख दी, 

भौर जब रेनाल्‍डन ने बड़े उत्साह और आग्रद्द से 

तथा मित्रता की धनिष्ठता के साथ, उसको यद्ट स्मरण कराया कि उसे अपनी अपूरी पुस्तक 
झम्मा? को पूरा करना दे + 

ठव शक निश्वास लेक्र उसने उत्तर दिया-- 

'ेटे मेरे, में तुमे एक गोपनीय वात वताऊया, पर ठुके मना करता हूँ 

कि मेरे जीते-जी किसी अन्य से तू मत कद्द देना । 

मुझे जो लिखना था लिख चुका | मैने कुछ ऐसे रहस्य-दर्शन किए दें एस बीच 

कि मेने जो कुछ लिखा ओर सिखाया ६, वह मुमे मदइत्तद्दीन लगने लगा 

और इसीलिए मे अपने £ मदर से यह आशा करता हैं कि 

तिद्धान्त वी तरह हं। जीवन का भी शीघ्रता से अन्त हो जाप्गा |? 


भारत और पाइचात्य घामिक विचारणा ईसाई जगत्‌-२ २७१ 


किसी श्राध्यात्मिक या मानवीय युण से आकपित होकर उसकी शोर नही खिचे, वरन्‌ 
स्वर्ण की इच्छा श्र उसे अपने माल का खरीदार बनाने की उनकी कामना उन्हें 
भारत की ओर खीच लाई । कोलम्बस भी चला तो था भारत को खोजने, पर भ्रनजाने 
ही उसने झमेरिका को खोज निकाला । भारत एक ऐसा पुरस्कार बव गया जिसको 
हस्तगत करने के लिए साम्राज्यवादियों मे होड लग गई । भारत को अपने अधिकार 
में रखने के लिए पुतंगालियो, स्पेनियो, डचो, फ्रासीसियो श्र अग्नेज्ञो में परस्पर युद्ध 
हुए, और इनका अन्त तब हुआ जब १७६१ ई० मे अग्रेज़ो को निर्णायक विजय प्राप्त 
हो गई । इमी झ्रवधि के वाद से भारतीय साहित्य के वैज्ञानिक अध्ययन का कार्य 
झारम्म हुआ । वारेन हेस्टिग्स ते प्रशासनिक प्रयोजनो के लिए प्राचीन भारतीय 
विधि-सहिताओग्रो का श्रध्ययन उपयोगी पाया । सन्‌ १७८४ ई० में चाल्से विलकिन्स ने 
भगवद्गीता का एक अग्रेज्जी अनुवाद प्रकाशित किया जिसकी प्रस्तावना वारेन 
हैस्टिग्स ने लिखी थी , उसमे उसने कहा था कि भगवदूगीता की तरह के ग्रन्थ 'तव 
भी बचे रहेगे जब भारत मे अग्रेज़ी उपनिवेश का कही नाम-निश्ञान भी न रहेगा शौर 
इसके जिन ज्ञोतो से घन तथा झक्ति प्राप्त हुई थी, उनकी याद भी शेप न रहेगी ।* 
विलियम जोन्स ने १७८६ ई० में कालिदास के 'शकुन्तला' नाटक का अपना अग्रेज़ी 
7 श्रनुवाद प्रकाशित कराया । अग्रेज़ी से इसका अनुवाद जर्मन में जॉर्ज फोस्टेर मे किया | 
हुईर तथा गेटे जैसे विद्वानों ने इस अनुवादित पुस्तक का जोरदार स्वागत किया । 
यद्यपि शअग्रेज़ों ने ही भारत के आध्यात्मिक खजानों से यूरोप को परिचित कराया, 
ओर यह स्वाभाविक भी था, तो भी जमन विद्वानों ने भीघ्र ही प्राच्य विद्या के कार्य 
को अपने हाथो में उठा लिया ।* भारतीय विद्या-भास्त्र के अध्ययनों के लिए जमंनी ने 
ही सबसे पहले प्रेरणा दी , स्वच्छन्दतावादी जमंन विद्वान फ्रेंडरिक श्लेगेल ने अपनी 
पुस्तक 'द लंग्युएज एण्ड विजउम आ्ाँव्‌ द इण्डियन्स' के द्वारा, जिसका प्रकाशन १८०८ ई० 
में हुआ, इस दिशा में पहल की । ऑॉगस्ट विलहेलम वॉन इलेग्रेल ने, जो सनू १८१८ ई० 
में बोन में सल्कृत के प्रथम प्राध्यापक नियुक्त हुए, सन्‌ १८२३ में “गीता' का सपांदन 
किया । “गीता का जन भाषा में पहला अनुवाद १८०२ ई० मे हुआ। विलहेल्‍्म वॉन्‌ 
हम्वोल्ट पर इस पुस्तक का वडा प्रभाव पडा , उसने कहा कि “महाभारत की यह 
घटना सबसे अधिक सुन्दर है, नही, कदाचित्‌ यह श्रकेली ऐसी दार्शनिक कविता है 
जिसकी तुलना की दूसरी कोई वन्तु हमारे सुपरिचित साहित्यो में नही है ।”* उसमे 
'प्रोसीडिग्स आँवू द एकंडेमी ब्रॉव्‌ बलिन! (१८२५-६) में एक लम्वा प्रवनन्‍्ध इस 
पुस्तक के विपय में लिखा । 
घॉपेनहावर ने उपनिपदों दी विचारणा से परिचय प्राप्त किया । उनके एक 
£ तुलना फीलिए, ऐने * “दर्ष प्रतिदर्ष पुतेगाली, डव और अप्रेज् अपने बड़े जहाज़ों में 
भर-भरवर भारत के यजानो को अपने देगों में सेजते रहे | । हम जर्नन केवल इलको चुपचाप 
बेलने रहे ई। आज स्लेगेल, वाप्प, इस्योल्ट, क्र क सत्याद्ि इसारे पूर्वीय भारतीय नाविक हैं ] बोन 
पार न्यूनिक भच्छचे कारसानों का काम देंगे |? 
>. फ्रे टरिक बॉन गेन्ट्ज़ का ह८?७ ई० मे लिखा पत्र । 


२७० प्राच्य धर्म और पादचात्य विचार 


वासनाओं श्रौर चचलतागों से विमुक्त मन ईइवर को जितना प्रसन्न करता 
है, उतनी भौर कोई चीज नही । इस प्रकार का मन एक प्रकार ईश्वर में 
ख्पान्तरित हो जाता है, क्योकि वह ईइवर के अतिरिक्त अन्य किसीका 
चिन्तन नही कर सकता, उसके अतिरिक्त किसी और को समभ नही सकता 
और ईश्वर के श्रलावा वह किसी अन्य को प्रेम नही कर सकता । जो व्यक्ति 
अपने श्रत करण भे ग्रविष्ट हो जाता है और इस तरह अपने से श्रेष्ठतर हो 
जाता है, वह सच ही ईश्वरत्व की श्रोर श्रग्नसर होने लगता है।” 


सेंट टॉमस एक्विनास (१२२७-७४ ई०) अलवर्टंस मैगनस का शिष्य था। 
भ्पने जीवन के श्रन्तिम वर्षों मे उसने एक लम्बी समाधि-दशा का अनुभव किया, भरत 
उसने उसके बाद कुछ भी लिखने से इन्कार कर दिया, हालाकि उसके निजी सचिव 
रेजिनाल्‍ड ने उससे इसके लिए वार-वार अनुरोध किए ।* हम तभी तक उपदेश देते 
और वात करते हैं जव तक हम अनुभव करते या उपासना करते हैं। रहस्यवादी 
परम्परा को महान जमं॑न रहस्यवादी एकहार्ट और टोलर, स्पेनवासी सेंट थेरेसा गौर 
सेंट जॉन ग्राव॒ द क्रॉस तया इस्लेण्डवासी प्लेटोवादियो तथा अन्यों ने जारी रखा । 


[३] 


भारतीय बाजार के लिए यूरोपीय राप्ट्रो मे १४६८ ई० में सधर्ष प्रारम्भ तव 
हुआ, जब वास्की-डि-गामा ने भारत श्राने के लिए समुद्री मार्ग की खोज की भौर जब 
१४०९ ई० में पुतंगालियों ने गोझआ पर श्रविकार कर लिया। यूरोपीय राष्ट्र पूर्व के 


१- रावर्ट ब्रिजेज्ञ ने 'द टेस्टामेंट आँव्‌ ब्यूटी? (१६३०) में इस घटना का वर्णन किया है-- 
“मुझे: यह अनुमान करते प्रसन्‍्तता होती है कि 'मास? (पूजा-समारोह) के समय उसको नो 
विवा-स्वप्न आया, 

--नेपुल्स में यह तव हुआ जब अचानक उसे समाधि लगे गई-- 

वह उसकी मनुष्यता की किचित्‌ बन्धन-मुक्ति थी: 

क्योंकि उसके वाद तो, चाहे वह अरस्तू रहें हों या क्राइस्ट, 

जिन्होंने उस समय उसे दर्शन दिए थे, उसने फिर कभी कोई शब्द नहीं लिखा, 

न किसीको बोलकर द्वी लिखाया, वरन्‌ दवात और कलम उठाकर रख दी, 

और नव रेनाल्‍इस ने वडे उत्साह ओर आयद से 

तथा मित्रता की धनिष्ठता के साथ, उसको यह स्मरण कराया कि उसे अपनी अधूरी पुस्तक 
मुम्मा? को पूरा करना दे ; 

तब एक निःश्वास लेकर उसने उत्तर दिया-- 

धेटे मेरे, में तुके एक गोपनीय वात बत्ताऊगा, पर तुमे मना करता हूँ 

कि मेरे जंते-जी किसी अन्य से तू मत कष्ट देना । 

मुझे लो लिसना था लिख चुका । मैने कुछ ऐसे रहृस्व-दर्शन किए दें इस बीच 

कि मेने जो कुद्ध लिखा भर सिखाया है, वह मुझे मदृत्वह्दीन लगने लगा दै 

कऔर इसीलिए मे अपने ईजदर से यह आशा करता हैं कि 

सिद्धान्त की तरद ही जीवन का भी शीघ्रता से अन्त हो जाण्गा [7 
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किसी प्राव्यात्मिक या मानवीय गुण से झ्राकपित होकर उसकी शोर नही खिचे, चरन्‌ 
स्वर्ण की इच्छा श्लौर उसे अपने माल का सरीदार बनाने की उनको कामना उन्हें 
भारत की और खीच लाई । कोलम्बस भी चला त्तो था भारत वो खोजने, पर झनजाने 
ही उसने अमेरिका को खोज निकाला । भारत एक ऐसा पुरस्कार वन गया जिसको 
हस्तगत करने के लिए सात्नाज्यवादियों मे होड लग गई | भारत को झपने अ्रधिकार 
में रखने के लिए पुनेगालियो, स्पे नियो, डचो, फ्रासीसियों श्रोर अ्येजों मे परस्पर युद्ध 
हुए, भौर इनका अ्रन्त तव हुआ जब १७६१ ई० में अग्रेज़ो को निर्णायक विजय प्राप्त 
हो गई । इसी श्रवि के बाद से भारतीय साहित्य के वैज्ञानिक प्रध्ययन का कार्य 
धारम्म हुआ । वारेन हेस्टिग्स ने प्रशासनिक प्रयोजनों के लिए प्राचीन भारतीय 
विधि-सहिताप्रो का श्रध्यपनल उपयोगी पाया | सन्‌ १७८४ ई० मे चार्ल्य विलविन्स ने 
भगवदगीता वा एक श्रग्नमेजी अनुवाद प्रकाशित किया जिसकी भ्रस्तावना वारेन 
#स्टिग्स ने लिखी थी , उसमें उसने कहा था कि भगवदगीता की तरह के ग्रन्थ 'तब 
भी बचे रहेगे जब भारत मे श्रग्रेजी उपनिवेज्ञ वा कही नाम-निश्चान भी न रहेगा भौर 
एसके जिन स्रोतों से घन तथा दाक्षित प्राप्त हुई थी, उनको याद भी शेप न रहेगी ।/ 
विलियम जोन्स ने १७८६ ई० में कालिदास के 'घक्तुन्तला' नाटक का श्रपना श्रग्रेजो 
अनुवाद प्रकाशित कराया । अग्रेज़ी से इसका पश्रनुवाद जर्मन में जॉर्ज फोर्स्टर ने किया । 
हर तथा गेटे जैसे विद्वानों ने इस अनुवादित पुस्तक था जोरदार स्वागत किया । 
उयपि शअ्रग्नेज़ों ने ही भारत के झ्राध्यात्मिक ग़जानों से यूरोप को परिचित कराया, 
श्रीर यह ग्वायाविक भी था, तो भी जमंन विद्वानों ने श्री त्र ही प्राच्य विद्या के कार्य 
को झपने हाथो में उठा लिया ।* भारतीय विद्यान्मास््र के श्रध्ययनों के लिए जमंनी से 
ही सबसे पहले प्रेरणा दी , रयच्छन्दलावार्देी। जमन विद्वान फ्रेंडरिक श्लेगेल ने भ्रपनी 
पुस्ता 'द लैग्युएज एण्प बिजच्म जाँव्‌ द इण्टियन्स' के द्वारा, जिसवंग प्रकाशन १८०८ ई० 
मे हग्ना, एस दिया में पहल की। ग्रॉगस्ट विलटेल्म बॉन ध्लेगेल ने, जो सनू १८१८ ६० 
में बोन में सस्झृत थे प्रथम प्राष्यापक नियुक्त हुए, सन्‌ १८२३ में गीता! वा सपादन 
किया । 'गीता' फा जर्मंत भाषा में पहला झनुयाद १८०४ ई० में हुआ। विनहेत्म बॉन 
हम्पोत्द पर उस पुस्तक का वंटा प्रभाव पडा , उसने दद्ा कि “महाभारत की यह्‌ 
पटना सदसे प्रधिवा सुन्दर हे, नहीं, कदाचित्‌ यह झ्रकेली ऐसी दाह्ठुनिक बिता है 
जिसयी तुलना गी दूसरी कोई वम्तु हमारे सुपरिचित साहित्यों में नहीं है ।”* उसने 
प्रीसीटिग्स प्ाव्‌ द एफेडेमी आय बिना (१८२५-०६) में एफ रूम्या प्रबन्ध एस 
पुस्तक के विष्य में दिया ! 

धारेनटापर ने उपनिषदों भी पविभारणा से पश्चिय प्राप्प दिया । उनके एक 
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लेटिन अनुवाद के द्वारा, जिसे एक फ्रासीसी ऐंक्वेटिल डुयेरॉन ने फारसी से प्रस्तुत 
किया था। उसकी स्तुति तो प्रसिद्ध ही है. और श्रोह ! मन मे पहले से हो जमे 
यहूदी अन्ध-विश्वासो को धो-पोछकर इसने उसको कितना स्वच्छ बना दिया ! इस 
पुस्तक का अध्ययन (मूल इलोको को छोड दें तो) ससार की किसी भी पुस्तक के 
अध्ययन से श्रधिक सरल है एवं उदात्त भावना से परिपूर्ण है। इसने मुझे जीवन मे 
शान्ति प्रदान की है, यह मुझे मृत्यु मे भी शान्ति प्रदान करेगी ।”* शॉपेनहॉवर पर 
बौद्ध आद्शों का भी बहुत प्रभाव पडा था। जर्मनों का अनुभवातीत सत्यवाद झॉपेन- 
हॉवर, हार्टमान भौर नीत्हों के माध्यम से भारतीय विचारणा द्वारा प्रभावित हुआ 
था। रिचर्ड वेगनर का वौद्ध आाद्शों से परिचय शॉपेनहॉवर की पुस्तको के द्वारा ही 
हुआ । एक वौद्ध उपाख्यान के फ्रेंच झनुवाद के श्राधार पर ही उसने अपना 'पारसिफल' 
लिखा था । वेगनर ने १८५७ ई० मे मैथिल्डे वेसेवडॉन्क को लिखा था “भ्राप जानते 
हैं कि में किस प्रकार भ्रवचेतन रूप से वौद्ध हो गया हू ।” आगे उसने लिखा था 

“हा, मेरे बच्चे, यह एक सार्वभौम विचार है जिसकी तुलना में अन्य किसी भी धर्म 
का सिद्धान्त छोटा और सकुचित लगना ही चाहिए ।”* हेने हालाकि सेमेंटिक धर्म को 
माननेवाला था, पर उसके सम्बन्ध मे ब्रैन्डीज का दावा है कि “उसका आध्यात्मिक 
घर तो गगा के तट पर ही था ।”* नौमान ने बौद्ध घर्म-ग्रन्थो का जर्मन भाषा मे 
अनुवाद किया श्रौर उसके अनुवादो के माध्यम से वौद्ध धर्म जमंनी मे लोकप्रिय हो 


१. पेरेर्गा, ४, ९० १८५ + वैलेस द्वारा लिखित 'शॉपेनद्वॉवर”, प० १०६ से उद्धृत । 

२. श्र्‌ नहिल्‍ड वैगनर के 'ट्रवलाइट आँवू द गॉढड्सर, १० १०६ पर कद्ठता दे : 

“जानता दे तू, में कहा जा रहा हूँ ९ 

इच्छा के घर के वाहर मे निकल जाता हूँ, 

भाया के घर से मे सदा के लिए भाग छूटता हूँ 

चिरन्तन सम्ाब्यता के द्वार खुल गए दं, 

पुनर्नेन्म से मुक्ति मिल गई हे मुमे | 

जो उसे जानता दे, उसमें से होकर चला जाता है |? 

विंटरनित्त द्वारा लिखित इण्डिया ण्ण्ड द वेस्ट, विश्वभारती क्वाट्टरली, फरवरी १६३७, 

० १६ में उद्धृत | 

0 मेन करेन्द्स भ्ाव्‌ यूरोपियन लिट्रेचर', सण्ड 7, १० १२६, ऐमिण्ल ने उल्लेख किया 
है कि उसमें कुछ हिन्दुत्व की भावना दे | वद्द लिखता दे : “हिन्दू प्रतिभा के साथ मेरा वहुत लगाव 
है। हिन्दू मन विशाल है, कल्पनाशील दे; प्रेमिल, स्वप्निल भौर झानुमानिक है, किन्तु उसमें 
मद्वाकाका, व्यक्तित्व भर इच्छा से विद्वीन हे । सर्वेश्वरवादी निरयहता, मछत्तरपूर्ण सत्ता में भाक्ता 
क विलयन, नारी-सुलभ कोमलदा, जीव-हत्या के प्रति मय, कर्म के प्रति विरक्ति--थे समी बातें मेरे 
स्वभाव में मौजूद ह--कम से कम स्वभाव में तो ६ ही, जो आद्यु और परिम्पितियों के साथ-साथ 
विकसित हुआ दे | फिर भी, पश्चिम का कुछ अश भी मुझमें दे । एक चीज़ जिसको मे किसी प्रकार 
नहीं गले उतार पाया हू, वह द किसी विशेष रूप-रग, राष्ट्रीयता या ज्यव्तिल के प्रति पूर्वागइ । यही 
कारण है कि में अपने ही न्यक्तित्व, अपने ह। लाम, द्वित या सामयिक विषयों के सम्बन्ध में सम्नति 
देने के बारे में इतवा भ्रन्यमनस्क हैँ | परन्तु इस सवका मइ्त क्या दे १? (जनल, १० ६१५६ १६२१ 
२२४) | वह कहता दे : “यह कोई बुरी वात नहीं दे कि पाश्चात्व जगव्‌ के मानव को निगल बनाने 


वाले कार्यो के बीच आह्मणल से युक्त कुछ आत्माए मी वनी रहें ।? (प० २४६) | शत 
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गया । उपनिपदो तथा अन्य पाण्डित्यपूर्ण भारतीय ग्रन्यो के जो भ्रनुवाद पॉल इयूसेन 
ने किए, वे जमंनी में अध्यात्म विपय के श्रेष्ठ एवं थास्त्रीय ग्रन्थ वत गए 

मिश्ेलेंट ने वाल्मीकि “रामायण के विपय में लिखते हुए १८६४ ई० में कहा 
था - “जो भो बहुत काम करने से या चिन्तन करने से थक्र गया हो, उसको चाहिए 
कि उस गहरे प्याले से जीवन और यौवन की एक बडी घूट पी डाले । 'पद्चिम मे 
सारी चीजें सकुचित दिखाई देती हँ--यूनानी धर्म तो छोटा श्रीर दमघोटक जान पडता 
है , जूटाई धर्म तो शुप्क है और मेरी तो उससे सास फूलने लगती है। मुझे तो महान 
एशिया, परिपूर्ण पूर्व पर एक दृष्टि डाल लेने दो '।” कॉम्टे का प्रत्यक्षवाद (पॉजिटि- 
विज्म) शौर कुछ नही, वह वौद्ध घ॒र्म ही है जिसे श्राधुनिक सम्यता के अनुसार झपना 
जिया गया है , यह हल्के श्रावरण में छिपा वौद्ध धर्म ही है ।* 

एडविन श्रार्नेल्ठ की 'लाइट श्रॉवू एशिया' पुस्तक ने इग्लैण्ट भ्रौर अमेरिका मे 
काफी उत्साह जागृत किया। श्रमे रिका के थोरो, एमर्सन ग्ौर वाल्ट छ्विटर्मन के विचारों 
पर भारतीय विचारणा का प्रभाव दिखाई देता है । थोरो कहता है “वाल्डेन का घुद्ध 
जल गगा के पवित्र जल में श्लोतप्रोत है ।” एमर्चन जिसे “भोवरसोल' कहता है, वह 
उपनिपदो का 'परमात्मन्‌” ही है। छ्विटर्मेंन सम्यता की जटिलताओ से वचने की चित्ता 
में श्रौर दिग्भ्रमित बुद्धिवाद से घवराकर पूर्ण की ओर श्राशा-मरी दृष्टि से देसता है । 
इविंग बैबिट के मानववाद और पॉल एल्मर मोर की कृतियों पर भारतीय विचारणा 
का गहरा प्रभाव पड़ा दिखाई देता है । 

मेटरलिक पूर्वी सम्यता को मानव-मस्तिप्क का पूर्वी सण्ड' और पश्चिमी 
सम्यता को पश्चिमी सण्ड' कहता है और दोनों की कमियो की भ्रालोचसा करता है 


“एक यह (पश्चिमी झण्ड) बुद्धि, विम्ान श्लौर चेतनता को उत्पन्न 
करता है , दूसरा वह (पूर्वी खण्ट) अन्त स्फ्त्तेजान, धर्म झ्ौए उपचेतन को 
सदित करता है ।'**एकाधिक बार इन दोनो सण्डो ने एब-दूसरे मे प्रविष्ट 
होने थी, घुलने-मिलने की और साथ-साथ काम करने की चेप्टा की है , परन्तु 
पश्चिमी सण्प' नें जो इस ससार में कुछ श्रधिक सक्तिय विस्तार पा गया है, 
'पूर्यी खण्ए' के सारे प्रयत्तो को निष्क्रिय चना दिया है, विफल वर दिया है । 
एमसे भीतिक विशानों के क्षेत्र में अस्ताघारण प्रगति झरने छा हमे श्रवसर दिया 

विन्तु जैसी तबाही भौर भअस्तव्यस्तता की स्थिति में से हम प्राज गुजर रहे 
हैं, उसमें हमें ला पदकने फा उत्तरदायित्व भी इसी पर है ।** सब समय पा 
गया है कि टगे शपने निष्क्रिय हो गए पूर्वी पृष्ठ को चंत्न्य बनाथे । 


राम्पा रोता ने, जिनपर नारतीय पिचारपा का गहरा प्र माय पा है, लिया रे 


“मूराप में हम-जस कुछ लोग है जिनको यूरोपीय सन्यता पूर्ण प्रात्म- 
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हैं रडए ३ था छदयाय परत दृदिएमा (८८४ शरू० 2 । 


श्छ्ट प्राच्य धर्म और पाइचात्य विचार 


केसरलिंग जिनकी कृतियो मे पूर्व की आत्मा वोलती है, कहते हैं 


“यूरोप मे ऐसी कोई चीज़ नही जिसकी प्रतिक्रिया श्रव मुभपर होती हो । 
यह ससार मेरे लिए इतना परिचित है कि मेरे अ्रस्तित्व को यह कोई नया 
स्वरूप नही दे सकता यह बहुत श्रधिक सीमित हैं। सारा का सारा यूरोप 
भ्राजकल एक-जैसे मन का हो गया है। मैं ऐसे लोक मे पहुच जाना चाहता हू 
जहा मेरा जीवन, यदि इसे अपने को बचाना हो, रुपान्तरित हो सके ।” 


आयरलैण्ड मे जो साहित्यिक पुनर्जागरण हुआ, जिसके केन्द्रीय व्यक्ति डब्ल्यू० 
वी० यीट्स भौर जॉर्ज डब्ल्यू० रसेल (ए० ई०) हैं, वह पूर्वीय घारणाओ के 
साचे मे ढला हुआ है ।* जॉज मूर ने अपने उपन्यास 'द ब्रुक केरिथ' मे ईसा को ऐसा 
दिखाया है कि क्रॉस पर सूली चढाए जाने के बाद वे बच निकले हैं भर सेंट पॉल से 
उन्होने भेंट की है तथा अपने सशोधित इजील (गॉस्पेल) को उन्होने पॉल को 
समझभायां है । वह कहते है “ईदवर कही वाहर नही है, वल्कि इसी विश्व मे है , वह 
केवल पृथ्वी और नक्षत्रों का ही अभिन्न अ्रग नही है, वरन्‌ वह मुभमे, तुभमे भौर 
पहाड की ढाज् पर चरनेवाली मेरी भेड़ो में भी वर्तमान है ।” पॉल जब इन वचनो 
को सुन रहा होता है तब वह शअ्रनुभव करता है कि ईसा द्वारा कथित ये सिद्धान्त तो 
वही हैं जिनका उपदेश कुछ भारतीय सन्यासियों ने उन गडरियो को दिया था जिनके 
साथ ईसा भी रह रहे थे | श्राज यूरोप श्रौर अमेरिका मे वहुत-से साहित्यकार ऐसे हैं 
जो भारतीय विचारणा से श्रभावित हैं तथा जो हमारी मौजूदा परेशानियो से घवराकर 
उराकी श्रोर प्रेरणा प्राप्त करने के लिए देख रहे है ।* सर चार्ल्स ईलियट लिखते 
हैं. “मुर्के यह आत्मस्वीकृति करने में कोई हिचक नहीं है कि मुझे यूरोपियनों की 
१ जॉन डब्ल्यू० रसेल लिखते है : “आधुनिक विचारकों में गेटे, वर्ड लवर्,, एमर्तंन भौर 
थोरो में इस सजीवदा और, विवेक का कुछ चश है, परन्तु उन्होंने जितना कुछ कहा ६ और उत्तसे भी 
कुछ भविक, हमको पूर्व की पविद्र पुस्तकों में मिल जाता है । भगवद्गीता भौर उपनिपदों में सभी 
वस्तुओं पर ईश्वर-नैसा पूर्ण णान मिलता दे कि मुके अनुभव होता है क्लि इतने विश्वासपूर्वक लिसने 
के पृ, इनके लेखकों ने शान्त स्टृति के द्वारा उम्र अन्तद्व न्द से भरे हुए हज़ारों लालसापूर्ण जीवनों 
को अवश्य देखा होगा, तभी तो वे ऐसी चीज लिख सके जिसे पढ़कर हमारी भ्रात्मा को इतनी शान्ति 
और निरश्चितता अनुभव होती दे ।” [“० मेन्वायर आब ए० ई०१ (जॉर्न टब्ल्यू० रसेल) लेखक-- 
जॉन एलिंगटन (१8४७) पृष्ठ २०) | | 
२, ओर फोसेट ने अपनी पुस्तक ए मॉडने प्रेल्यूड” में कहा है कि किस प्रकार मैंने रूड्िपभी 
इंसाध्यत से चलकर प्रयोटित सर्वेश्वर्वाद की शरण ली, जिसमें वेढान्त के दर्शन शोर उसकी शिक्षा 
को परिणति प्राप्त हुई दे । मैंने उसमें कुछ ऐसी चांज पाई,जो कम-मे-कम मेरी अशान्त भात्मा को 
शुद्ध कर सकती थी भौर ठृप्ति अद्ान कर सकती थी (पृष्ठ २४८) । नर्वेश्वस्वाद में 'सझुण ईख़र? को 
(लिर्यु य ईश्वर में पूर्णता प्राप्त हुई थी; वहा 'क्रिग्टॉस! वा देवी आत्मा देसा के जन्‍म के पहले से ही 
घात थी और उसको अमिव्यवत्र भी किया जा चुका था | श्रॉल्ड्अस हक्लले ने अपनी सबसे वाद के 
पुस्तकों आईलेस इन गाज! श्रोर 'एयड्स एएड मोन्स! में आध्यात्मिक शन्यदप्टि के लिए जिस 
संयम यो 'प्रावश्यकता ?ै, उसकी ओर हमारा भ्वान ठिताया है और योग की रती को स्वीकार बरचे 
वी घुवित ठी है । आारलीय प्रमाव कोर ऐसा लमूना नहीं है जिमकी नद्ल के जा ने; ? ल्कि यट 
तो एक रग दे जो रग-रग में मिन जाता दे | 
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यूनान, फिलस्तीन, और मारत 
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पर्चिम में यह जो श्राध्यात्मिक आपाधापी मची हुई है, उसका कारण क्या है ? कही 
ऐसा तो नही कि यह श्रात्म-रक्षा की गहरी मूल-प्रवृत्ति तथा विश्व-एकता की श्राकाक्षा 
से प्रेरित है ? प्राच्य दार्शनिक विचारो का झ्ाकर्पण पाश्चात्य लोगो के मन में तब 
हुआ जब उनकी श्रास्थाए डगमगा गई थी, जब वे श्रपनी परिस्थितियों से घबरा गए 
थे । ऐसी दशा उस समय भी उत्पन्न हुई थी जब ईसाई सवत्‌ का प्रारम्भ हुआ था । 
ऐसा लगता है कि हम श्रभी तक यह स्पष्ट रूप से नही सम पाए हैं कि शझ्राधारभूत 
सत्यो से हम दूर हट गए हैं। हमारे जीवन मे श्रस्थिरता श्रा गई हैँ जो नाना रूपों 
में अपने को व्यक्त कर रही है। प्रभुसत्तात्मक राज्य का अनुमोदन, ऐसे राज्य का, 
जो किसी अन्य के प्रति निष्ठावान नही, जो श्रपनमे ही लोगो को विनष्ट करने के लिए 
श्रपने को स्वतंत्र समभता है और जो स्वय कभी ऐसे ही विनाश का भागी वन सकता है , 
जातीय श्रौर राष्ट्रीय मूर्तिपूजा जो सार्वजनीन सग्रठित जीवन को अस्वीकार करती 
है, धन की बढती हुई निरकुशता, धनियों और गरीबों का सघर्ष श्रौर सहकारिता 
की भावना का विनाश--थे सब ऐसी वातें हैं जो हमारे जीवन में श्रा गई है शौर 
जिनसे समाज के श्रस्तित्व को ही सकट उत्पन्न हो गया है। राप्ट्रो की असुरक्षा भर 
जनता की निराश्रयता तो सदा से रही है, परन्तु समय-समय पर खूनी विप्लव भी होते 
रहे हैं। ये दोनो बातें ऐसी सामाजिक व्यवस्था के श्र॒लग-श्रलग पक्ष है जो आदिम 
प्रकृति की होती है। यूनानी सस्‍्क्ृति का जन्म संघर्षों के वीच हुआ , ये सघर्प यूनान 
के नगर-राज्यो के मध्य हुआ करते थे या विदेशी शत्रुओ के साथ | रोमन साम्राज्य 
की स्थापना कई विनाणक भौर वहुधा भीषण युद्धों के फलस्वरूप हुई थी, हालाकि 
यही पादचात्य सभ्यत्ता का घर और पालना वना। मध्ययुग, जिसमे एक-समान धर्म 
के कारण यूरोप मे ऊपरी तौर पर एकता दिखाई देती थी, कई निरन्तर चलनेवाले 
युद्धो का युग रहा । यह कहना कोई श्रत्युक्ति न होगी कि शायद ही कोई दिन ऐसा 
गुजरता होगा जब महान शव्तिया अपने विथाल उपनिवेशों के किसी न किसी भाग 
में छोटी या बडी घड़ाई मे न उलभी रहती हो | श्रव भी हम सघर्परत हैं. देश के 
भीतर तो हम न्यायपूर्ण श्ौर श्रच्छे प्रवार की जीवन-द्णाए चाहते हैं और उनके लिए 
सघप करते हैं, बाहर हम श्रपने देश के झत्रुओं से लडफर अपनी स्वतत्रता की 
रक्षा करते हैं। यह कहना ठीक नही कि मनुप्य श्राज पहले की श्रपेक्षा बुरा 
हो गया है। कुछ बातों में तो पहले के मनुष्यों की गअ्रपैक्षा श्राज का 
मनुष्य सुधरा हुआ लगता है, किन्तु इससे हमे फूला नहीं समाना चाहिए। जब 
श्रीमती रोजिटा फॉर्वीज ने साझ्ो पौलो स्थित बन्दी-सुधार-ग्रह का निरीक्षण ह्रिया, 
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पश्चिम में यह जो ग्ाव्यात्मिक आपाधापी मची हुई है, उसका कारण क्या है ? कही 
ऐसा तो नही कि यह श्रात्म-रक्षा की गहरी मूल-प्रवृत्ति तथा विध्व-एकता की श्राकाक्षा 
से प्रेरित है ? प्राच्य दाशनिक विचारो का आकर्षण पाश्चात्य लोगो के मन में तब 
हुआ जब उतकी श्रास्थाए डगमगा गई थी, जब वे श्रपनी परिस्थितियों से घवरा गए 
थे । ऐसी दशा उस समय भी उत्पन्न हुई थी जब ईसाई सवत्‌ का प्रारम्म हुआ था । 
ऐसा लगता है कि हम श्रभी तक यह स्पष्ट रूप से नही समझ पाए हैं कि श्राधारभूत 
सत्यो से हम दूर हट गए हैं। हमारे जीवन मे भ्रस्थिरता श्रा गई है जो ताना रूपो 
में अपने को व्यक्त कर रही है। प्रभुसत्तात्मक राज्य का अनुमोदन, ऐसे राज्य का, 
जो किसी श्रन्य के प्रति निष्ठावान नही, जो अपने ही लोगो को विनप्ट करने के लिए 
अपने को स्वतत् समभता है भौर जो स्वय कभी ऐसे ही विनाश का भागी बन सकता है , 
जातीय और राष्ट्रीय मूर्तिपूजा जो सार्वजनीन सगठित जीवन को अस्वीकार करती 
है, धन की बढती हुई निरकुशता, घनियो और गरीबों का सघर्प श्रौर सहकारिता 
की भावना का विनाश--ये सब ऐसी वातें हैं जो हमारे जीवन में झा गई हैं श्रौर 
जिनसे समाज के श्रस्तित्व को ही सकट उत्पन्न हो गया है। राप्ट्रो की श्रसुरक्षा भौर 
जनता की निराश्रयता तो सदा से रही है, परन्तु समय-समग्र पर खूनी विप्लव भी होते 
रहें हैं। ये दोनो बातें ऐसी सामाजिक व्यवस्था के श्रलग-प्रलग पक्ष हैं जो ग्रादिम 
प्रकृति की होती है । यूनानी सल्क्ृति का जन्म सघर्पों के बीच हुआ , ये सघर्ष यूतान 
के नगर-राज्यो के मध्य हुआ करते थे या विदेशी शत्रुओ के साथ । रोमन साम्राज्य 
की स्थापना कई विनाशक श्र बहुधा भीषण युद्धों के फलस्वरूप हुई थीं, हालाकि 
यही पादचात्य सम्यता का घर और पालना वना। मध्ययुग, जिसमें एक-समान धर्म 
के कारण यूरोप मे ऊपरी तौर पर एकता दिखाई देती थी, कई निरस्तर चलनेवाले 
युद्धो का युग रहा । यह कहना कोई श्रत्युक्ति न होगी कि शायद ही कोई दिन ऐसा 
युज़रता होगा जब महान शक्तिया अपने विशाल उपनिवेशों के किसी न किसी भाग 
में छोटी या वडी लड़ाई मे न उलझी रहती हो । अब भी हम सघर्परत है. देश के 
भीतर तो हम न्यायपूर्ण और अ्रच्छे प्रकार की जीवन-दाए चाहते हैं और उनके लिए 
संघर्ष करते हैं, वाहर हम अपने देश के शत्रुओं से लडकर अ्रपनी स्वतश्रता की 
रक्षा करते हैं। यह कहना ठीक नहीं कि मनुप्य झाज पहले की शतपेक्षा बुरा 
हो गया है। कुछ बातो में तो पहले के मनुप्यो की अपेक्षा श्राज वा 
मनुष्य सुधरा हुआ लगता है, किन्तु इससे हमे फुला नहीं समाना चाहिए। जब 
श्रीमती रोजिटा फॉर्वीज ने साझ्रो पौलो स्थित बन्दी-सुधार-ग्रृह का मिरीक्षण क्रिया, 
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तब उन्होंने उसके अ्रवीक्षक से पूछा कि वया इसके अन्तेवासियों में बहत सारे चोर है । 
ग्रधीक्षक को बढ सुनकर धवकान्ता लगा। उसने उत्तर दिया “जी नहीं, जाील 
के लोग बढ़े ईमानदार होते हैं। यहा रहनेवाले लगभग सभी मनुष्य हत्यारे है ।* 
झोंगस्टाइन ने एक समुद्री झाकू और सिकन्दर महान के वार्चाताप का हवाला दिया है 
जिसमे डाकू सिउन्‍दर से कहता है . “चूकि मैं एक छोटे-्से जहाज को लेकर टाका 
डाजता है, उगलिए लोग म्‌ के टाझ्धू कहते हूं, परन्तु जब इसी काम को तुम एक बड़े 
जटहाजी बेडे की सहायता से बस्से हो, तो लोग तुम्हे सम्राट बहते हैं।” विसी भी 
सामाजिक पद्धति की भ्न्छाई या बुरार्ट की बुनियादी कसीटी यही हैं कि उसके धन्त- 
गंत रहनेवाले वर-नारी किससे सुसी और सकुझल है । जो लोग श्राथिक घवित भौर 
राज्य को अपने णीवन का लध्य बनाकर घलते हैं, उनको रुचि जनता में एक सच्चे 
प्रतार के जीवन फा व्रिवगस करने की और नहीं होती श्यौर उनयो बुद्ध को एक 
राष्ट्रीय उद्योग के रूप मे अपनाने के लिए वाध्य होना पडता है। हमारे मन वी 
शादतो घौर भ्रपी पडोनियों के साथ हमारे सम्बन्धों में अधिक परिवर्तन नहीं हुझा 
हैं, मिन्‍्तु हमारी पारस्परिव प्रतिद्वन्द्रिताए एव घग्रुताए तथा एक-दूसरे को ने समभने 
गी हमारी अन्नानताए प्राज फे धनिष्ठ रूप से शुवे सस्तार में जिसके पास विनाश के 
नये ध्रह्प-धात्र है, झ्षत्यन्त भयावह होती जा रही है । हमने याश्रिकी प्रगति तो बहुत 
फेर ली है, परन्तु भ्राव्यात्मिक विकास फी दृष्टि से हम श्रपरिपवद हैं, झाधिक शगित 
झौर राजनी तिक प्रतियामिता के प्रति हमारे मन में प्रेम हे--इसके लिए हम कोर्ट भी 
प्रन्याय करने में नही हिचकते--प्राज इस चीज का श्रहसास हमे हुआ है, प्रत, हूस 
प्रपने प्रभाद फो छोष्कर सहसा चौंव पढ़े है । हम प्रपने-पभापमे पूछने लगे है कि लिस 
सम्बली पा घाल्य जेवर हमारे समाज ने स्वयय को पथ तक जंसे-तेसे दिझ्गए रखा £, 
पया ये नैतिक हूँ ?े या वर्तमान व्यवस्था जिसमे समाज का ग्राधार दासत्व तथा 
सकीर्ण दखबररी है, न्‍्याय के नियमों पर ग्ाधारित है ? जब सभी नोगो की लालसाए 
इतनी बढती छा रही है कि उनको पूछि के लिए साधन न्यून पहते जा रहें हूँ, जब 
जीयस थी द्रथाएं इतनी प्रप्नाकृतिक हो उठी है कि उनती रक्षा के जिए समस्स राष्ट्रों 
वो सप्रन्सश्मित सेनाग्री के शप में पदिशन कर देने की ध्रावश्यरता उन्पन्त हो गई 
४ , जब पति-राजसीति की धेप्ठता को अपनी ही सन्तर्निहित विनायतत्ता से समरा 
उस हो गया / , झब सामान्य एनता धपने दिल्ल री गहराएयों में यह महसूस ररमे 
देगी हे हि 'पन्‍्य रे थे सर्न जिस्टोने पननी प्रसव नही हिया झौर प्रस्य है थे स्लन 
लिन धरा यंग बलों दिसीकों सही पिसाया' तब यहू हमारे सिद्धास्तों धथा 
“मारी झारधा के ए एसा झुनोती हो झावी है । मानव-जासि वी धाज नो डे सद 
ऐोटातिबर हो थी है, उसेछो देपशर एमें गस्भीरता मे सोचना घराष्टिए। संसार 
मेक थे था एव झेसा रोगी बसे गया है जिसे चारो घोर में ऐसे सीम एशीमो, घोभा- 
गराओी धौर विक्ियरो ने पैर रगा है हो प्पने रोगी ही संबिणे पुरानी छुसी को 
दी मसाव रुख मे रवि झा | । सादरघाा इस छोब जो है हि सोनी शोदपेई उद्र 
लिति एस है। + घने वश एसबा मात निय झथो मे विषा-भिधा-शत घट कप था, एमम 
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से उसको निकालने तथा उसको उन्मुक्त करने की आवश्यकता है, ताकि वह पहले की 
अपेक्षा श्रधिक खुले वायुमण्डल मे रहकर सोच सके । पूर्ण सत्य को नष्ट नहीं किया 
जा सकता । नैतिक नियमों को खिलल्‍ली नही उडाई जा सकती । जॉर्ज मैकडॉनल्ड ने 
एक नीति-कथा कही है एक प्रवल भावी ने चन्द्रमा को उडा डालने की ठानी, किन्तु 
'आधी की प्रचण्डता के बीत जाने पर भी चन्द्रमा हवा से मीलो ऊपर पूर्ववत्‌ मुस्कराता 
दिखाई दिया, उसको तो यह भी पत्ता नही था कि कोई ग्रन्धड कभी चला भी था था 
नही | हमने झाध्यात्मिक दृष्टि से भ्पने को इतना साधन-सम्पन्न नहीं बनाया है कि 
हम जीवन के तथ्यो का सामना कर सके और सत्य तथा सहिष्णुता पर श्ाधारित 
नीतियो का श्रनुगमन कर सकें , यही कारण है कि हमे शस्त्रों के वल से अपने प्रति 
किए गए अन्यायो का बदला लेना पडता है | हमारे सामने झब दो ही विकल्प है 
या तो हम ईमानदारी की नीति श्रपनावें और न्याय के आधार पर ससार का पुन- 
स्सगठन करें या सारे ससार को अस्त्र-शस्त्रो से सज्जित एक युद्ध-दिविर में बदल दें। 
बस, श्राज यही प्रश्न हमारे सामने है। यह अत्यन्त गम्भीर और बहुत श्रावश्यक प्रश्न 
है, क्योकि हम श्रव भी इससे आक्रान्त है । 
यह इतिहास का एक तथ्य है कि जो सम्यताए घैयें, कष्ट-सहन, अत्याचार के 
प्रति विनद्र श्रसहयोग, सौहाद तथा सहिष्णुता श्रादि सच्ची घामिक शवितयों पर 
आधारित होती हैं, वे चिरजीबी होती हैं, और जो सम्यताए सक्रिय बुद्धि, शवित, 
आक्रमण तथा प्रगति जैसे एकान्तिक मानववादी तत्वों को लेकर खडी होती हैं, वे 
चमक-दमक में तो बढी-चढी होती हैं, परन्तु वे अल्पजीवी होती हैं। युवानी सभ्यता 
श्राठ सौ वर्षों तक या उससे भी कम समय तक टिकी, अधिक से श्रधिक नो सौ वर्षो 
तक रोमन सम्यता का दौर-दौरा रहा और कुस्तुनतुनिया (कॉन्स्टेन्टिनोपुल) की 
सम्यता एक हजार वर्ष से श्रधिक त चली , तनिक इनके साथ चीनी और भारतीय 
सम्यताशो के दीर्घ जीवन की तुलना तो कीजिए ! यद्यपि यूनानी सभ्यता ने ससार 
को लोकत नर, व्यक्तिगत स्वतन्त्रता, वौद्धिक निष्ठा के सिद्धान्त दिए, और ये उसकी 
बडी महत्त्वपूर्ण देनें थी, तथापि चगर-राज्यो के प्रति श्रपनी निष्ठा के कारण यूनानी/ 
लोग कम से कम आपस में भी मिलजुलकर, सगठित होकर नहीं रह सके । उनवी 
उच्च घारणाए शक्ति का रूप नहीं ले सकी । यदि उन घारणाओ्नों की बात छोड दें 
जिनको रहस्यवादी धर्मों मे ग्रहण कर लिया गया था, तो यूतानियों ने भानव-त्रमाज 
की किसी धारणा का विकास नही किया, हालाकि प्लेटो, अरस्तू श्लौर स्टोइकबादियो 
ने बहुत मूल्यवान विचारो की देन दी । सस्यता के विकास मे रोमन लोगों ने जो योग- 
दान किया, वह बहुत महत्त्वपूर्ण रहा, किन्तु ५०० ई० तक तो रोमन साम्राज्य का ही 
भ्रस्तित्व मिट गया था। साम्राज्यो की यह प्रवृत्ति होती है कि वे जनता को उसकी 
श्रात्मा से वचित कर देते हैं ! एक विस्तृत भूखण्ड पर आधिपत्य स्थापित कर लेने का श्रर्य 
आ्रात्मिक दृष्टि से भी उन्‍्तत होना नही है । रोमन शासन के श्रतर्यंत शान्ति रही, इसका 
कारण यह था कि उसने किसीको इतना सबल छोडा ही नहीं कि वह उसका विरोध 
कर सके । रोम ने ससार को जीत लिया था और उसका कोई प्रतिद्वन्दी नहीं रह 
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गया था, फिर यह हिगससे संघर्ष करता और किस लिए ? रोम की तूती बोलती भी, 
परन्तु यह मग्भृमि वी, दित्न सहमति घौर दयनीय दासता की छ्ान्ति थी । रोमन 
साम्राज्य की सारी इमास्त के टाचे को जोठ रसनेवाली सीमेन्ट सेना थी। सेनाध्यक्ल 
राज्य का भो प्ध्यक्ष होता वा, जिसे 'इग्परेटर' वहा जाता घा, धाज के एम्परर' (साठ) 
पब्द का यह समानार्बी था । तीसरी थताब्दी के मध्य में हर तह फे बियटे दिय सैनिकों ने 
कुछ अनुयाधियों को अपने साथ लेकर सजवारों पर बब्ज़ा कर लिया , ये सरकारें 
अपने-अपने अलग छेत में अपने सैनिकों के वलझूते पर कार्य झर रही भीं। साही 
सरयार के निर्वेल पट जाने पर नैतिक अराजवता बट गई थी। समुद्री दो पर 
समद्री टाझुझों और सीमानन प्रदेशों मे सूट-मार करनेवाले निरोहो के कारण छीवस 
वहा प्रसुरनित हो गया था। तीसरी प्ताब्दी के अन्त में उायोकवोशियन ने समस्त 
राज्य बा पुनरप्गठन करने वी चेप्टा की, किन्तु जीवन के मानदण्ढों मे जो गिरावद् 
पध्रामे लगी दी, उसे पिसी तरह नहीं रोका जा सका । 

पुनजगिरण बाल के छुछ विद्वानों का बह मत्त है कि रोग के पतन का कारण 
उसमें ४गाएयत के 'अन्य-विश्यारों गा फैलता घा । इस प्रकार, ये जिद्दान जुतियन 
भ्रपोस्टेट के नेतृत्व में होनेवायी धर्म-बिरोसी प्रतिक्रिया फे हतिहामकारों वी रौद- 
पुवार यो प्रतिध्चनि परते ह। उन प्रतिक्रियायादी इतिहासकारों या कंयने था ; 
' एमार्ड ही हमारे सनी दुर्भाग्यो के मूल बगरण है'"१7) सम्भव है कि रोमन साआउये 
पी ऊपरी तडक-सटक घोर शान-शौयत झब पीकी पहने लगी, तब ईमाइयल का 
शानर्पण लोगो के लिए प्रधल होने लगा । बर्दर जातियों फे झाकरमणों को ही रोस के 
पतन था एयमान्र यारण नहीं कहा जा समता । उसके पतन से जितना हाथ बाहरी 
सतरी गा पा, उतना ही आन्‍्तरिक पट्यत तथा दुरशितन्धि का भी था ॥* लोभ ओर 
भप्ठाघार, पन-पराग्य मे प्रतिशय वृद्धि तथा दासो वी बहुलता में समाज के सन्तुन्‍न 
पो थिगाद दिया। यह श्रव्ययन्था, लेप्ट दौद्धिक जीवन फे झय भौर स्यायनिठसः के 
छास का समय था | गृरोपीय सम्यता इसने नीचे गिर गए थी कि हुछ लोग तो यह 
पक सोगमे सभे हि ससार पा प्रन्त मितद था गया है। झॉमस्टाइन मे कहा श्य : 
' रोम थे पतन पर साग समार धारतेमाद बर उठा था। देवेस्ट्रेन-स्पित धपते मठ 
में सेंद पेतेमी मे लिए था ८ “गानयजाति पा ही रायेनाभ हो गधषा , झघ में यह 
मोजता हे लि झिस सगर + सारे सखार को धपने सधोन बार रण पा, प्राज बेही 

२ एम 6 रेगन गाते हे हि ७४सागयत एक ऐए। विखानिसो थो जिसे आधान रूगास के 
शह्लुनदा शुस लिए चर एक प्छा खानन्य पीईत्य दो रिपि पैश 2२ २॥, शिएफें. (४ इस- 
सा राप्त दे | रूप ही मात हिदि ।! (भान ओरेंट, एए ४८१) । 

६, हा बीए कम पी शिर शरण झा फम्गग रज्न रसफ्याद बा भ्गफत ७] 
मेदाय ४ ए धि य४व परिणन घर । सूप गम घिन े, मज्रण्दों शा तप पेय सता ( 
मे ७वधगन फोर 53. | 77 तप, पृरएर फिये शव २) धरासिनय हो गय) ४ ) कट विड 
है, रु हारा बाय ६ यू है हि को ४ पिद्यानपनिस्य पर मरिस्र यो, राष्याहिफ हद) हे) 
चोड पे बइहर टाई 20॥ ५३ शथा। ऊंया यह र्योशि भृरारोर फीट आरचल है है की उ३धज] कप बा 
$ ; दब को 2 पर विय्नत ये ही वी प्रिषम पद हम च (शर३छे, दप बस है 
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पे उसको निकालने तथा उसको उन्मुक्त करने की आवश्यकता है, ताकि वह पहले की 
प्रपेक्षा श्रधिक खुले वायुमण्डल में रहकर सोच सके । पूर्ण सत्य को नष्ट नही किया 
जा सकता । नैतिक नियमो की खिलली नही उडाई जा सकती । जॉन मैकडाँनल्ड ते 
एक नीति-कथा कही है एक प्रवल आधी ते चन्द्रमा को उडा डालने की ठानी, किन्तु 
प्राधी की प्रचण्डता के बीत जाने पर भी चन्द्रमा हवा से भीलो ऊपर पूर्ववत्‌ मुस्कराता 
देखाई दिया, उसको तो यह भी पता नही था कि कोई अन्चड कभी चला भी था या 
ही | हमने आध्यात्मिक दृष्टि से श्रपने को इतता साधन-सम्पन्न नहीं बनाया है कि 
_म जीवन के तथ्यों का सामना कर सर्क शौर सत्य तथा सहिप्णुता पर भ्राधारित 
गतियो का अनुगमन कर सके , यही कारण है कि हमे शस्त्रों के बल से श्रपने प्रति 
कए गए गन्यायो का बदला लेना पडता है । हमारे सामने भ्रव दो ही विकल्प हैं 
तर तो हम ईमानदारी की नीति अपनावें और न्याय के आधार पर ससार का पुन- 
संगठन करें या सारे ससार को अस्त्र-शस्प्रो से सज्जित एक युद्ध-शिविर मे बदल दें। 
से, भ्राज यही प्रइन हमारे सामने है । यह अत्यन्त गम्भीर और बहुत झावश्यक प्रश्न 
ै, वयोकि हम श्रव भी इससे भ्राक्रान्त है । 
यह इतिहास का एक तथ्य है कि जो सभ्यताए घैर्ये, कष्ट-सहन, अत्याचार के 
ति विनम्र असहयोग, सौहादे तथा सहिप्णुता झ्ादि सच्ची धार्मिक दहावितयों पर 
गधारित होती हैं, वे चिरजीवी होती हैं, और जो सम्यताए सक्रिय बुद्धि, शवित, 
'क्रमण तथा प्रगति जैसे एकान्तिक मानववादी तत्त्वो को लेकर खड़ी होती हैं, वे 
मक-दमक में तो बढ़ी-चढी होती है, परन्तु वे अ्रल्पजीवी होती है। यूनानी सम्यता 
ग्ठठ सौं वर्षों तक या उससे भी कम समय तक टिकी, अधिक से अधिक नौ सौ वर्षों 
के रोमन सभ्यता का दौर-दौरा रहा और कुस्तुनतुनिया (कॉन्स्‍्टैन्टिनोपुल) की 
भ्यता एक हज़ार वर्ष से भ्रधिक त चली , तनिक इनके साथ चीनी श्रौर भारतीय 
भ्यताओं के दीर्घ जीवन की तुलना तो कीजिए ! यद्यपि यूनानी सम्यता ने ससार 
गे लोकतत्र, व्यक्तियत स्वतन्वता, वौद्धिक निष्ठा के सिद्धान्त दिए, श्र ये उसकी 
डी महत्त्वपूर्ण देनें थी, तथापि नगर-राज्यो के प्रति श्रपनी निष्ठा के कारण यूनानी/ 
गीग कम से कम झ्ापस से भी मिलजुलकर, सग्रठित होकर नहीं रह सके | उनकी 
्च घारणाए शक्ति का रूप नही ले सकी । यदि उन घारणाझो की वात छोड दें 
जनको रहस्यवादी धर्मों मे ग्रहण कर लिया गया था, तो यूनानियों ने मानव-समाज 
मै किसी धारणा का विकास नही किया, हालाकि प्लेटो, अरस्तू झौर स्टोइकवादियो 
; बहुत मुल्यवान विचारो की देन दी । सम्यता के विकास में रोमन लोगो ने जो योग- 
गन किया, वह बहुत महत्त्वपूर्ण रहा, किन्तु ५०० ई० तक तो रोमव साम्राज्य का ही 
[स्तित्व मिट गया था । साआ्ाज्यों की यह प्रवृत्ति होती है कि वे जनता को उसकी 
गत्मा से वचित कर देते हैं । एक विस्तृत भूखण्ड पर भ्राधिपत्य स्थापित कर लेने का अर्थ 
गत्मिक दृष्टि से भी उन्नत होना नही है । रोमन शासन के झतर्गत शान्ति रही, इसका 
ग्ररण यह था कि उसने किसीको इतना सबल छोडा ही नहीं कि वह उसका विरोध 
र सके । रोस ने ससार को जीत लिया था झौर उसका कोई प्रतिद्वन्द्री नहीं रह 
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गया था, फिर वह किससे सधर्ष करता और किस लिए ? रोम की तूती बोलती थी, 
परन्तु यह मर्भूमि की, सिनत सहमति श्लौर दयनीय दासता की शान्ति थी । रोमन 
साम्राज्य की सारी इमारत के ढाचे को जोड रखनेवाली सीमेन्ट सेना थी। सेनाध्यक्ष 
राज्य का भी अध्यक्ष होता था, जिसे 'इम्परेटर' कहा जाता था, झ्राज के 'एम्परर' (सम्राट) 
शब्द का यह समानार्थी था | तीसरी शताब्दी के मध्य मे हर तरह के विगडे दिल सैनिको ने 
कुछ अ्नुयाथियो को अपने साथ लेकर सरकारो पर कब्जा कर लिया , ये सरकारें 
प्रपने-अपने श्रलग क्षेत्र मे अपने सैनिको के वल-बूते पर कार्य कर रही थी। चाही 
सरवार के निरवेत् पड जाने पर नैतिक श्रराजकता वढ गई थी। समुद्री तटो पर 
समुद्री डाकुओ झौर सीमान्‍न्त प्रदेशों में लूट-मार करनेवाले गिरोहो के कारण जीवन 
बडा असुरक्षित हो गया था । तीसरी शताब्दी के श्रन्त में डायोक्लोशियन ने संमस्त 
राज्य का पुनस्सगठन करने की चेप्टा की, किन्तु जीवन के मानदण्डो मे जो गिरावट 
भ्राने लगी थी, उसे किसी तरह नही रोका जा सका । 
पुनर्जागरण काल के कुछ विद्वानो का यह मत है कि रोम के पतन का कारण 

उसमे ईसाइयत के अन्य-विश्वास' का फैलना था । इस प्रकार, ये विद्वान जूलियन 
अ्रपोस्टेड के नेतृत्व में होनेवाली धर्म-विरोधी प्रतिक्रिया के इतिहासकारों की चीस- 
पुकार की प्रतिध्वचनि करते हैँ। उन प्रतिक्रियावादी इतिहासकारों का कथन था , 
“ईमाई ही हमारे सभी दुर्भाग्यों के मूल कारण हैं ।”* सम्भव है कि रोमन साम्राज्य 
की ऊपरी त्तडक-भडक भौर शान-शोौकत जब फीकी पडने लगी, तव ईसाइयत का 
झ्राकर्पण लोगों के लिए प्रवल होने लगा | वर्बर जातियो के श्राक्रमणो को ही रोम के 
पतन का एकमाश्र कारण नही कहा जा सकता । उसके पतन में जितना हाथ बाहरी 
खतरो फा था, उतना ही आन्तरिक पड़्यत्र तथा दुरभिसन्धि का भी था ।* लोभ और 
अप्टाचार, घन-धान्य मे श्रतिशय वृद्धि तथा दासो की बहुलता ने समाज के सन्तुलन 
को विगाड दिया। यह श्रव्यवस्था, श्रेष्ठ वौद्धिक जीवन के क्षय भौर न्यायनिपष्ठता के 
ह्वास का समय था । यूरोपीय सम्यता इतने नीचे गिर गई थी कि कुछ लोग तो यह 
तक सोचने लगे कि ससार का शब्न्त निकट आा गया है। अ्रॉगस्टाइन ने कहा था 
“रोम के पतन पर सारा ससार भात्तंनाद कर उठा था ।” बेबेल्हेम-स्थित भ्पने मठ 
में सेंट जेरोमी ने लिखा था * “मानवजाति का ही सर्वनाश हो गया , जब मैं यह 
सोचता हु कि जिस नगर ने सारे ससार को श्रपने श्रधीन कर रखा घा, आज वही 

१० एम० रेनन कएते दे कि “इंसाइयत एक ऐसी पिसाचिनी थी जिसने प्राचीन समाज का 
जीवन-वत चूम लिया भौर एक ऐसा सामान्य दौबेल्य की स्थिति पैदा कर दी, जिसके विरुद्ध देश- 
भज्य सम्रार्यों ने ज्यर्थ ही सर्प किया ? (मार्क घोरेलेग, पृष्ठ ४८६) । 

> यी स्टैनले गैसन लिसते दें : “बर्दर जातियों का भाममण रोमन साम्राज्य वी रग्यता व्य 
फारण फम था, उसका परिणयाग प्रपिक | उत्त समय जीवन फे मानदण्ठों फा एास दो गया था [7 
रोपन शासन और रोनन सखतपता फे पूर्णत* विरोधी तक्तों का आविर्माव हो गया था । साइटोनियस 
फे पर्तों से एमें पता चलता ऐ कि लोगों फे विचार-विनिमय पर प्रतिवन्‍्ध था, राजनोतिक इत्यान्ों वो 
"परना वएयर दाल किया जाल था, उच्चापिवारियों में पृस्पोरी भौर ऋष्यचार वा बलद्ाता या ऋौर 
बहुदियों दी उत्वीदित किया का था ।7 [प्रॉग्रेंस एण्ट शैयस्टोंफ (१६३४७), पृष्ठ २०३ ] 
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दूसरो के श्रधीन हो गया, तब मेरी जीभ तालु से चिपक जाती है श्लौर सिसकियो के 
कारण मेरा गला रुघ जाता है ।” ईसाइयो और काफिरो (मूतिपूजको) सभीने एक 
स्वर से कहा कि एक भ्रसम्भव, भ्रचित्य घटना घट गई है । जो रोम दूसरो का भाग्य- 
विधाता था, जो चिरन्तन नगर था, जिसका आधिपत्य सदा स्थापित रहनेवाला था, 
उसीका पतन हो गया । 
रोमन साम्राज्य दो भागों मे वाट दिया गया । पश्चिमी भाग की राजधानी 

रोम हुआ और पूर्वी भाग की राजधानी कुस्तुनतृनिया। पाचवी शताब्दी का भ्रन्त 
होते न होते, समस्त पश्चिमी झौर उत्तर-पश्चिमी यूरोप वर्बर जातियो के श्रधिकार 
मे झा गया । इटली पर थ्रॉस्ट्रोगॉथों का, गाल पर और आज जिसे जमंनी कहते हैं, 
उसपर फ्रको का , उत्तरी झ्फ्रीका पर, वेण्डलो का , और स्पेन पर विसिगॉथों का 
प्रभुत्व स्थापित हो गया । पूर्वी साम्राज्य वाइज्रन्टाइन कहलाता था , कुस्तुनतुनिया 
(कॉन्स्टैन्टिनोपुल) इसकी राजधानी थी जिसकी स्थापना कॉन्स्टैन्टाइन ने प्राचीन 
वाइजेन्टियम नगर के स्थान पर की थी। वाइज्न्टियम एक ऐसा कस्वा था जिसे 
प्रकृति ने एक विद्याल साम्राज्य का केन्द्र बनने के लिए ही बनाया थां। सात पहा- 
डियो से घिरा यह नगर यूरोप भौर एशिया को जानेवाले मार्गों का नियत्रण करता 
था । इसके सकरे दरें पूर्व भ्रौर पश्चिम को मिलाते थे । इस सारे अ्रच्धकार मे प्रकाश 
की एक किरण वाइज़ेन्टियम नगर की सकरी दीवारो के वीच सुरक्षित रखी गई थी, जो 
सम्यता को प्रकाशित करने के लिए बच गई थी । थिश्रोडोसियस ने इस नगर के विशाल 
दुर्ग का निर्माण किया झौर उसके उत्तराधिकारी जस्टिनियन ने नगर की सस्थाझ्रो का 
पुनरनिर्माण कराया । किन्तु, ससार के प्रत्येक साय से वबर गिरोहो के आक्रमण का भय 
तो हर समय वना ही रहता था ।* सतत भय और श्रासनन्‍्त विनाश के ऐसे वातावरण 
में श्राध्यात्मिक मूल्यों का पोषण हो भी कैसे सकता था ? परिणाम यह हुआ कि दर्शंन- 
शास्त्र निष्फल हो गया, साहित्य निर्जीव बन गया और धर्म कठोर तथा अन्ध-विश्वासी 
हो गया। तुर्को द्वारा १४५३ ई०मे किए गए आक्रमण मे जब वाइज़ैन्टियम का पतन 
हुआ, उसके पहले ही उसने यूनान झौर रोम से प्राप्त सम्यता तथा सस्क्ृति को पश्चिमी 
जगत्‌ में फैलाने में सफलता पा ली थी। ऐसा लगता है कि बाइजैन्टियम के पतन के 
उपरान्त उन्‍नत होनेवाली इस आधुनिक सम्यता के भी दिन श्रव पूरे हो आए है, क्योकि 
श्राइचर्यजनक रूप से झाज इसमे वे सारे लक्षण दिखाई दे रहे है जो सम्यत्ताओं के पतन के 
लक्षण हुप्ना करते हैं, जैसे सहनशीलता और न्याय का लोप, दु ख के प्रति असवेदनीयता , 
भ्राराम भ्रौर सुख-सुविधा के प्रति प्रेम और व्यक्तियो एवं समूहों की स्वार्थपरता, विचित्र 
धामिक सम्प्रदायो का उद्भव, जो मनुष्य की मूढता का उतना दुरुपयोग वही करते जितना 
बौद्धिक शक्तियों का प्रयोग करने की उसकी श्रनिच्छा का , रक्त झौर देश के आधार 
पर मनुष्यों का समुहों के रूप मे परृथव्रण | सारा ससार अस्त्र-शस्त्रो के आधिकय के 
कारण रोमाचित हो उठा है, लोगो मे सहिप्णुता नाममात्र को भी नहीं रह गईं , 

१. पारसीकों और अरबों ने ६९१६७ ६७५, ७१७ ई० में, वल्गेरियनों ने 5१३ ई० में और 
रूसियों ने ८६६, ६०४, 8४६, १०४४ ई० में आक्रमय किए थे | 
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सारे पुरुषो, स्त्रियो श्लौर बच्चो के मन आानेवाली तबाही की सन्तिकटता की श्राशका 
से इतने आक्रान्त हो उठे हैं कि सडको पर बम-वर्षा से बचने के लिए तहखानो के 
आ्राश्नय-स्थल वना दिए गए है, निजी घरो मे भी जहरीली गेसो से बचाव करनेवाले 
कमरे निर्मित हैं, नागरिको को गैस-मास्को (विपैली गैसो से रक्षा करनेवाले टोपो) 
का प्रयोग करना सिखाया जा रहा है--इन सब वातो से क्या यह निष्कर्ष नही निक- 
लता कि हमारा सामान्य अघ पतन हो गया है ? अपनी दुष्ठता के कारण, सहकारिता 
के साधनो की वकालत न करके विघटनकारी शक्तियो को बढावा देकर, शक्ति भौर 
लाभ के शआदर्शों के प्रति निष्ठा दिखाकर मनुष्य श्राज उस यत्किचित को भी नष्ट 
करने पर तुल गया है जिसे उसने घय॑ भौर विदग्बता के साथ निर्मित किया था। कहा 
तो हम उदारता या दयालुता की शोर बढते और कहा हम शत्रुताओो की वृद्धि करने 
में लगे हुए हैं ! ऐसा लगता है कि हम जीना तो चाहते हैं, परन्तु जीवन का विवेक 
खो बैठे हैं । विद्व-शान्ति एक पकड में न आनेवाला स्वप्न बन गई है। यदि आधघु- 
निक सभ्यता अपने वतंमान भाधारो पर ही खडी रहती है, तो वह बचाने योग्य 
नही है। 

चीनी भ्रौर हिन्दू सम्यताए उन उच्च गुणो की दृष्टि से महान नही हैं जिन्होंने 
पश्चिम के उमगशील राष्ट्री को विदव-इतिहास के रगमच पर गत्यात्मक शक्ति बना 
दिया है , वे गुण है. महत्त्वाकाक्षा और साहसिकता, श्रेष्ठता और साहस, सार्वजनिक 
भावना शौर सामाजिक उत्साह के गुण । चीन श्रौर भारत के लोगो के नाम हम प्राय 
उन लोगो मे नही पाते जो वैज्ञानिक शोध के लिए श्रपने जीवन को सकट में डालते 
है, जो उत्तरी या दक्षिणी भ्रूव के पथ पर भटकते फिरते हैं, जो महाद्वीपों की खोज 
करते है, जो पूर्व-स्थापित मानो (रेकर्डों) को तोडते हैं, जो पर्वत-शिखरों को पद- 
मदित करते हैं शोर भ्रज्ञात भूखण्डो का अनुसन्धान करते हैं। किन्तु, ये दोनों सम्य- 
ताए चिरकाल से जीवित रही हैं, श्रमेक सकटो का इन्होने सामना किया है भौर 
भ्रपने वैशिप्टूय को बनाए रखा है । इतने युगो से इनका टिके रहना यह सूचित करता 
है कि इनमे जीवन की एक स्वस्थ मूलचेतना है, एक विचित्र जीवनी-शक्ति है, एक 
ऐसी धारण-शवित है जिसके कारण इन्होने ऐसे सामाजिक, राजनीतिक ओर श्राथिक 
परिवतेनो को झेल लिया है जिनमे पडकर कम शक्तिशाली सभ्यताए तो विनष्ट हो 
चुकी होती । भारत का ही उदाहरण लें , सदियों तक इसने युद्धो, झ्राक्रमणों, महा- 
सारियों और मानवीय कुशासन को सहन किया है। कदाचित्‌ थोडी समझदारी और 
सहनणीलता का ग्रुण अजित करने के लिए यह झावश्यक हो जाता है कि व्यक्ति काफी 
दुख और पीडा का अनुभव करे । कुल मिलाकर, प्राच्य सम्यताएं जीवन की यथार्थ 
परिस्थितियो को समुन्तत करने श्ौर सुधारने मे उतनी रुचि नही रखती जितनी इस 
बात में कि इस अपूर्ण ससार का अधिकतम सदुपयोग किया जाए, इससे सतोप और 
तृप्ति प्राप्त की जाए , प्रसन्‍तता और सतुष्टि, घैये तथा सहिप्णुता के ग्रुणो का विकास 
किया जाए। वे प्रतिद्वन्द्विता या प्रतियोगिता को सम्भावना से प्रसन्‍न नही होती । 
उनका तो उद्देंष्य रहा है कम इच्छा करना और चिरन्तन ज्ञान-जिन्नासाझ्रो की तृप्ति 
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दूसरो के श्रधीन हो गया, तव मेरी जीभ तालु से चिपक जाती है श्रौर सिसकियों के 
कारण मेरा गला रुध जाता है ।” ईसाइयो और काफिरो (मूर्तिपुजको) सभीने एक 
स्वर से कहा कि एक असम्भव, अ्रचित्य घटना घट गई है । जो रोम दूसरो का भाग्य- 
विधाता था, जो चिरन्तन नगर था, जिसका भ्राधिपत्य सदा स्थापित रहनेवाला था, 
उसीका पतन हो गया ! 
रोमन साम्राज्य दो भागो मे वाट दिया गया । पश्चिमी भाग की राजधानी 

रोम हुआ और पूर्वी भाग की राजधानी कुस्तुनतुनिया। पाचवीं शताब्दी का भ्रन्त 
होते न होते, समस्त पश्चिमी श्रौर उत्तर-पश्चिमी यूरोप वर्बर जातियो के श्रधिकार 
में भरा गया । इटली पर शरॉस्ट्रोगॉथो का, गॉल पर और श्राज जिसे जर्मनी कहते है, 
उसपर फ्रैको का , उत्तरी अ्रफ्रीका पर, वेण्डलो का , और स्पेन पर विसिगॉथों का 
प्रभुत्व स्थापित हो गया । पूर्वी साम्राज्य वाइज्ञेन्टाइन कहलाता था , कुस्तुनतुनिया 
(कॉन्स्टैन्टिनोपुल) इसकी राजधानी थी जिसकी स्थापना कॉ्स्टैन्टाइन ने प्राचीन 
वाइजैन्टियम तगर के स्थान पर की थी। वाइजेन्टियम एक ऐसा कस्वा था जिसे 
प्रकृति ने एक विशाल साम्राज्य का केन्द्र बनने के लिए ही बनाया था। सात पहा- 
डियो से घिरा यह नगर यूरोप श्रौर एशिया को जानेवाले मार्गों का नियत्रण करता 
था । इसके सकरे दरें पूर्व और पश्चिचम को मिलाते थे । इस सारे भ्रन्धकार मे प्रकाश 
की एक किरण वाइजेन्टियम नगर की सकरी दीवारो के वीच सुरक्षित रखी गई थी, जो 
सम्यता को प्रकाशित करने के लिए वच गई थी । थिश्लेंडोसियस ने इस नगर के विग्ञाल 
दुर्ग का निर्माण किया और उसके उत्तराधिकारी जस्टिनियन ने नगर की सस्थाझं का 
पुनरनिर्माण कराया । किन्तु, ससार के प्रत्येक भाग से वर्वर गिरोहो के आक्रमण का भय 
तो हर समय वना ही रहता था ।* सतत भय और आसन्न विनाश के ऐसे वातावरण 
में श्राध्यात्मिक मूल्यों का पोषण हो भी कैसे सकता था ? परिणाम यह हुआ कि दर्शन- 
शास्त्र निष्फल हो गया, साहित्य निर्जीव वन गया भौर धर्म कठोर तथा श्रन्ध-विश्वासी 
हो गया । तुर्कों द्वारा १४५३ ई०मे किए गए श्राक्रमण में जब बाइजैन्टियम का पतन 
हुआ, उसके पहले ही उसने यूनाव भर रोम से प्राप्त सम्यता तथा सस्कृति को पश्चिमी 
जगत्‌ में फैलाने मे सफलता पा ली थी। ऐसा लगता है कि बाइज़ेन्टियम के पतन के 
उपरान्त उन्नत होनेवाली इस आधुनिक सम्यता के भी दिन अब पूरे हो झ्राए है, क्योकि 
श्राइचर्यजनक रूप से झ्राज इसमे वे सारे लक्षण दिखाई दे रहे हैं जो सम्यताञ्रो के पतन के 
लक्षण हुआ करते है, जैसे सहनशीलता भ्ौर न्याय का लोप, दु ख के प्रति अ्रसवेदनीयता , 
भ्राराम श्रौर सुख-सुविधा के प्रति प्रेम और व्यक्तियो एव समूहों की स्वार्थपरता, विचित्र 
धामिक सम्प्रदायो का उद्भव, जो मनुष्य की मूढता का उतना दुरुपयोग नही करते जितना 
बौद्धिक द्ाक्तियों का प्रयोग करने की उसकी भ्रनिच्छा का , रक्त और देश के भाघार 
पर मनुष्यों का समूहो के रूप मे पृथव्क्रण । सारा ससार अस्त्र-शस्त्रो के श्राधिक्य के 
कारण रोमाचित हो उठा है, लोगो मे सहिप्णुता नाममात्र को भी नही रह गई , 

१. पारसीकों और अरवों ने ६१६, ६७५, ७:१७ ई० में, वल्गेरियनों ने ८१३ ई० में भौर 
रूसियों ने ८६६, ६०४, ६१६, १०४१ $० में आक्रमण किए थे | 
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सारे परुषो, स्त्रियो श्रौर बच्चो के मन झ्रानेवाली तवाही की सन्निकटता की भ्ाशका 
से इतने आाक्रान्त हो उठे हूँ कि सडको पर बम-वर्षा से बचने के लिए तहखानो के 
ग्राश्रय-स्थल वना दिए गए है, निजी घरो में भी जहरीली गैसो से बचाव करनेवाले 
कमरे निर्मित हैं, नागरिकों को गैस-मास्को (विपैली गैसो से रक्षा करनेवाले टोपो) 
का प्रयोग करना सिखाया जा रहा है--इन सब वातो से क्या यह निष्कर्ष नहीं निक- 
लता कि हमारा सामान्य अ्रध पतन हो गया है ? अपनी दुष्टता के कारण, सहकारिता 
के साधनों की वकालत न करके विघटनकारी शक्तियों को बढावा देकर, शक्ति श्रौर 
लाभ के श्रादर्शों के प्रति निष्ठा दिखाकर मनुप्य श्राज उस यत्किचित को भी नष्ट 
करने पर तुल गया है जिसे उसने घैयं श्नौर विदग्बता के साथ निर्मित किया था। कहा 
तो हम उदारता या दयालुता की ओर बढते शौर कहा हम शत्रुताश्रो की वृद्धि करने 
मे लगे हुए हैं ! ऐसा लगता है कि हम जीना तो चाहते हैं, परन्तु जीवन का विवेक 
खो बैठे हैं । विध्व-शान्ति एक पकड में न भानेवाला स्वप्न वन गई है। यदि आघु- 
निक सभ्यता अपने वंमान श्राधारो पर ही खडी रहती है, तो वह बचाने योग्य 
नही है। 

चीनी भौर हिन्दू सम्यताए उन उच्च गुणों की दृष्टि से महान नही हैं जिन्होंने 
पश्चिम के उमगशील राष्ट्रो को विश्व-इतिहास के रगमच पर गत्यात्मक शक्ति बना 
दिया है , वे ग्रुण हैं * महत्त्वाकाक्षा और साहसिकता, श्रेष्ठता श्रौर साहस, सार्वजनिक 
भावना झौर सामाजिक उत्साह के ग्रुण | चीन श्रौर भारत के लोगो के नाम हम प्राय 
उन लोगो मे नही पाते जो वैज्ञानिक शोध के लिए अपने जीवन को सकट में डालते 
है, जो उत्तरी या दक्षिणी ध्रव के पथ पर भटठकते फिरते है, जो महाद्वीपो की खोज 
करते हैं, जो पूर्व-स्थापित मानो (रेकर्डों) को तोडते हैं, जो पर्वत-शिखरो को पद- 
मर्दित करते है भ्रौर भ्रज्ञात भूखण्डो का श्रनुसन्धान करते हैं । किन्तु, ये दोनो सम्य- 
ताए चिरकाल से जीवित रही है, अनेक सकटो का इन्होंने सामना किया है भ्रौर 
भ्रपने वैश्विप्ट्य को वनाए रखा है । इतने युगो से इनका टिके रहना यह सूचित करता 
है कि इनमे जीवन की एक स्वस्थ मूलचेतना है, एक विचित्र जीवनी-शक्ति है, एक 
ऐसी घारण-शपित है जिसके कारण इन्होने ऐसे सामाजिक, राजनीतिक और आर्थिक 
परिवतंनो को झेल लिया है जिनमे पडकर कम शक्तिशाली सम्यताए तो विनप्ट हो 
चुकी होती । भारत का ही उदाहरण लें , सदियो तक इसने युद्धों, आक्रमणो, महा- 
मारियों और मानवीय कुणासन को सहन किया है। कदाचित्‌ थोड़ी समभदारी और 
सहनशीलता का ग्रुण श्रजित करने के लिए यह आवश्यक हो जाता है कि व्यक्ति काफी 
दुख और पीडा का अनुभव करे। कुल मिलाकर, प्राच्य सम्यताए जीवन की यथार्थ 
परिस्थितियों को समुन्तत करने और सुधारने मे उतनी रुचि नही रखती जितनी इस 
बात में कि इग अपूर्ण ससार का भ्रधिकतम सदुपयोग किया जाए, इससे सतोप और 
तृप्ति प्राप्त की जाए , प्रसन्नता श्रौर सतुष्टि, थैयें तथा सहिष्णुता के गुणी का विकास 
पिया जाए। चे प्रतिदवन्द्धिता या प्रतियोगिता की सम्भावना से प्रसन्न नहीं होतीं । 
उनपा सो उद्देश्य रहा है फम इच्छा करना और चिरन्तन ज्ञान-णिन्ञासाओों की तृप्ति 
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करना । 'सज्जनता का ग्रुण मनुष्य को अभ्रदम्य बना देता है” (लाओ्रो-त्जे) भ्रधिकाश 
व्यक्ति जीवन के लिए जितनी चीज़ों की झावश्यकता समभते हैं, उनसे बहुत कम 
चीजे श्रावश्यक है। यदि पूर्वीय लोग सरल और स्वावलम्बी तथा भाग्य की पहुच के 
बाहर के जीवन को झपना लक्ष्य बनाना चाहते है, यदि वे ऐसे शालीन भाचरणो का 
विकास करना चाहते हैं जिनमे घातक घृणा की भावना का लेश न हो, तो हमे उनको 
भीरु और निरवेल नहीं समझ लेता चाहिए भ्रौर यह नहीं मान लेता चाहिए कि वे 
प्रन्थकार की श्लोर लौट जाने को उत्सुक हैं | पाश्चात्य जन जबकि सघर्ष मोल लेकर 
भी स्वतव्ता को वनाए रखने के लिए लालायित रहते हैं तब प्राच्य जन पराधीन बन- 
कर भी शान्ति पाने के दृच्छुक रहते है । वे अपने जीवन के अभावो को भी वरदान में 
वदल देते हैं और कम से कम कामनाशझो वाले व्यक्ति को वह सर्वाधिक स्रुखी मनुष्य 
कहकर उसको पूजनीय मानते है। डायोगेनीज़ ने प्लेटो को यह ताना मारकर चिढा 
दिया था कि यदि वह सस्ती झ्ाक-भाजियों को खाकर अपने दिन ग्रुज्जार सकता है तो 
उसे निरकुश राजामो का चाटुकार बनने की आवश्यकता ही क्या है ? भविध्य तो 
श्रभी भनज्ञात है, किन्तु भूतकाल की घटनाएं हमे चेतावनी देती है कि ससार भ्रन्तत 
उन्हीका होगा जो असासारिक है । पूर्वीय पसकृतियों का पोषण जीवन के प्रति 
श्राध्यात्मिक दृष्टिकोण से हुआ है और इससे जीवन के प्रति उनमें अटूट विश्वास भर 
गया है तथा जीवन के भ्रगणित परिवतंनो के प्रति एक प्रवल सामान्य सूझ-बूक उनमे 
श्रा गई है। एक विशुद्ध मानववादी सभ्यता, जैसीकि झाधुनिक सभ्यता है, जिसकी 
जीवन-पद्धति सेना झौर शक्ति पर आधारित है, सर्वेताश का सकट उपस्थित होने पर, 
निर्श्रान्त मनोदशा मे पूर्व की शोर देख रही है । एक युनानी पौराणिक कथा मे ऐसा 
उल्लेख श्राता है कि युवक इकेरस को बहुत ऊचाई पर उडने के लिए बाध्य किया गया, 
परन्तु श्रधिक ऊचे उडने से उसके डैनों का मोम पिघल गया शरौर वह समुद्र में ग्रिर 
पडा । उधर वृद्ध पिता डेडेलस कम ऊचाई पर उडा, किन्तु सुरक्षित घर लोट झ्ाया। 
यह केवल एक सनक नही है । पूर्वीय सस्क्ृति मे ऐसे गुण है जो जीवन श्रोर स्थायित्त 
लाते हैं, जबकि पश्चिमी सस्क्ृति में प्रगति श्लौर साहसिकता लानेवाले ग्रुण हैं । 
प्राच्य सम्यताए किसी भी भ्रकार शआत्म-निर्भर नही हैं। वे झ्ाज अस्त-व्यस्त 
है, निस्सहाय है, और ऐक्यवरद्ध होकर भागे बढ़ने मे श्रसमर्थ है। उन सम्यताओं के 
लोग भअव्यावहारिक भर अ्रकुशल हैं , वे भपने ही प्रदेशों मे खोये-खोये झौर अधमरे- 
से भटक रहे हैं, भ्रव भी वे इस पुरानी मान्यता पर आस्था टिकाए हुए है कि शक्ति 
के भ्रागे न्‍्याय की विजय होती है । वे ऐसी निर्बलताञों से पीडित है जिनको यदि 
वाद्ध॑ंक्य का नही तो श्रधिक आयु का लक्षण तो कहा ही जा सकता है। इस समय 
उनकी जो प्रमादग्रस्त तथा श्रसगठित दशा है, उसका कारण उनकी शान्तिश्रियता तथा 
मानवता नही हैं, वरन्‌ इनकी रक्षा करने मे उनकी खेदजनक विफलता का परिणाम 
है यह । उन्होने भ्रन्तदू प्टि के रूप मे कुछ आप्त किया है, तो शक्ति के रूप में उतना 
ही खो दिया लगता है । उचका कायाकल्प करने की आवश्यकता हैं। जीवन के हमारे 
एकागी तत्त्वज्ञानो के कारण कितनी श्रच्छाई श्लोर कितने रचनात्मक प्रयत्त ससार में 
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विफल हो जाते है । झाधुनिक सभ्यता जो इतनी चमक-दमकवाली और पराक्रमशील 
है, यदि सहिप्णु और मानवीय भी वन जाए, यदि उसमे कुछ अधिक सवेदनशीलता 
श्रौर कुछ कम स्वार्यपरता श्रा जाए, तो यह इतिहास की महानतम उपलब्धि होगी । 
पूर्व और पब्चिम श्पने ऐतिहासिक भ्रतीत की खोल से वाहर निकलकर एक 
ऐसी विचार-पद्धति की ओर अग्रसर हो रहे है, जिसको श्रन्तत सारी मानव-जाति ठीक 
वैसे ही समान रूप से अपना लेगी, जैसे श्राज भौतिक उपकरणों को उसने श्रपत्ता लिया 
है । हम एक महाद्वीप पर रहते हुए दूसरे महाद्वीप के लोगो से वोल सकते हैं, सगीत 
को सग्रह करके रख सकते हैं, ताकि उसे इच्छा होने पर पुन सुना जा सके, फोटो- 
चित्रों को जीवन और गति से अनुप्राणित कर सकते हैं , परन्तु ये चीजें सस्कृति के 
ग्राधारो ेतता जीवन और मन के विन्यास को स्पशे नही कर पाती । ये चीज़ें पुराने 
साचो में, जिनको कभी तोडा नही गया है, ढाली जाती है, हालाकि उन साचो मे नये 
पदार्थ उडेले जा चुके हैं । वे साचे श्रव तडकने लगे हैं। कई पीढियो पहले जो चीरे 
इन सम्यताशो मे दिखाई दी थी, वे भ्रव मुह फाडती दरारो का रूप ले चुकी है । 
साचो के तडकने के साथ ही, खुद सम्यता भी तड़कने लगी है । पुराने साचो मे फैलाब 
की श्रव गुजाइश नही है। झाज हमे इन सम्यताओं के पुनर्नंवीकरण की श्रावश्यक्ता 
है--धूवं से प्राप्त जीवन-मृल्यो, भ्रान्तरिक जीवन के सत्यो से इन्हे सयुक्त करना है । 
ये हमारे जीवन को सुखी वनाने के लिए उतने ही श्रावश्यक हैं जितने बाह्य सगठन । 
हमारी सभ्यता मे जो चचलता भर दम्भ की भावना हैं, वह इसके योवन, इसकी 
कच्चाई तथा श्रप्नौढता वा लक्षण है। प्रीढता आने के साथ यह स्वयमेव दूर हो 
जाएगी । मानव-जाति का भाग्य इस बात पर निर्भर है कि हम पूर्व के रहस्यवादी 
धर्मों मे पाए जानेवाले गुणो को कितनी श्ीघ्रता से झ्ात्मसात्‌ कर पाते हैँं। इस प्रकार 
वी प्रक्रिया के लिए भव परिस्थिति झनुकूल है । 
इस शत्ाव्दी के आगमन के पहले तक ससार एक विस्तृत स्थान था और इसके 
लोग एक-दूसरे से अलग-थलंग अपने-भ्रपने स्थानों मे रहते थे। सुस्थापित व्यापार- 
मार्गों और सवाद-वहन तथा यातायात के साथनो के भ्रभाव तथा श्राथिक विकास की 
श्रादिम अवस्था के कारण लोगो में श्रपरिचितो, विशेषत दूसरी प्रजाति के लोगो के 
प्रति धघुता को भावना विकसित होने मे सहायता मिली | कोई एक ऐसी प्रचहमान 
घारा नही रही जिसमे समय मानव-सम्यता प्रविप्ट हो जाती। इसके वजाय वई 
स्वतत्न ल्लोत रहे श्लौर उनका वहाव भी निरन्तर नही रहा । कुछ ज्ञोत तो श्रपने जल 
को मुस्य घारा-प्रवाह में पहुचाने के पहले ही सूख गए । श्राज समस्त ससार में मिश्रण 
फी प्रक्रिया चल रही है और सारी चीज़ें गतिमान हैं। पूर्वे श्लौर पश्चिम एक-दूसरे को 
उबर बना रहे हैं, भौर ऐसा वे पहली बार ही नहीं कर रहे । क्या हम किसी ऐसे 
तत््वनान के लिए चेंप्टा नहीं कर सकते जिसमे यूरोपीय मानववाद और एशियाई 
धर्म की सर्वोत्तम बातें सम्मिलित हो ? निश्चय ही, वह तत्त्वज्ञान एन दोनों से ही 
प्रधिक परिपूर्ण श्रौर अधिक नजीब होगा, उसमें इनसे अधिक प्राध्यात्मिक शौर नैतिक 
धवित होगी, भौर वह लोगों के हृदयों को जीत लेगा तथा प्रपना आधिपत्य स्वीवार 
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करने के लिए लोगो को बाध्य कर देगा । 
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यह पूछा जा सकता है कि क्या परिचमी सभ्यता धार्मिक मूल्यों पर श्राधारित 
नही है ? ऐसा कहा जाता है कि यूनानी कला और सस्क्ृति, रोमन विधि-नियम तथा 
सगठत, ईसाई घम्मं भर ग्याचार-शआस्त्र शौर वैज्ञानिक ज्ञान श्राघुनिक सभ्यता को 
डढालनेवाली शक्तिया रहे हैं। यदि हम विचार कर लें कि पश्चिम के धामिक जीवन 
का ठीक स्वभाव क्‍या रहा है और उसने पाश्चात्य सभ्यता को किस सीमा तक प्रभा- 
वित किया है तो यह उपयोगी रहेगा । यदि हम शताब्दियो मे हुए विकास का वर्णन 
कुछ अनुच्छेदो में करता चाहे, तो यह श्रति-सरलीकरण ही कहलाएगा, किन्तु ऐसी 
स्थिति मे यह अ्रपरिहाय हो जाता है। हम कह सकते हैं कि पाइचात्य घामिक परम्परा में 
तीन घाराएं देखी जा सकती है जो एक-दूसरे को बार-बार काटती हुई प्रवहमान रहती 
हैँ। सुविधा की दृष्टि से हम उन तीन धाराओं को ग्रीक-रोमन, हिल्नू श्रौर भारतीय 
नामो से पुकार सकते हैं । 
ग्रीक-रोमन धारा के सुख्य तत्त्व हैं बुद्धिवाद, मानववाद शौर राज्य की प्रभु- 
सत्ता । विचार श्रौर वितर्क की भावना का प्रारम्भ युवानियों से हुआ । घामिक विचारों 
के विषय में तक किये जाने लगे और प्रपने को असुविधा होने के वावजूद सत्य का 
झनुसरण करने की भावश्यकता बताई जाने लगी। ज़ेनोफेनीज़ ने श्रपने लोगो को 
प्रत्धविद्वास तथा मिथ्याचार से उबारने की बडी चेष्टा की । उसने ऐसे देवताओो मे 
विश्वास न करने की शिक्षा दी जो इस तरह के गहित कार्य करते हैं जिनको करते 
बुरा से बुरा मनुष्य भी लज्जित होता है । डेमॉक्रिटस ने स्वयभू को श्रणु मे और हेरा- 
बिलटस ने अग्नि में पाया । हेराक्लिट्स कहता था “ससार की रचना न किसी एक 
देवता मे की, न किसी मनुष्य ने , यह तो पहले भी भा, श्राज भी है और आगे भी 
एक चिरन्तन अ्रग्ति के रूप में रहेगा--एक प्रकार से यह श्रग्नि स्वय ही प्रज्ज्वलित 
होगी श्रौर स्वय ही बुझ जाएगी ।” कोई भी चीज़ पूर्ण नहीं है, श्रभी पूर्णता प्राप्त 
करने की प्रक्रिया से गृज़र रही है। प्रोटेगोरस की दृष्टि में मनुष्य ही सभी 
वस्तुओ का मापदण्ड है, और जहा तक ईइवर का प्ररन है, उसका यदि अस्तित्व हो, 
तो भी उसको प्राप्त नही किया जा सकता । वह कहता है. “जहा तक देवताओं का 
सवाल है, उनके सम्बन्ध में मैं कुछ नही कह सकता , न तो यही कह सकता हू कि 
उनका श्रस्तित्व है श्रौर न यही कि उनका अस्तित्व नहीं है, यह भी नही 
कह सकता कि उनका स्वरूप क्‍या है, क्योकि बहुत सारी चीज़ें ऐसी हैं 
जिनके कारण मनुष्य उनको नहीं जान पाता , उदाहरण के लिए इस विषय की 
अनिद्िचितता और मानव-जीवन की श्रल्पायुता ।” क्राइटियस के मत मे “सिवाय 
इस बात के कि जो जन्मता है वह मरता अ्रवश्य है, तथा जीवन विनाश से नहीं वच 
सकता, ससार में कोई भी चीज़ निश्चित नही है।” गॉजिश्रस के अनुसार, प्रत्येक 
मनुष्य को स्वतत्रता है कि वह सत्य के लिए अपने प्रतिमान स्वय निर्धारित करे। 
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श्रगर प्लेटो पूर्णत पक्षपाती न हो जाए, तो उसे भी यह मानना पडता कि कुछ 
हेत्वाभासवादी (सोफिस्ट्स) दार्शनिक ढंग से इस वात का ओ्रौचित्य सिद्ध करने के 
लिए प्रस्तुत थे कि 'जिसकी लाठी उसकी भैस' वाली कहावत सही है । पुराततपथी 
लोग सुकरात तक को सदेह की दृष्टि से देखते थे और उसपर यह आरोप लगाते थे 
कि वह अधामिक है श्रौर एयेन्स के युवकों को भ्रप्ट कर रहा है। यूरीपिडीज़ की 
कविता, स्टोइकवादियो के बुद्धिवाद, सशयवादियों के विचार-सप्रदायो, श्रौर एपिक्यू- 
रियनो के भौतिकवाद में सन्देह भौर श्रनास्था की भावना श्रोतप्रोत है । स्टोइकवा दियो 
और एपिक्पूरियनो की प्रवृत्तियो में भिन्‍नता होने के वावजूद दोनो विश्व-रचना के 
पदार्थवादी सिद्धान्त को स्वीकार करते थे । वे विश्व को ही नही, मनुष्य की झात्मा 
को भी एक पदार्थ के रूप में देखते थे । एपिक्यूरस ने डेमॉक्रिटस के श्राणविक विचार को 
ही पुनरुज्जीवित किया । इसका उद्देष्य वैज्ञानिक सिद्धान्तो के भ्राधार पर ससार का 
निर्माण करना था, ताकि मनुष्यों के मन को देवताओं के भय श्र अ्रन्धविश्वास की 
बुराइयो से मुक्त किया जा सके । मृत्यु हो जाने पर आत्मा पुन. उन्ही भ्रणुओ के रूप में 
विलय हो जाती है जिन्होने उसकी रचना की थी। जब उसने देवताओं के भ्रस्तित्व की स्वी कार 
किया, तव उसने लोक-प्र चलित विश्वासो के सामने सिर ही भुकाया, किन्तु उसका यह कथन 
था कि देवता लोग सिवाय इसके कि श्रादर्श सौ भाग्य का नमूना उपस्थित करें, कुछ भी नही 
करते थे । देवतागण मानवीय कार्यों के प्रति उदासीन हैं, श्रत उनकी प्रार्थना करना 
निरर्थक है। देवताओं पर झ्रास्था भला कैसे वनी रहती जव मनुप्यों की श्राखो के 
सामने ही नित्य नये देवता गढे जाते थे | सिकन्दरिया के प्टोलेमियो को स्पप्ट रूप 
से देवता कहा जाता था । १६६ ई० पू० में लिखित श्र काल्विस में प्राप्त एक 
झभिलेख मे क्लिनिविटयम फलेमिनिनस के नाम का उल्लेख जीयस, अपोलो, हेरावलीज़ 
झीर मृत्तिमन्त रोमा के साथ हुआ है । जूलियस सीज्धर को तो अपने जीवन-काल से 
ही देवी सम्मान प्राप्त होने लगा था , और उसकी मृत्यु के एक ही दिन वाद 'सीनेट' 
(राज्य-सभा) ने एक राज्यादेश निकाला कि उसको देवता के रुप में माना जाए , 
'ड४ ई० पू० में एक कानून बनाया गया जिसमे उसको 'डाइवस' की उपाधि दी गई, 
झ्ौर महान प्रॉगस्टस ने २६ ई० पू० में 'टाइवस जूलियस' के नए मन्दिर को न्याया- 
लय (फोरम) में जाकर विधिवत्‌ समपित कर दिया ।* इन सारी बातो ने यूहेमीरस 
के सशयवाद की इस मान्यता की पुष्टि ही की कि देवता लोग और कुछ नही देवीकृत 
भनुप्य ही हैं । 

यद्यपि रोम के विद्वान यूनानी विद्वानों की अपेक्षा बहुत ही कम वितर्कशील 
थे, तथापि रोम ने प्राचीन काल के एक महानतम सशयवादी (नंयायिक) ल्यूक्रेटियस 
के जन्म दिया | एक नये मुल्ला के उत्साह और जोश के साथ उसने धर्म पर तीम्र 
आक्षेप किए ब्ौर उत्तके प्रत्ति अवना तथा घृणा प्रवट की । अपनी कविता “डी रेरुम 
नेचुरा' के माध्यम से उसने मानव-मन यो उन भयो से मुक्त करने की चेंप्टा की जो 
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उसे आक्रान्त करते तथा उप्तपर छाए रहते है । उसने लोगो को इस विचार से 
सुपरिचित कराया कि मृत्यु के वाद एकदम शून्यता की स्थिति श्रा जाती है। रोमन 
साम्राज्य के प्रारम्मिक दिनो मे मार्कस झोरेलियस जैसा सरल तथा सयमी स्टोइक- 
वादी तक ईसाई धर्म को भय और तिरस्कार की दृष्टि से देखता था। पु्र्जायरण-काल 
(रेनेसा) के पूर्व तक यह स्थिति थी कि ईसाई चर्च के अत्याचार ओर निष्ठुरता के 
कारण स्वतन्न विचारणा का कुशलता के साथ दमन किया जा रहा था, यद्यपि तेरहवी 
दताव्दी मे सम्राट फ्रेडरिक द्वितीय ने यह कहा था, यदि यह कहानी सच हो तो, कि 
तीन धूर्तो--मूसा, ईसा भ्रौर मुहम्मद ने दुनिया को घोखा दिया है। रोगर बेकन 
निश्चित रूप से सशयवादी विचारक था। मैकियावेली ने अपने ग्रन्थ 'प्रिन्स' मे इस 
पुरानी घारणा को फिर से ताज़ा कर दिया कि धर्म लोगो को श्रधीन किए रखने का एक 
साधन है । ईसाइयत के विरुद्ध अपने मत की वितृष्णा को उसने छिपाया नही। रैवेले 
(१६६० ई०) तप.वाद और रूढिवादी धर्म को सहन नही कर सकता था । मध्ययुग मे 
विज्ञान मुख्यत तन्व्रक्रिया और जादू-टोवा तक सीमित था , प्रकृति भूत-प्रेतो से भरी 
हुई थी श्र उसके साथ कुछ भी छेडछाड करने का श्रर्थ था लोगो का कोपभाजन 
बनता । फ्रायर वेकन को ऐन्द्रजालिक कहकर गिरफ्तार कर लिया गया था। सोलह॒बी 
भ्रौर सत्रहवी शताव्दी मे कोपरनिकस, केपलर, गैलिलिश्ो, हार्वे भर न्यूटन जैसे 
वैज्ञानिको के नेतृत्व में वेशानिक श्रान्दोलन ने प्राकृतिक व्यापारों के लिए श्रतिप्राकृत 
व्याख्या देने की प्रवृत्ति को निरुत्साहित किया और लोगो के मन मे यह वात बैठाई 
कि यह सारा विदव एक यन्त्र के समान है जो कारण-कार्य की प्रक्रिया के कठोर 
सुनिश्चित नियमो के द्वारा चालित होता है । विज्ञान के क्षेत्र में जो नई-नई खोजें हुईं 
गौर जो मानसिक हलचल दिखाई दी, उसने लोगों मे एक नई जाग्रति पैदा की और 
लोग विज्ञान से वडी-बडी झाशाए बाधने लगे । ऐसा लगा कि लोग यह अनुभव करने 
लगे हैं कि विश्व का भ्रन्तिम रहस्य भी श्रव उद्घाटित हुए बिना न रहेगा और एक 
स्थायी सभ्यता का बडे पैमाने पर ताना-बाना बुना जा सकेगा । ऐसा जान पडने लगा 
कि लोग अपने को सृप्टि का स्वामी मानने लगे हैं। हालाकि वे स्वय को स्वर्ग का 
उत्तराधिकारी नही मानते थे। यद्यपि डेक्रार्ट, वोयल, वेकन भर न्यूट्न जैसे कुछ 
लोग, जो वैज्ञानिक प्रान्दोलन के भ्ग्मणी व्यक्ति थे, धर्म-विरोधी नही थे, तथापि कुल 
मिलाकर उस झान्दोलन ने लोगो को स्वतन्व चिन्तन के लिए प्रोत्साहित किया । 
धामिक सघर्षो ने, जिन्होंने आगे चलकर सुधार-श्रान्दोलन को जन्म दिया, सशयवाद 
श्रौर युद्धो को बढाने मे योग दिया । ईसाई धर्म-सस्था (चर्च) भ्रनेक सम्प्रदायों मे 
विभक्‍त हो गई और उसमे वहुत-से कगडे-टटे खडे हो गए , लोग दण्डित है जाने 
लगे और ग्राए दित युद्ध होने लगे । मोटेन (१५३३-९२) कहने को तो के 
था, परन्तु श्रसल मे वह नास्तिवादी (ऐस्वॉस्टिक) था। वह कहता है “तुम जीवित 
हो या मृत, मृत्यु से तुम्हारा कोई वास्ता नही, क्योकि तुम जीवित हो तो इसका श्रर्थ 
है कि तुम वर्तमान हो', शौर तुम मृत हो, तो इसका भ्रर्थ है कि ह हो ही नही-- 
फिर मृत्यु की तुम्हे क्या चिता ?” लियोनार्दों द विची किसी भी ऐसे घार्मिक सिद्धात 
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को मानने के लिए प्रस्तुत न था जिसे तर्क की कसौटी पर न कसा जा सके, वह पूरा 
सशयवादी था। शेक्मपीयर का भी यही हाल था। जे० आर० ग्रीन लिखते है 
“अपने चतुदिक के घर्मशास्त्रीय निप्कर्षों पर ध्यान दिए विना ही वह (शेक्सपीयर ) 
जीवन और मृत्यु की पहेली को श्रत्त तक एक पहेली ही रहने देता है ।” फ्रंसिस 
वेकन के मत में “दिव्य सत्ता (ईश्वर), सृष्टि, उद्धार के रहस्य केवल ईइवर के छब्द 
तथा दैवी प्रेरणा पर ही आधारित हैं, प्रकृति के प्रकाश पर नहीं।”* श्रलौकिकतावाद 
झ्ौर इल्हाम के द्वारा प्राप्त धर्म के प्रति हॉब्स की नफरत तो किसीसे छिपी है नही । 
ईध्वर के विषय में हम इतना ही वध रूप से कह सकते हैं कि वह प्राकृतिक ससार का 
झज्ञात कारण है, इसलिए हमारा उच्चतम कर्तव्य है नागरिक नियम के अ्रनुसार 
चलना । उसने धर्म को राज्य के एक विभाग से अधिक महत्त्व नहीं दिया । उसका 
विचार था कि राज्य की प्रमुसत्ता निरपेक्ष है और वह्‌ किसीके प्रति उत्तरदायी नही 
है।' लॉक श्रास्तिवाद का समर्थन इसलिए प्रधिक करता था, क्योकि इससे राज-काज 
में सहायता मिलती है। यह सामाजिक सुरक्षा के लिए आवश्यक था। 'द रीजनेबुलनेस 
श्रॉव्‌ क्रिश्चियेनिटी' शीर्षक श्रपने ग्रथ मे उसने यह सिद्ध करने की चेपष्टा की है कि 
ईसाई घर्म के सिद्धान्त तऊसगत हैं । यह माना गया है कि अपनी तकंसगति के कारण 
ही ये सिद्धान्त लोगो को स्वीकार्य हो सके । श्रत उसकी दृष्टि में तर्कज्ञान का एक 
पूर्ण विश्वसनीय साधन है भौर निमचयता की थोघ में यह श्रचूक्त पथप्रदर्शक है। 
तर्कना के जो विपय है, वे बौद्धिक सहजवोध में नहीं मिलते, जो वास्तविक श्रस्तित्व 
के श्रन्तराल में काक प्राता है, वरन्‌ सवेदना और इन्द्रिय-बोध में मिलते हैं। यदि 
ज्ञान के केवल यही विपय हैं, इससे तो यही निप्कर्प निकलता है कि मनुप्य को 

नर्केना धाभिक सत्यो त्क नही पहुच सकती | लॉक इल्हाम द्वारा होनेवाले ज्ञान 
(श्रुतिप्रकाश) की वास्तविकता को स्वीकार करता है, हालाकि वह स्वय घामिक क्षेत्र 
में भी वौद्धिक ज्ञान को ही तरजीह देता है। उसका विश्वास है कि धर्म को सभी 
मुस्य घारणाएं वोद्धिक रूप से प्रमाणित की जा सकती हूँ ।* लॉक का युवक झाय- 
रिण थिप्य टोलैण्ड झास्तिकतावाद की पुष्टि करता हैं श्नौर इसके लिए इजीलो से भी 
समयंन दूढ लेता है ।* “मानववादी पुस्तको को जिस उचित ढंग मे और ध्यानपूर्वक 
एद्वान्पर्मेट भोँव्‌ ल्निन्न! 7 | 
झौर भी देगिए, इस पुस्तक का परिशिष्ट, टिप्पणी € । 

“क्योकि स्पाभाविक धर्म के उपदेश साधे-तादे ते दे, ज्लोर मावव-जाति उनको बहुत सर- 
लता से समक सकदी दे तथे उनमें मतमेद को सी शायद ही कोई गुमाडश छोग है; भौर 

के टारा उपर्य 'न्‍्य सत्य जिनको इस पुन्तकों भौर भाषाओं के साभ्यम से जान पाते है, उनसें 
सामान्य तथा स्वागाविक प्रस्पप्टलताए तथा शब्खों की व्याख्याशों के कारण कठिनाइया रश सफती ई . 
इ्नलिए मुझे यट्र ठाक जान पढ़ता है कि एमें स्वानाविक घर्मे का पालम करने में मपिक साववान 
मोर अधिक प्रयत्वर्थील रएना चाएए पीर इल्द्ामी रुत्य (अर तित्रफाश) पर आाषारित धर्म पर अपना 
समम्ध प्रौर ब्या/या को लाइने में रुछ कम प्रगन्‍्म, निरनयात्मक एवं घृष्ट होना चाहिए ।? (ए्स्पे 
धग्मनिए छा सन घगप्र्ूटिया, १११, 73, २०) | 

४ फिश्िससिदी नोट निग्टीरियस?, १२ गये, २० (+६६४) । 
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हम पढते है, उसीसे यदि लोग पवित्र ग्रन्थों को पढें, तो वे उस सत्य को जान सकेंगे 
जिसका समयेन मैं करता हू । अ्रन्य सामान्य पुस्तकों का श्र्थ समभने के लिए जो 
नियम हैं, उनसे कुछ भिन्‍न नियम धर्मशास्त्रों का श्र्थ समभने के लिए नही हैं ।” 
भास्तिकतावादी यह मानते हैं कि धाभिक जीवन के लिए जो सत्य आवश्यक है, उनको 
वीड्धिक ढग से प्राप्त किया जा सकता है श्र केवल इसी प्रकार का स्वाभाविक घर्म 
लोगो के लिए थ्रादरास्पद हो सकता है। श्राकेबिशप टाइलॉटसन कहता है. “ईसाई 
धर्म द्वारा प्रतिपादित सभी कत्तंव्य, जो ईश्वर का भ्रादर करते हैं, वही हैं जो स्वाभा- 
विक्र प्रकाश मनुष्यों को करने के लिए प्रेरित करता है, केवल दो पवित्र धामिक 
सस्कार इसके भ्रपवाद हैं , साथ ही वे क्राइस्ट के नाम पर श्रथवा उनकी मध्यस्थता 
के द्वारा ईब्वर से प्रार्थना करते हैं ।” ऐन्योनी कौलिन्स कहता है. “और ये भी धर्म 
के उन श्रशों की अपेक्षा कम श्रावश्यक और महत्त्वपूर्ण है जो स्वाभाविक रूप से मानव- 
समाज के सुख के उपयोगी है ।”* हम यह निश्चयपूर्वक नहीं कह सकते कि ईसाइयत 
इल्हाम या श्रुतिप्रकाश के द्वारा प्राप्त धर्म है, क्योकि स्थिति यह है कि कोई भी यह 
नही जानता कि देवी सदेश से जो चीज़ प्राप्त हुई वह क्‍या है, हर आदमी यही सोचता 
है कि धामिक सिद्धान्तो को वह जिस रूप मे प्रकट कर रहा है, वही सच्चा श्रृतिप्रकाश 
है और शेष दूसरो का कहा हुआ भयकर रूप से गलत है, भ्रमात्मक है । कहने को तो 
लोग कहते है कि बाइविल भी अन्त स्फूर्त प्रेरणा के फलस्वरूप रचित रचना है, परन्तु 
यह तथ्य भी ईसाई धर्म के अधिकारी व्याख्याताओं को उसकी मूलभूत वातो पर एकमत 
नही कर पाया है । झ्ास्तिकतावाद (डी इज्म) विकसित हुआ । आास्तिकतावादी वुद्धिवादी 
हैं, परन्तु उनमे धर्म के प्रति भावना भी है। उनमे जो वुद्धिवाद था उसने उतको लकीर 
का फकीर होने से, रूढिवादी बनने से रोका श्रौर धर्म के प्रति उनमे जो भावना थी, 
उसने उतको वास्तिकतावादी नही बनने दिया । सत्रहवी शताब्दी के कुछ 'तॉनकन्फर्मिस्ट' 
(प्रोटेस्टैट) लोगो के कथनानुसार, उन्‍्तालीस अनुच्छेद (आ्राटिकित्स) जिन धर्मग्रत्थो 
पर झाधारित हैं उनकी माग करने पर एक पादरी ने २ टिमोथी 7५, १३ के उद्धरण 
देते हुए यह उत्तर दिया था “ट्रिश्रास में मैंने अपना जो लवादा छोडा था उसे तू ले 
आना, तू श्रपने साथ- पुस्तकों को भी, विशेषतया चर्मपत्राकित पाण्डुलिपियो को 
श्रवश्य ले आना ।” यदि टिमोथी ने सेंट पॉल की आज्ञा का पालच करने म॑ अमाद 
न दिखाया होता, तो हमे श्राज बे चर्मपत्रनाकित पाण्डुलिपिया उपलब्ध होती जिनसे 
प्रमाण मिल सकते, जिनको हम किसी प्रकार आज नही प्राप्त कर पा रह । जव ऐन्योनी 


कॉलिन्स से यह पूछा गया कि देवतावा 2 ' खने के वावजूद वह झपन नौकरो 


82»-. तब. शत था/ डे नी ते 
को गिरजाघरो मे क्यों भेजता है, तब: (2 न 45 लूट 
सकें और न मेरी हत्या कर सकें । ६ ईसा। हे हि [ 
ग़्लण्ड 
उपाख्यान' समझता था, परन्तु साथ ह. था 0080 
के चचे है| को भी स्वीकार , | हट 0 । 
$५ ० ज, -धिकिंग? (६७१३ ४ ईं द 
२ ६०० 'इगलिश था. री? ५ 8 
पर ट पु हु 
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'डिसकोर्सेज़ श्रॉन द मिरेकिल्स आाँव क्राइस्ट' (क्राइस्ट के चमत्कारो के विषय मे दिए 
हुए छ भाषणों) में यह प्रतिपादित किया था कि इजील के आ्ाख्यान “बेहुदगी-भरी 
वा्तें' हैं । ह्य,म ने यह कहा था कि चमत्कारवाली बातें श्रसम्मव हैं और यह स्वीकारा 
था कि ईइ्वर के श्रस्तित्व को तर्कों से नही सिद्ध किया जा सकता | बैरन डी” होल- 
वंश विश्व-सम्बन्धी भौतिकवादी धारणा के पक्ष मे था और वह ईइवर के अस्तित्व 
तथा श्रात्मा की श्रमरता को स्वीकार नही करता था। श्री नोयेस का कथन है कि 
वॉल्टेयर श्रास्तिकतावादी था, किन्तु इसमे कोई सनन्‍्देह नही कि वह चर्च (ईसाई धर्म- 
सस्था) का कटु श्रालोचक था , उसका कहना था कि चर्च निर्दयता, श्रन्याय प्रौर 
भ्रसमानता को उकसानेवाली सस्था है। तनिक उसकी प्रार्थना पर दृष्टिपात कीजिए 
जिसमे फ्रासीसी ज्ञानोद्वीप्ति की मानवतावादी भावना की झलक मिलती है 


“तूने हमे हृदय इसलिए नही दिया है कि हम एक-दूसरे को घृणा करें, 
न हाथ ही इसलिए दिए है कि हम एक-दूसरे का गला दवोचें, वरन्‌ ये चीज़ें 
हमे इसलिए मिली हूँ ताकि हम थकानेवाले झौर परिवर्तंनशील जीवन के बोर 
को वहन करने मे एक-दूसरे की सहायता कर सकें। हमारे दुर्वल शरीरो 
को ढकनेवाले वस्त्रो, हमारी श्रपर्याप्त भाषाश्रो, हमारे वेतुके रीति-रिवाजो, 
हमारे श्रपूर्ण कानूनो, हमारी सारी निरथंक सम्मतियों, और हमारे सारे 
सामाजिक स्तरो में कुछ हलके श्रन्तर है , इनको हम बहुत तूल दे देते है : 
एक-दूसरे से इनको विलकुल भिन्‍न मान बेठते है, परन्तु तेरी दृष्टि मे वे सब 
एक-जैसे ही हैं। अणुओ' को जिनको हम “मनुष्य” कहते हैँ, परस्पर अलग 
करनेवाली जो सूक्ष्म विशेषताए हैं, वे ऐसी तो नही हैं कि जिनके कारण हम 
एक-दूसरे को घृणा करें श्रौर एक-दूसरे पर श्त्याचार करें ।” 


निश्चय ही वह रूढिवादी पादरी नही था । अपने जीवन के अ्रन्तिम दिनों भें जब 
वह एक वार बीमार पडा, तव एक पुरोहित को उसने बुलाया । पुरोहित ने जीवन 
मे किए बुरे कार्यों की भात्म-स्वीकृति करने को उससे कहा । बीमार वॉल्टेयर ने उससे 
पूछा “किसने तुम्हे भेजा है ?” उत्तर मिला “ईश्वर की ओर से मैं भेजा गया 
हू ।/ तव उसने उससे इसका प्रमाण-पत्र मागा | इसके बाद वह पुरोहित क्या कहता, 
वह चुपचाप वहा से चला गया । दिदेरो झऔर विश्वकोशकारों के मन में रूढिवादी 
धर्म के प्रति स्पष्ट ही तिरस्कार की भावना थी । अपनी पुस्तक 'इन्टरप्रिटेशन श्रॉव्‌ 
नेचर' को समाप्त करने पर दिदेरो चिल्ला उठा था . 


“हैं ईदवर, मैं तुझसे कुछ नहीं मागता , यदि तू नही है, तो प्रकृति की 
आरितिकताबादी (ढ|इस्टिक) काल का उल्लेख करते इए क्एता है : “उच्च वर्गों में जो समयवाद 
परिन्‍्याप्त था, वह 'प्रकमण्य अकार का था 3 हसमें यह बात भा निध्ित थी कि उनकी यए पूरी इच्छा 


था कि ईसाएे धर्म भले मी विनष्ट मो जाए्, परन्तु ईसाई धर्म-सस्या (चर्च) को तो बने रए्ना चारिए [? 
(गंग्ए $ + पट 8७५ ) | 
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क्रिया एक श्रान्तरिक भ्रावश्यकता है , श्रौर यदि तू है, तो यह तेरी श्राज्ञा है 
है ईश्वर, मैं नही जानता कि तू है या नही, किन्तु मैं यही सोचगा कि त मेरी 
श्रात्मा मे देखता है, मैं यह मानकर तुमसे मागूगा कि मैं तेरे सामने खडा 
हू यदि मैं भला हू श्रोर दयालु हू, तो मेरे साथी किसी प्राणी को इस वात 
से क्या लेना-देना कि मैं ऐसा अपने स्वस्थ एवं सुखी घरीर के कारण हु या 
अपनी स्वतंत्र इच्छा के कारण हू या तेरी कृपा के कारण हू २” 


रूसो के भावनात्मक श्रास्तिकतावाद मे श्रौर ईसाई रूढिवादिता के मध्य कुछ 

भी समानता नही है। लाइब्निज़ को चीन का “श्रुतिप्रकाशरहित धर्म श्रच्छा लगता 
था। काण्ट का कथन है कि यद्यपि हमे व्यावहारिक जीवन के लिए ईश्वर की आाव- 
इ्यकता है, तथापि ईश्वर के अस्तित्व को किसी सैद्धान्तिक प्रदर्शन के द्वारा सिद्ध नही 
किया जा सकता । हीगेलवादी तकंश्ञास्त्र मे किसी ऐसे ईश्वर को स्थान नही है जिसके 
सामने हम प्रार्थना कर सर्के और जिसकी पूजा कर सके । उसकी दृष्टि मे प्रशिया का 
राज्य पृथ्वी पर वर्तमान देवी विचार का अवतार' था। राष्ट्रीय समाजवाद हीगेल की 
विचार-परम्परा को श्रभी जारी रखे हुए है शोर वह प्रशिया के राज्य की श्रोर नहीं 
देखता, वरन्‌ नॉडिक जाति को देखता है और उसे ब्रह्माण्डीय वुद्धि की पूर्ण तथा श्रेष्ठ- 
तम ग्रात्माभिव्यजना मानता है । राष्ट्रीय समाजवाद के मान्य दाशनिक हेर रोजेनवर्ग 
श्रपनी पुस्तक 'द मिथ झ्ाँव द ट्वेन्टिएथ सेन्चुअरी” (१६३०) में यह स्पष्ट कर देता 
है कि उसे श्रास्तिक के भ्रतीन्द्रिय ईश्वर मे कोई आस्था नहीं है। उसका ईश्वर तो है 
मानवीय चेतना श्रौर जातीय समाज । फिक्ते ने श्रपने 'ऐड्रेसेज टु द जर्मत नेश्न में 
श्रेष्ठ जाति! के विचार पर काफी विस्तार से प्रकाश डाला है। गाँविनों की पुस्तक 
गौर मानव-जातियो की भ्रसमानता-सम्बन्धी उसके सिद्धान्त मे फिकते के विचारों को 
भागे बढाया गया है। हाउस्टन स्टिवर्ट चेम्बरलेन की पुस्तक 'फाउन्डेशन्स श्रॉँवू द 
साइस्टीन्थ सेन्चुशरी”' मे जातिवादी विचार कृत्रिम वैज्ञानिक परिवेश मे पुन व्यक्त हुआ 
है । रोज़ेनवर्ग का 'मिथ' इस प्रश्न पर लिखित श्रेष्ठ ग्रन्थ है | प्रत्येक जाति की अपनी 
एक विश्येप् श्रात्मा होती है जिसमे उसका सबसे श्रन्तरग भ्रस्तित्व भ्रभिव्यक्त होता 
है । उसके विज्ेप गुण प्रजातिगत रक्त की विशिष्ट विज्येषताए समझे जाते हैं। मानव- 
जाति एक सूक्ष्म, भावात्मक वस्तु है. केवल कुछ ही प्रजातिया हैं, कौन प्रजाति किस 
नस्ल की है, यह उसके रक्त की वशक्रमागत रचना से निश्चित किया जाता है । 
मानव प्रजातिया न केवल एक-दूसरे से भिन्‍न हैं, वरन्‌ असमान महत्त्व की हैं । सबसे 
उत्तम प्रजाति नॉंडिक है । इस प्रजाति की शाखाए मिस्र के श्रमोराइटो, भारत के 
श्रार्यों, प्रारम्भिक काल के यनानियों, प्राचीन रोमनो, श्रौर सबसे बढ़कर जम॑नीय 
लोगों, जिनके मुख्य प्रतिनिधि जमंन हैं, मे पाई जाती हैं । इस प्रजाति की चेतना 
वोटन नामक देवता के रूप मे प्रतिमूर्त हुई है, जो उनकी आध्यात्मिक घक्तियो को 
लिए हुए है | विश्व-इतिहास के सभी कालो में यह खतरा बना रहा है कि श्रेष्ठ 
प्रजाति का रबत घटिया प्रजाति के रक्त से दृपित न हो जाए । भारत और फारस, 
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यूनान शौर रोम में प्रजातिगत हास के उदाहरण मिलते हैं | नॉडिक प्रजाति के लोग 
किसी सार्वभौमवादी धर्म से परिचित नही | कैथोलिक धर्म फ्रीमेसोनरी तथा साम्यवाद 
तॉडिक प्रजाति की श्रेष्ठता के झात्रु हैं। जर्मनीय भ्ात्मा तृतीय राइख' के रूप मे व्यक्त 
हुई है। जिसमे “क्रॉस' के स्थान पर 'स्वस्तिक' को प्रतीक बनाया गया है । राष्ट्रीय 
समाजवादी दल (नेशनल सोमलिस्ट पार्टी) का उद्देश्य है रक्त को दूषित होने से 
वचाना और इस मुल्यवान, नॉडिक तत्त्व को उच्तत करना । 
लेसिंग यह मानता है कि मानव-जाति का सारा धामिक इतिहास देवी प्रशि- 

क्षण का एक प्रयोग है । वह कहता है कि श्राकस्मिक ऐतिहासिक सत्य कभी भी 
शादवत शर आवश्यक बौद्धिक सत्यो के साक्ष्य नही वन सकते । हैमन का कथन है 
कि काण्ट की नैतिकता का अ्रय॑ मनुष्य की सकल्प-शक्ति का देवीकरण है झौर लेसिंग 
के बुद्धिवाद का प्रर्थ मनुष्य की बुद्धि का देवीकरण | नीत्झे ने प्रभुओ की नैतिकता 
झौर दासों की नैतिकता मे ग्रन्तर किया था । उसकी दृष्टि में रोमन जाति के लोग 
वलशाली, समृद्ध, श्रभिजातवर्गीय एवं रईस हैं । ईसाइयत दासो का नैतिक विद्रोह 
है--ठीक वैसा ही विद्रोह ज॑सा क्षुब्ध होकर दुर्बल व्यवित सवल व्यक्तियों के विरुद्ध 
किया करते हैं । ईसाइयो की रोम पर विजय रोगी व्यवितयो की स्वस्थ व्यक्तियो पर 
प्राप्त विजय थी, ग्रुलामो की रईसो पर पाई जीत थी । दासों में जो क्षोभ की भावना 
थी, उसीको व्यवत करने के लिए उन्होंने स्वर्ग के राज्य' में सर्वप्रथम स्थान पाने का 
श्रधिकार अपने लिए सुरक्षित रखा । जो स्थान अब त्तक ईइवर को दिया गया था, 
उस स्थान पर श्रोगस्त कोते ने मानवता को ला वेठाया । प्रत्यक्षवादियों का भ्रादर्श 
है ईद्वरहीन विश्व में सेवा की नैतिकता का पालन । जी० एच० रोमनीज़ (१८४ंप-- 
&४) ने 'ए कंनडिड एग्जामिनेदान श्रोंव्‌ थीइज़्म' णीर्षक अ्रपने ग्रन्थ मे लिखा है 
“यहा जो निप्फर्प निकाले गए हैं, उनको मैं भ्रत्यन्त दु ख के साथ विवद्यतापूर्वक स्वी- 
कार कर रहा हू मुझे यह स्वीकार करने मे कोई लज्जा नही कि एक प्रकार से ईइवर 
को अ्रस्वीकार करके ससार ने मेरी दृष्टि मे अपने सौन्दर्य की झ्रात्मा को खो दिया 
है ।” झागे चलकर उसने अपने इस विचार में परिवर्तत कर दिया ।* झौरो की वास 
तो छोड दीजिए, यहा तक कि स्वय ईसाई विचारकों ने ईसाइयत की पुनर्व्यारिया 
करने की चेप्टा की । श्लेयरमेकर ने धर्म को ईश्वर की भ्रवीनता का रूप दे दिया । 
परिप्राण या उद्धार से रिशल का तात्पर्य इस विश्वास से था कि ईश्वर ने मनुष्य के 
सामने कोई आदर्श रस दिया है जिसकी शोर वह बढ़ता चले ।"* कई ईसाइयों की 
दृष्टि मे उनके धर्म का श्रर्थ मनुष्य से प्यार करता और नि स्वार्थ सेवा से है । भले 
ही रुढ़ियादी ईसाई श्रनुग्रह, ससर्ग भर परिश्राण की पुरानी शब्दावलि का प्रयोग 

?. भीर नी देशिए इस प्रस्तक का परिशिष्ट, टिप्पणी ६० | 

२, शों० ए० ९० गार्वी फे अनुसार, रिशथल का तात्पर्य स्वर्गीय राज्य” से यर हे कि व 
एक ऐसा लैतिक भादर्शा ऐ जिसको आप्त करने फे लिए समाज के सदस्य एक-दूसरे के प्रति सौरन्य 


गाय न्‍्यवहार करके शपने को एक संगठन फे सूप में आवद्ध कर लेने हें |? (इससापइक्चोपीडिया आाँव 
रिलीनन एगए एथिक्स), खण्ट 5, पृ० ८5१२-२०) | 
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करें, तो भी वे केवल विशुद्ध नैतिकता या मानवतावादी श्राचार-नीति पर ही जोर 
देते हैं। स्ट्रीस, रेनान, कार्ले माव्स और नीत्शे के ग्रस्थो ने श्रौर विकास के वैज्ञानिक 
रिद्धान्तो ने नास्तिकतावाद को लोकप्रिय बना दिया है। श्रधामिक होने की प्रवृत्ति तो 
इस समय सर्वत्र पाई जाती है। अनास्था का भाव आज उग्र है और स्व-व्यापक है । 

सशयवाद ने पाश्चात्य मत को सदा से आक्रान्त किया है | उसने कई रूप 
ग्रहण किये हैं। धर्म मे श्राधुनिकतावाद, विज्ञान मे मानववाद, या प्रकृतिवाद--ये सब 
उसीके रूप रहे हैं। श्राधुनिकतावाद केवल उन्ही श्रान्दोलनों तक ही श्रपने को सीमित 
नहीं रखता जो उसके ताम से चलाए जाते हैं । ऐसे सभी लोग, जो एक ही साथ 
परम्परागत रूप से घामिक भी रहना चाहते हैं और बौद्धिक मनवाले भी, वे श्राघु- 
निकतावादी ही है--उनमे मात्राश्रो की न्यूतनाधिकता का श्रन्तर भले हो । “चचे श्रॉँव्‌ 
इग्लैण्ड' के ईसाई-सिद्धान्तों की छानवीन करने के लिए जो झ्रायोग नियुक्त किया 
गया था उसकी रिपोर्ट की भूमिका से यार्क के श्राकंविशप ने लिखा है 

“चर्च (इग्लैण्ड के चर्च) मे मुझे जो उत्तरदायित्वपूर्ण पद प्राप्त हैं, उसको 
ध्यान मे रखते हुए मैं यहा बलपुर्वक यह कहना चाहता हू कि हमारे प्रभु ईसा के 
कुमारी माता (व्जिन मदर”) की कोख से पैदा होने श्रौर मर जाने के बाद कब्र से 
उनके भोतिक भरीर के पुन जीवित हो जाने की घटनाझ्रो को मैं ऐतिहासिक तथ्य 
मानता हू भौर पूरे दिल से ऐसा मानता हूं । परन्तु में उन लोगो की स्थिति को भी 
समभता हु जो ईमानदारी से प्रभु ईसा के भ्रवतारी दिव्य पुरुष होने की बात तो 
स्वीकार करते है, लेकिन इन दोनो या इनमे से किसी एक घटना को वास्तविक ऐति- 
हासिक घटना मानने से इन्कार करते हैं , जो इन घटनाग्रों को नीति-कथा या 
भ्रन्योक्ति मानते हैं, इतिहास नहीं , जो इनको श्राख्यान के रूप में श्राव्यात्मिक सत्य 
की अभिव्यवित मात्र मानते हैं ।”* 

हर धर्म के वारे मे यह कहा जाता है कि देवी सदेश की प्रेरणा से, इल्हाम से 
उसकी उत्पत्ति हुई। भ्रव हम इस वात को किस रूप में ग्रहण करते हैं, यह हमारी 
भवित, घमेनिप्ठा और हमारी वौद्धिक चेतना पर निर्भर करता है। फिर भी, यह प्रश्न 
कसी भास्था-सस्वन्धी इस या उस घटना के मानने या न मानने से उतना सम्बन्धित नहीं 
है जितना इस वात से कि धर्म के तत्त्व-दर्शन के किसी श्रश्ष को किस रूप में समझा 
जाता है और किस रूप मे उसका ओऔचित्य सिद्ध किया जाता है। यह किसी विश्वास 
के इस या उस ध्रालेख को मानने का प्रश्न नही है, वरत्‌ उसको वौद्धिक ढग से सोचने 
की श्रादत का प्रश्न है। किसी भी तथ्य या सत्य का निश्चय करने की केवल एक विधि 
है और वह है ग्रानुभाविक विधि । जो चीज़ अ्रनुभव मे सच्ची सिद्ध हो जाती है, वही 
सही होती है । जबकि आधुनिकतावाद और मानववाद न्यूनाधिक रूप से मध्यवर्ती 
मार्ग हैं, वे किसी वात को नरम ढग से प्रस्तुत करते हैं, तव दवन्द्ात्मक भौतिकवाद 
वडी दढता और स्पष्टता के साथ प्रइन पर श्रपने विचार उपस्थित करता है। ब्रह्माण्ड 
की उत्पत्ति के सम्बन्ध मे इसके अपने विचार हैं, मनुष्य की उत्पत्ति और उसकी प्रकृति 


2« डॉक्ट्रान इन ढ चर्च शॉँयू इग्लेण्डर (2९9७८), ९० १२ | 
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के बारे मे इसके निजी सिद्धान्त हैं तवा उसकी अपनी आथिक तथा भ्पनी सामाजिक 
योजना है, इसका अ्रपना अ्रलग धर्म है। दन्द्वात्मक भोतिकवाद पुरजोश दलील देता है 
कि बुद्धि की स्थिर और शान्त सर्चलाइट फेंकने की आवश्यकता है, जिससे हम श्रतीत 
काल के उस प्रन्यकार तथा वर्वरता का भेदन करके उनसे बाहर निकल सकें जिसको 
पाखण्टी साधुय्रों और वचको ने जन-मानस में फैला रखा है , भ्रान्तियों तथा विपादो 
से परिपूर्ण भ्रन्धविश्वास की मूढता को दुर हटा सके , विवेकशीलता, सस्क्ृति तथा 
सभ्यता के प्रशस्त पथ पर बढते चले जाए | जब हम स्वर्ग और ईश्वर की वात करते 
है तव हम 'एक वायवीय शून्य को स्थानीय वस्ती और नाम दे देते हैं ।' स्वर्ग थौर 
ईद्वर घिसे-पिटे भ्रन्वविश्वास हैँ जो पुरातत्त्वविदो की रुचि के ही विपय रह गए हैं । 
धर्मो ने मानव-जांति की एक उपयोगी सेवा अवश्य की है और वह यह कि इन्होने 
सभी गलत सिद्धान्तो को पहले से ही निरर्थक सिद्ध कर दिया है । भूत-द्रव्य श्रौर गति 
की परिभाषा मे प्रत्येक वस्तु के अस्तित्व को समझाया जा सकता है। मार्क्स हीगेल के 
इस दृष्टिकोण को स्वीकार करता है कि कोई अ्रन्तनिहित स्वेब्यापक सत्य है जो झआत- 
रिक त्क-न्‍्याय के द्वारा श्रपने को उद्घाटित करता है । परन्तु, वह हीगेल के शन्त- 
निहित सर्वव्यापक सत्य के स्थान पर भूत-द्रव्य को रखता है | भूत-द्वव्य प्रात्म-गति 
भौर स्वग॒त्यात्मकता की शवित से सम्पन्न है। एक श्रात्म-निश्चयात्मक गति की, जिसकी 
उच्चतम अभिव्यक्तित मानव व्यक्तित्व है, भूत-द्रव्य का ही रूप माना जाता है और 
मनुष्य के श्रह को स्वत्तत्॒ता और उत्तरदायित्व से वचित कर दिया जाता है । एक 
ऐसा भी समय था जब अपराधियो भौर पापियो के भाग्य मे श्रनन्त काल की नरक- 
यातना ही लिखी होती थी, श्रन्य कोई निस्तार नही था उनके लिए, किन्तु आ्राज उनको 
स्वस्थ भौर नैतिक नागरिको के रूप मे पुन बदला जा सकता हे--भौर ऐसा ईश्वर 
की कृपा से नही किया जा सकता, बल्कि उनकी थायरायड ग्रन्थि मे आयोडीन पहुचा- 
कर ! नरक या स्वर्ग वशानुक्रम को बदल देने या द्वारीर मे फास्फोरस के झनुपात पर 
निर्भर करता है । यद्यपि मनुष्य की उत्पत्ति भौतिक प्रक्रियाओं के द्वारा होती है, तो भी 
उसको देवी अस्तित्व से सम्बद्ध माना जाता है । चूकि स्पष्ट ही कोई व्यक्ति देवत्व के 
लिए बहुत तुच्छ जान पडता है, इसलिए मावर्सवाद में मानव-समाज को यह सम्माव 
दिया जाता है । 
यूनानियों के साथ-साय हम भी यह मानने लगे हैं कि विध्यात्मक कर्म, ठोस 
त्तकंना भौर सार्वजनिक भावना से ही सच्ची प्रगति हो सकती है । हम रोति-रिवाज 
के सामने प्रकृति का विरोध करते है और रीति-रिवाजों को घोख्ाघडी तथा प्रवचना 
फहकर उनका प्रत्याख्यान करते हैं । रीति-रिवाजो के विश्याल ढाचे को, जिसे हम 
नंतितता कहते हैं, झौर जिसका निर्माण हमने जगलीपन की स्थिति से उन्नति करने 
के दौरान किया दे तथा छितवों हम एक निरपेक्ष महत्त्व प्रदान करते हूँ, एक परम्परा 
बाहकर टाल दिया जाता है। प्रकृति न तो न्याय जानती है, न दया। वह तो केवल 
धंधिक बजश्ाली वी दाश्ति वो जानती है. जिसकी लाठी उसकी मैस” के सिद्धान्त 
को गमनती हैं। घर्म जिन घान्ति भर अआातृत्व पर बल देता है, उनकी सम्नावनाएं 
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ससार मे मृगसरीचिका के तुल्य हैं । समाज के जीवन और स्वास्थ्य को जो बातें भर 
दशाए निद्िचत करती हैं, उनको जानने के लिए हमे जीवशास्त्र के क्षेत्र की शोर मुडता 
होगा । मनुष्य के शरीर मे एक जीव-कोष का जो कार्य होता है, उससे भिन्‍न कार्य 
मनुष्य का समाज में नही होता । सघर्ष झोर युद्ध का मानव-जाति के विकास मे बहुत 
हाथ है । पेरिकलीज़ ने किसीकी श्रत्येष्टि-क्रिया के वाद जो भाषण किया था, उसमें 
इसका सकेत मिलता है। अपने उस भाषण में उसने राज्य के गौरव का झौर युद्ध- 
क्षेत्र मे वीरमति पाने का बखान किया है । मेलोज के लोगो से वहस करते हुए एयेन्स- 
वासियों ने इस सिद्धान्त का उद्घोष किया था कि जो चीज़ एथेन्स को लाभ पहुचाने- 
वाली है, वह न केवल उपयोगी है, वल्कि उचित भी । इस प्रकार एथेन्सवासियों ने 
व्या सच है श्रौर क्या झूठ, क्या सह्दी है और क्या गलत इसका स्वयभू निर्णायक भी 
अपने झ्ापको बना लिया था । ईसाई धर्म इस आदत को बदलते में समर्थ नहीं हो 
सका है। सर टॉमस ब्राउनी ने अपने 'रिलिजिश्ो मेडिसी' मे कहा था . “सभी लोग 
एक साथ सुखी नहीं हो सकते, वयोकि एक राज्य का गौरव दूसरे राज्य के विनाश पर 
निर्मर करता है ।” वल्टेयर मे कहा था “मनुष्य के कार्यों का तो हाल यह है 
कि वह श्रपने देश की महानता की कामना करने का श्र मानता है अपने पडोसियो 
का अ्रनिष्ट चाहना ।” फिक्ते का कथन है कि “सदा ही, भ्रनपवाद रूप से, सवसे अधिक 
सभ्य राज्य सबसे अधिक श्राक्रामक राज्य होता है।/ ट्रीट्‌इके ने लिखा था “जब तक 
इतिहास रहेगा तब तक युद्ध भी रहेगा। मानवीय विचार शौर स्वभाव के नियम ऐसे है 
कि इसके अतिरिक्त कोई विकल्प नही रह जाता, इनमे कोई एक भी वाब्छित नहीं है।” 
स्फेंलर का कथन है कि मनुष्य एक मृगव्य जीव है भ्रोर हमारे तानाक्षाह हमे इस बात का 
स्मरण कराते हैं कि “मनुष्य के जीवन मे युद्ध का वही महत्त्व है जो नारी के जीवन में 
भातृत्व का । मातृत्व नारी के लिए एक बोक है, अ्रकथ पीडा का एक साधन है, परन्तु 
फिर भी कितना गरिमामय है यह ! यही वात युद्ध के लिए भी कही जा सकती है ।” 
मुसोलिनी कहता है “केवल युद्ध ही मानव-शक्ति को उसके चरम तनाव की स्थिति 
में ला सकता है श्र जो लोग इसका सामना करने का साहस रखते हैं उनपर श्रेष्ठता 
की छाप लगा सकता है ।” डॉ० गोयवेल्स की दृष्टि मे "युद्ध जीवत का सबसे भ्रधिक 
सीधा-सादा श्रनुमोदन है ।” 'बायो-पॉलिटिक्स' चामक पुस्तक में, जिसे सर श्रार्थर कीय 
ऐडम स्मिथ की पृस्तक वेल्थ आँव्‌ नेशन्स'" के समकक्ष रखते हैं, यह कहा गया है कि 
“मुद्ध वैसा ही अयुक्तियुकत है जैसे भूकम्प तथा रोग अनुचित हैं । परिपूर्ण और चिर- 
स्थायी शान्ति तो मृत्यु ही है , यदि सही बात कही जाए तो ज्ञान्ति एक युद्ध-विराम 
है। शान्ति एक प्रकार की सहनशी लता है--एक ऐसी सहिष्णुता है जो दोनो पक्षों में 
समान रूप से पाई जानी चाहिए ।” और फिर, “सभी विकासशील प्रगति में मद्धिम 
परौर प्रच्छन्त शत्रुता का स्थान रहता ही है ।” इस प्रकार हम युद्ध के विचार को सम्य 
१ मॉलें शॉबट स द्वारा वायो पॉलिटिक्स! की समीक्षा में लिखा गया निवन्‍्ध  णिनि पा झ्न 
द्‌ फिजिश्नोलॉनी, पैयॉलॉजी एण्ड पॉलिटिक्स ऑवू द सोशल एण्ड सोगैटिक शोगेंनिफ्ग”! (द आऑव- 
जवेर, १६ जनवरी, १६४८) | 
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जीवन का एक साधारण भाग मान लेने के लिए अपने को अ्रम्यस्त करते जा रहे है 

यह स्वीकार करना श्रत्यावश्यक है कि अपने श्रधिकाश जीवन में हम लोग 
भौतिकवादी हैं । हम भौतिक शक्ति और मशीन की पूजा करते हैं , हममे शक्ति- 
सचय और अश्रधिकार-प्राप्ति की लालसा होती है । इस हमारे पृथ्वी ग्रह का शासन थ्रात्मा 
नही करती, वरन्‌ शक्ति करती है। मानवतावाद एक प्रकार की श्रात्मनिरति है, यह 
कोई आदर्श नही है । रूस और मेक्सिको में साम्यवाद ने खुल्लमजुल्ला धमम का प्रत्या- 
ख्यान किया है | जर्मनी मे एक नया कवायली घर्मं विकसित हो रहा है । इग्लैण्ड में 
तो पूर्ववत्‌ ही कोई चीज तकंसगत रूप से नहीं होती । वहा सन्त नही हैं तो नास्तिक 
भी नही हैं । न तो वहा सक्रिय आस्था है, न सक्रिय अ्रनास्था । सम्य-सस्कृत अग्रेज़ का 
रुख “चर्च! के प्रति वसा ही है जैसा राजतत्र के प्रति ) यदि वह गिरजाघर मे नही 
जाता या प्रार्थना नही करता, तो वह चर्च का उसी प्रकार झादर करता है जिस प्रकार 
वह राजतन्न का--दोनो को ही वह पुनीत सम्माननीय सस्थाएं मानता है | रूढिनिष्ठता 
विवेक का विषय है । प्रग्रेज लोग मुख्यत राजनीतिक व्यक्ति है । उनकी राजनीतिक 
मूल-प्रवृत्ति उनसे कहती है कि वृद्ध प्लूटाक ने ठीक ही कहा था कि यदि कोई नगर 
स्वशासित होना चाहता है, तो उसमे दो चीज़ें तो होनी ही चाहिए ईश्वर भर 
स्थानीय सरकार के लिए प्रशासकीय भवन, एक गिरजाघर श्रौर एक सार्वजनिक सभा- 
भवन (ठाउन-हॉल) । वे धर्म का आदर उसके राजनीतिक महत्त्व के कारण करते है । 
यदि वे गिरजाघर मे जाते हैँ और वहा जाकर घुटने टेककर प्रार्थना करते हैं, तो वे 
इस रूप में सामाजिक व्यवस्था को ही श्रद्धाजलि श्रपित करते हैँ ; किन्तु इस प्रकार 
का दृष्टिकोण निरचय ही धामिक जडता की भावना उत्पन्त करनेवाला होता है। 
ईष्वर तो हो भी सकता है भौर नही भी । वह हो तो श्लौर न हो तो, उससे कुछ 
ज़्यादा फर्क नही पडता । लोग धर्म को श्रस्वीकार भी नही करते, परन्तु उसे मन से 
स्वीकार भी नही करते, उसके प्रति श्रन्यमनस्क से रहते हूँ । सभ्य श्रौर सस्कृत व्यक्ति 
जैसे श्रपने खेलते-कूदते बच्चों को रोकते-टोकते नहीं, वैसे ही वे श्रास्तिक और धर्म- 

विश्वासी लोगो की श्रात््या मे कोई हस्तक्षेप नही करते । 


[३] 


पाए्चात्य धार्मिक जीवन मे दूसरी घारा यहूदी धारा है। इज़रायल को यह 
चिरगौरव प्राप्त है कि उसमें महान पैगम्बर पैदा हुए हैं। उन पैगम्वरो की मानवता 
को झ्रावद्यक देन उत्साहपूर्ण एकेश्वरवाद की रहो है। उन्होंने ब्रह्म की स्वूल सजीव 
ईश्वर के रूप मे धारणा की है और माना है कि उसके विचार भर तरीके मनुप्य के 
विचारो शोर तरीको से भिन्‍न है ।" यहूदी लोग थ्राध्यात्मिक या निर्गुण ब्रह्म में नहीं 
विश्वास करते थे, चरन्‌ एक ऐसे सग्रुण ईश्वर भे उनका विष्वास था जो श्ाइवत रूप 
में सक्रिय है श्र जो अपने इतिहास से विशेष सर्प से झावद्ध अपने जीवो मे अ्नवरत 
रूप मे रचि लेता है। पाश्नात्य चेंतना जो घुद्ध बुद्धि और राज्य के गौरव पर बल 
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देती थी, का मिश्रण यहूदी तत्त्वो से हो गया और ईसाई धर्म के धामिक कट्टरता- 
विहीन श्रोर सावंभौम पक्षो पर वह हावी हो गई | ईसाई धर्म ब्रह्म-सम्बन्धी कवायलरी 
तथा बुद्धिवादी मान्यताओं के विरुद्ध विद्रोह के रूप में आरम्भ हुआ था । सामी (सेमे- 
टिक) विचार--अनन्यता और मतानुराग--पश्चिमी मनुष्य की सदक्‍त मूलप्रवृत्तियो 
को बहुत भाये , बाद में उन्होंने यूनानी भाषा मे उनको अभिव्यकतत किया श्रौर रोमन 
सगठन के रूप में उनको साकार किया । कुछ समय के लिए जब यूरोप के राजनीतिक 
भाग्य का सितारा मद्धिम पड गया था, जब रोमन साम्राज्य छिन्न-भिन्‍न हो गया था 
झौर उसकी प्रजा की हानियो तथा कष्टो का कोई वार-पार न था, बर्बर जातियों के 
क्रूर भाकमणों का वह शिकार होने लगी थी, यूरोप भयाक्रान्त था, तब ऐसे थके-हारे 
श्रोर दुदिन-ग्रस्त लोगों को ईसाइयत के द्वारा नवजीवन का सन्देश मिला । जो लोग 
जीवन से बुरी तरह भयभीत थे, उनको ईसाइयत ने अपने श्राचल में समेटकर उनके 
घावो पर प्रल्ेप लगाया । परन्तु ईसाइयत की सारी भावना यूरोपीय प्रवृत्ति के लिए 
विजातीय है । पश्चिम का सदा से यह विश्वास रहा है कि दौड का मैदान उसका है 
जो तेज दौड सकता है श्रीर युद्ध मे विजय-वेजयन्ती उसकी है जो वलशाली है । जो. 
निर्बल हैं, भीरु हैं, नम्न हैं, वे या तो पलायन का आश्रय लेते है या घुटने टेक देते हैं। 
किन्तु जिनमे शवित है, ऊर्जा है, और जिनकी धमनियो में गर्म लहू प्रवाहित है, उनके 
लिए नम्नता या दैन्‍्य एक घृणास्पद श्रौर भयावह पाप है । ईसाइयत सादे झौर महत्त्वा- 
काक्षाहीन जीवन पर जोर देती है श्लोर उसमे पारलौकिकता पर भी बल दिया गया 
है। इसलिए ईसाइयत मे उन लोगो को एक स्वाभाविक झाश्रय प्राप्त हो गया जो 
इस जीवन की भौतिक सफलताओं में झ्रास्था खो बैठे थे, परन्तु आध्यात्मिक जीवन की 
सफलताओ मे जिनकी श्रास्था श्रमी बनी हुई थी । ईसाइयत के चरण जब यूरोप में 
पड़े तब यूरोप की मनोदशा एक हताश व्यक्ति की मनोदशा जैसी थी, वह इस संसार 
से थक गया था, ऊब गया था , श्रत ईसाइयत के इस सदेश का कि भले ही पृथ्वी 
पर सूर्य पर ग्रहण लग गया हो, स्वर्ग मे यह अमी चमक रहा है, लोगो ने दिल खोलकर 
स्वागत किया । (इस ग्न्ध का परिद्षिष्ट भाग भी देखिए) । 
यद्यपि पिछली कई शताव्दियों से ईसाइयत यूरोप का धर्म रह चुकी है, तथापि 
यूरोप की मनोवृत्ति के साथ यह श्रभी तक आत्मसात्‌ नहीं हो पायी है । सेंट पाल ने 
कोरिन्थियनों के लिए जो धर्म-पत्र (एपिस्टिल्स) लिखे उनसे सूचित होता है कि 
श्रारम्भिक धर्म-प्रचारको ने जब ईसाई-धर्म स्वीकार करनेवालो को श्रपनी पराथिव 
वस्तुश्रों का भ्रपरिग्रह करने की वात कही, तव कितनी कठिनाई से यह वात उनके 
गले उतर पायी और प्रचारकों को इसके लिए कितनी शक्ति लगानी पड़ी थी। 
पश्चिम के जीवन पर ईसाइयत की विजय सदा से ही एक दूरस्थ स्वप्न रहा है । 
ईसाई चर्च का इतिहास इस तथ्य का साक्षी है कि किस प्रकार एक पूर्वीय धर्म ने 
प्रपने को धीमें-धीमे पश्चिमी भावना के अ्रनुरूप ढाल लिया है | ईसाइयत की जीत 
नही हुई है, जीत हुईं है पश्चिम की भावना की | ईसाइयत के सयम श्ौर तपएचर्या- 
पूर्ण सिद्धान्तों मे इस जीवन के दुर्ध सथर्पों और प्रतियोगिताओं में भाग लेने के 
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वजाय उनसे दूर ही रहने की प्रेरणा थी, परन्तु उनको यूरोपीय चेतना के अनुसार 
झपने को रूपान्तरित करना पडा । पाश्चात्य जातिया ससार का परित्याग करने पा 
उसकी सफलताओं को श्रस्थायी मानने के लिए तैयार नही थी । उनकी कर्मशक्तिया 
प्रथाह थी श्र उनमे जो प्राकृतिक मनुष्य छिपा था, उसको दवाना, झुकाना असम्भव 
था |" ईसा को सिद्धान्त-सम्बन्धी हव्यमिता से घृणा थी और उन्होने श्रपने मत में 
झाव्यात्मिक और बर्मतात््वक उलभनो को कभी उत्साहित नही किया, वयोकि ये 
उलभरनें ही धर्मावर्मेविचारणा, वाकुछल, भ्रसहिप्णुता तथा सुधार-विरोध के लिए 
उत्तरदायी होती हैं । ईसा के मुख्य विरोधी वे ऊचे पादरी-पुरोहित थे जो इस बात पर 
ज़ोर देते थे कि मुक्ति यदि पाई जा सकती है तो केवल शास्त्रसम्मत रूढिनिप्ठ 
सिद्धान्तों का पालन करके ही। मात्राश्रो का भ्रन्तर भले हो, परन्तु कैथोलिक भौर 
प्रोटेस्टेट---दोनो ही ईसाई सम्प्रदायो से ईसाइयत का रूप सत्ताधिकारी धर्म का हो 
गया है श्रौर वह श्रपना स्थान एक ऐसी परम्परा मे खोजती है जिसके बारे में यह 
विश्वास किया जाता है कि किसी श्रलौकिक शवित ने उसको हम मर्त्यों को प्रदान 
किया है। श्ररूप ईदवर का ध्यान-चिन्तन करने के वजाय सगुृण ईश्वर या उसके अव- 
तार मे हम ईश्वर का एक निश्चित स्वरूप पाने लगे हैं । घारमिक सस्कारो, अनुप्ठानो 
भौर मत्रो के प्रति उदासीनता के स्थान पर हम उनपर सबसे अधिक जोर दिया जाता 
पाते है। यद्यपि ईसा ने सगठन या सस्था पर विलकुल ध्यान नहीं दिया था, तो भी 
झाज उन्हीकी शिक्षा्रों के नाम पर एक धामिक सस्था तथा पादरी-पुरोहितो का 
बडा विशाल ढाचा सडा हो गया है । एक ऐसे राज्य की स्थापना की चेप्टा करते- 
करते, जो इस रासार का नही होगा, इस पृथ्वी पर ऐसे धार्मिक सगठनो की स्थापना 
फर दी गई है जिनमे सासारिकता श्रपनी चरम सीमा पर है । ईसा की मूल शिक्षाओ् 
का तो उद्दे्य यह था कि ऐसे झाध्यात्मिक लोगों का निर्माण किया जाए जो मत- 
वादों के भगडे-कमट से दूर हो भर जिनके हृदय मे किसी एक राष्ट्र का मोह न हो, 
जिनका दृष्टिकोण विद्वजनीन हो, परन्तु श्राज उन शिक्षाओ का उपयोग ईसाई धर्मे- 
सस्या (चर्च) के प्रति वफ़ादार सदस्यो की भरती मे किया जा रहा है । 
जीवन में भोतिक सफलता प्राप्त करने पर ज़ोर दिया गया है । घर्मं को इस 
जीवन में सासारिक शान्ति ओर समृद्धि प्राप्त करने भौर पारलौकिक जीवन में नरक 
से बचने तथा स्वर्ग में जाने का एक साधन माना गया है | यूनान और रोम ने हमे 
राज्य की पूजा करना सिसाया है शौर हमने राजनीतिक समस्याओं से धर्म को सम्बद्ध 
फरके उसको एक राष्ट्रीय सस्था बना दिया है । १०६४ ई० में क्लेरमान्ट की परिपद्‌ 
में $इवर की एच्छा का श्र्ध इस रूप मे निकाला गया था कि मानो ईइवर की ही 
यह भाज्ा है कि गैर-ईसाइयो (श्ररवो) का कत्न कर दिया जाए । न्पप्ट ही, यह 
सवील पर सूली चढें ईसा के ऊपर यूरोपीय पश्चिम की विजय थी । धर्म का उपयोग 
मानवीय लालसाओों को पवित्र शोर शुद्ध फरने मे किया जाता है । मनुप्य के जीवन 
की गम्भीस्तम दु सान्‍्त स्थिति वह होती है जब घक्ति का प्रेम प्राध्यात्मिक गरिमा 
१« देजिए - टिक्सन दारा लिगिय दि शा गन सिचुण्यनः (१६२७), यूप् ३७-८ , 
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की पोशाक पहनकर सामने आता है । सासारिकता जब धर्म के वेश मे उपस्थित होती 
है तब वह एक ऐसी वेड़ी वन जाती है जिसे तोडना सबसे भ्रधिक कठिन ही जाता है। 
यह सच्चे धर्म का अदृष्ट शत्रु है, भ्रलक्षित हत्यारा है जिसको पहचाना नही जा सकता 
और इसीलिए वह अ्रधिक दुर्वोध श्रौर भयकर है। कोई भी धर्म, यदि वह सार्वभौम 
दृष्टिकोण वाले मनुष्यों का निर्माण नहीं करता, तो सावेभौम धर्म नहीं रह जाता । 

ज्ञान-ध्यान का श्राध्यात्मिक धर्म मतानन्‍्ध और सासारिक धर्म बन जाता है, 
विश्वास और अनुप्ठान की एक पद्धति हो जाता है , वह भावना और भावावेश तो 
उत्पन्न करता है, किन्तु मनुष्यों के जीवन को बदलने मे अ्रसफल रहता है। श्राइए, 
हम इस रूपान्तरण की प्रक्रिया को सक्षेप मे जानने की चेप्टा करें | 

जब सिकन्दर श्रौर उसके उत्तराधिकारियो के साम्राज्य की विरासत रोम को 
मिली और उसने एक बडे साम्राज्य की स्थापना वी जो पश्चिमी ससार के नाम से 
ज्ञात भूभाग में फैला हुआ था, तव उसने उस समय तक लोगों के धामिक विश्वासो 
के विपय मे कोई छानबीन नही की जिस समय तक उन्होने राज्य के प्रश्मासन में हस्त- 
क्षेप नही किया | यदि सम्पत्ति श्रौर श्रनुवन्ध से सम्बन्धित कुछ खास-खास नियमों का 
लोग पालन करते रहते थे, यदि लोग निजी युद्धो और लूटमार से अपने को वचाये 
रखते थे, तो उनको यह स्वतन्बता रहती थी कि वे चाहे जो विश्वास रखें और चाहे जिन 
धामिक शअनुष्ठानों का पालन करें--बस शासक जाति की चेतना पर उनका किसी प्रकार 
झ्राघात करता सहन नहीं किया जा सकता था । कोई ऐसी आराधना-पद्धति नही थी 
जिसे समान रूप से सारा साम्राज्य मानता हो, केवल सम्राट की पूजा ही ऐसी थी 
जिसे कोई अस्वीकार नहीं कर सकता था। कालान्तर में जनता ने ईसाइयत को, 
जिसमे रहस्थवादी धर्म के सारे गुण थे, स्वीकार कर लिया । चर्च को एक व्यक्तित्व 
तो प्राप्त था ही, उसने रहस्यवादी धर्म-सप्रदायों की रीति का श्रनुसरण करते हुए इस 
ग्रधिकार का दावा किया कि वह ईसाई धर्म को अग्रीकार करने के इच्छुक तथा उसके 
लिए योग्य पाए गए लोगो को एक विशेष प्रकार के दीक्षा-सस्कार के द्वारा शिक्षा दे 
सकता है और अपना सदस्य बना सकता है | ईसाई चर्च मानता था कि उसकी स्था- 
पना ईब्वरीय गुणों से युक्त एक मनुष्य ने की थी श्रौर उसके श्रधिकारी भी यह दावा 
करते थे कि सस्थापक ने कुछ विशिष्ट प्रयोजत के लिए शभारम्म मे जो अधिकारी 
नियुवत किये थे, उन्हीकी अ्रखण्ड परम्परा में वे भी है और उनको समस्त ईसाइयों 
पर जो भ्रधिकार प्राप्त है, वे धर्म के सस्थापक द्वारा दिये हुए है । चर्च एक कठोर 
नियमानुशासित नियम था, वह एक गुप्त समाज के समान था जिसके द्वारा 'एक्लीसिया' 
कहलानेवाले रहस्पात्मक समारोह मनाये जाते थे, चर्च के श्रपने दीक्षा-सस्कार होते 
थे, वलि चढाने के धामिक ग्रनुष्ठान (यूकैरिस्ट) भी थे, वपतिस्मा, हाथो का रखना 
प्रौर पाप-कर्मों के लिए आत्म-स्वीकृति श्रादि क्रियाए भी चर्च में प्रचलित थी ही । 
समस्त रोमन साम्राज्य मे कई छोटे-छोटे सगठन उठ खडे हुए, प्रत्येक चच॑ कहलाता 
था और उसका घर्माधिकारी एक 'एपिस्कोपोस” या विश्ञप! होता था। चर्च' में ये 
सारे सगठन सम्मिलित थे । शीघ्र ही 'एक्लीसिया' धर्म-सम्बन्धी शास्त्रीय ग्रन्थों एवं 
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लेखों को लिखनेवालों की सस्था वन गई । चर्च ने ग्रपने सदस्यों की जानकारी और 
सिद्धान्तों को श्रविस्मृत बनाए रखने के लिए इन कृतियो को सुरक्षित रखा | जब 
ईसाई धर्म-सिद्धान्तों के विषय में मत-सेद उठ खडे हुए तब चर्च को यह नि३चय करना 
पडा कि सच्ची ईसाई-परम्परा क्या है । श्रागे चलकर इन सिद्धान्तों की छानवीन हुईं 
श्र इनमे से कुछ को ईइवर-प्रेरित और प्रामाणिक मानकर धर्मशास्त्र के रूप मे स्वी- 
कार कर लिया गया । यह प्रक्रिया सुचिन्तित न होकर स्वत स्फूर्त थी। *न्यू टेस्टामेट' 
के भागो की सूची में चार इजीलें, प्रारम्भिक चर्च के मिशनरियो द्वारा लिखे गए कुछ 
धर्म-पत्र जिन्हे 'एपिस्टिल्स' कहा जाता है, पोप-विपयक कार्य का एक प्रारम्भिक लेखा 
जिसे 'ऐक्ट्स व द अपॉस्टिल्स' कहते है, भौर पैगम्वरी दिवास्वप्त से सम्बन्धित एक 
कृति जिसको हम '“अ्रपोर्क लिप्स' के नाम से जानते हैँ, सम्मिलित हैं। जब सेंट पॉल 
श्रौर ईसाई धर्म-प्रचारक (श्रपॉस्टिल्स) पवितन्न ग्रन्थ (स्क्रिप्वर) की वात कहते हैं, तो 
उनका तात्पयय यहूदी चर्च के पवित्र लेखो से होता है जिनको हम “श्रोल्ड ठेस्टामेट' के 
रूप में जानते हैं| स्वतन्त्र चिन्तन को प्रोत्साहित नही किया जाता था । टेरटुलियन 
सिकन्दरिया के क्लीमेट की इस स्थापना की आलोचना करता है कि दर्शनथ्ास्त्र एक 
'प्रीपेरशियो इवैजेलिका' है जो उतना ही विशुद्ध है जितना 'झ्रोल्ड टेस्टामेट' का दिव्य 
सदेश । वह एक प्रसिद्ध गद्याश मे प्रदव कर उठता है---/ईसाई का दर्शनशास्न्न से, 
ईइवर के शिशु का यूनान के शिशु से भला कया सम्बन्ध है ?”* जिन कारणों से 
ईसाइयत की सफलता मिली, उनमे से एक कारण उसकी मतान्धता, हठधर्मिता भी 
थी । लोग श्रौर श्रागे सोचने से तग भरा गए थे और इस ओरोर से श्रनिच्छुक हो गए ये । 
जो भी घामिक सम्प्रदाय उनके श्रज्ञान्त मन को घान्ति दिलाने का वादा कर सकता, 
सन्देह के स्थान पर निश्चयता दे सकता, परेशान करनेवाली अनेक समस्याओं का एक 
अ्रन्तिम समाधान निकाल सकता, उसका लोगो द्वारा तुरन्त खुले दिल से स्वागत किया 
जाता । विचार के श्रसमजस से तग प्लाकर लोग प्रलुध्ध होकर एक ऐसे धर्म-सप्रदाय 
की शोर मुडें, जो तत्त्वदर्शन की जगह उन्हे धर्मशास्त्र, तर्क की जयह परम्परागत 
सिद्धान्त देता था | तकं-बुद्धि न तो यहा सुख दे सकती थी शौर न यहा के बाद सुख 
देने का वादा कर सकती थी, परन्तु धर्म ने सुख देने का श्राधवासन दिया---कम से कम 
मृत्यु के उपरान्त तो सुख के लिए उसने झ्राश्वस्त किया ही । फिर भी, 'लोगस' धर्म- 
तत्त्व के द्वारा ईसाई परम्परा का यूनानी विचारणा के साथ सामजस्य बेठाने की 
सेप्टाए की गईं । जस्टिन माटियर (१५५ ई०) ने चतुर्थ इजील का श्रनुसरण किया 
कोर ईसा तथा शादवत्त लोगत (वाक्‌) वो उसने एक ही बताया । इत्त चीज़ से ईसा 
फे व्यक्तित्व भौर ईप्वर के साथ उनके सम्वन्ध के बारे में घर्मेशास्त्रीय समस्या उठ 

रंडी हुई । 'लोगस-सम्बन्धी धर्मतत्त्व को मानने में कुछ कठिताइया अवश्य श्राई, 
परन्तु भन्तत उसको भ्रधिवतर लोगो ने स्वीकार कर लिया । जव चर्च राज्य के भीतर एक 
राज्य जैसा बन गया, तव उसका नागरिक प्रणासन के साथ सघ्ें होने लगा। यह 
पठिताई कॉन्स्ट्रेस्टाइन के ईसाई धर्म स्वीकार वर लेने पर दूर हो गई । किम्तु, धव 

>. पर्पोस्टित्स, ५६ । 
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की पोशाक पहनकर सामने श्राता है। सासारिकता जब धर्म के वेश मे उपस्थित होती 
है तब वह एक ऐसी बेडी बन जाती है जिसे तोडना सबसे श्रधिक कठिन हो जाता है। 
यह सच्चे धर्म का भदृष्ट शत्रु है, श्रलक्षित हत्यारा है जिसको पहचाना नही जा सकता 
भौर इसी लिए वह अधिक दुर्वोध श्रौर भयकर है | कोई भी धर्म, यदि वह सार्वभौम 
दृष्टिकोण वाले मनुष्यों का निर्माण नहीं करता, तो सा्वभौम धर्म नही रह जाता । 

ज्ञान-ध्यान का आध्यात्मिक धर्म मतान्ध और सासारिक धर्म बन जाता है, 
विश्वास और श्रनुष्ठान की एक पद्धति हो जाता है , वह भावना और भावावेश तो 
उत्पन्न करता है, किन्तु मनुष्यो के जीवन को बदलने मे असफल रहता है । श्राइए, 
हम इस रूपान्तरण की प्रक्रिया को सक्षेप भे जानने की चेप्टा करें । 

जब सिकन्दर और उसके उत्तराधिकारियों के साम्राज्य की विरासत रोम को 
मिली और उसने एक बडे साओआ्राज्य की स्थापना वी जो पश्चिमी ससार के नाम से 
ज्ञात भूभाग में फैला हुआ था, तव उसने उस समय तक लोगो के धारमिक विश्वासो 
के विपय से कोई छातवीन नही की जिस समय तक उन्होने राज्य के प्रशासन मे हस्त- 
क्षेप नही किया । यदि सम्पत्ति श्ौर अनुवन्ध से सम्बन्धित कुछ खास-खास नियमों का 
लोग पालन करते रहते थे, यदि लोग मिजी युद्धो और लूटमार से भ्रपने को बचाये 
रखते वे, तो उनको यह स्वतन्बता रहती थी कि वे चाहे जो विश्वास रखें और चाहे जिन 
धामिक अनुप्ठानो का पालन करें--वस शासक जाति की चेतना पर उनका किसी प्रकार 
प्राधात करना सहन नहीं किया जा सकता था | कोई ऐसी आाराधना-पद्धति नहीं थी 
जिसे समान रूप से सारा साम्राज्य मानता हो, केवल सम्राट की पूजा ही ऐसी थी 
जिसे कोई अस्वीकार नहीं कर सकता था। कालान्तर मे जनता ने ईसाइयत को, 
जिसमे रहस्यवादी धर्म के सारे गुण थे, स्वीकार कर लिया । चर्च को एक व्यवितत्व 
तो प्राप्त था ही, उसने रहस्यवादी धर्म-सप्रदायो की रीति का श्रनुसरण करते हुए इस 
भ्रधिकार का दावा किया कि वह ईसाई धर्म को श्रगीकार करने के इच्छुक तथा उसके 
लिए योग्य पाए गए लोगो को एक विद्येष प्रकार के दीक्षा-सस्कार के द्वारा शिक्षा दे 
सकता है और भ्रपना सदस्य बना सकता है। ईसाई चर्च मानता था कि उसकी स्था- 
पना ईइ्वरीय गुणो से युक्त एक मनुष्य ने की थी और उसके श्रधिकारी भी यह दावा 
करते थे कि सस्थापक ने कुछ विशिष्ट प्रयोजन के लिए झारम्भ में जो अधिकारी 
नियुवत किये थे, उन्हीकी अ्रखण्ड परम्परा में वे भी है और उतको समस्त ईसाइयो 
पर जो अ्रधिकार प्राप्त हैं, वे धर्म के सस्थापक द्वारा दिये हुए हैं। च एक कठोर 
नियमानुशासित नियम था, वह एक गुप्त समाज के समान था जिसके द्वारा 'एक्लीसिया' 
कहलानेवाले रहस्यात्मक समारोह मनाये जाते थे, चर्च के अपने दीक्षा-सस्कार होते 
थे, वलि चढाने के धामिक श्रनुष्ठान (यूकरिस्ट) भी थे, वपतिस्मा, हाथों का रखना 
और पाप-कर्मों के लिए आरात्म-स्वीकृति आदि क्रियाए भी चर्च में प्रचलित थी ही । 
समस्त रोमन साम्राज्य मे कई छोटे-छोटे सगठन उठ खडे हुए, प्रत्येक चर्च कहलाता 
था और उसका धर्माधिकारी एक 'एपिस्कोपोस” या विज्ञप' होता था । “चर्च मे ये 
सारे सगठन सम्मिलित थे । शीघ्र ही 'एक्लीसिया' धर्म-सम्बन्धी शास्त्रीय ग्रन्थों एव 
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लेसों को लिसनेवालो की सस्था वन गई । चर्च ने भ्रपते सदस्यो की जानकारी और 
सिद्धान्तो को श्रविस्मृत वनाए रखने के लिए इन कृतियो को सुरक्षित रखा | जब 
ईसाई धर्म-सिद्धान्तो के विषय मे मत-भेद उठ खडे हुए तव चर्च को यह निश्चय करना 
पडा कि सच्ची ईसाई-परम्परा कया है । श्रागे चलकर इन सिद्धान्तों की छानवीन हुई 
भौर इनमे से कुछ को ईइवर-प्रेरित और प्रामाणिक मानकर धर्मशास्त्र के रूप में स्वी- 
कार कर लिया गया । यह प्रक्रिया सुचिन्तित न होकर स्वत स्फूर्त थी। “न्यू टेस्टामेट' 
के भागो की सूची में चार इजी ले, प्रारम्भिक चर्च के मिशनरियों द्वारा लिखे गए कुछ 
धर्म-पन्र जिन्हे 'एपिस्टिल्स' कहा जाता है, पोप-विपयक कार्य का एक प्रारम्भिक लेखा 
जिसे 'ऐवट्स आँव द अपॉस्टिल्स' कहते है, श्रौर पेगम्बरी दिवास्वप्न से सम्बन्धित एक 
कृति जिसको हम अपोर्कलिप्स' के नाम से जानते हूँ, सम्मिलित हैं। जब सेंट पॉल 
श्रौर ईसाई धर्म-प्रचारक (अभ्रपॉस्टिल्स) पवित्र ग्रन्थ (स्क्रिप्वर) की बात कहते हैं, तो 
उनका तात्पय यहूदी चर्च के पवित्र लेखो से होता है जिनको हम “श्रोल्ड टेस्टामेट' के 
रूप में जानते है। स्वतसन्त्र चिन्तन को प्रोत्साहित नही किया जाता था । टेरटुलियन 
सिकन्दरिया के क्लीमेट की इस स्थापना की आलोचना करता है कि दर्गनक्षास्त्र एक 
'प्रीपेरश्चियो इवैजेलिका' है जो उतना ही विशुद्ध है जितना 'श्रोल्ड टेस्टामेट' का दिव्य 
सदेश । वह एक प्रसिद्ध गद्याज्ष मे प्रश्न कर उठता है--/ईसाई का दर्शनश्यास्त्र से, 
ईंइवर के शिक्षु का यूनान के शिक्षु से भला क्या सम्बन्ध है ?”* जिन कारणों से 
ईसाइयत को सफलता मिली, उनमे से एक कारण उसकी मतान्धता, हठबंमिता भी 
थी । लोग और श्रागे सोचने से तग श्रा गए थे शौर इस ओर से अभ्रनिच्छुक हो गए ये । 
जो भी धार्मिक सम्प्रदाय उनके अशान्त मन को शान्ति दिलाने का वादा कर सबता, 
सन्देह के स्थान पर निश्चयता दे सकता, परेशान करनेवाली अनेक समस्याओं का एक 
अन्तिम समाघान निकाल सकता, उसका लोगो द्वारा तुरन्त्र खुले दिल से स्वागत विया 
जाता । विचार के असमजस से तग आकर लोग प्रलुब्ध होकर एक ऐसे धर्म-सप्रदाय 
की श्रोर मुडे, जो तत्त्वदर्शन की जगह उन्हे धर्मशास्त्र, तर्क की जगह परम्परागत 
सिद्धान्त देता था । तकं-बुद्धि न तो यहा सुख दे सकती थी और न यहा के वाद सुल् 
देने का वादा कर सकती थी, परन्तु धर्म ने सुस देते का आश्वासन दिया--कम से कम 
मृत्यु के उपरान्त तो सुख के लिए उसने श्राइवस्त किया ही | फिर भी, 'लोगस' घर्म- 
तत्त्व के द्वारा ईसाई परम्परा का यूनानी विचारणा के साथ सामजस्य बंठाने की 
सेप्टाए की गईं । जस्टिन माटियर (१५५ ई०) ने चतुर्थ इंजील का अनुसरण किया 
भौर ईसा तथा शाइवत लोगस (वाक्‌) को उसने एक ही बताया । इस चीज् से ईसा 
फे व्यवितत्व और ईश्वर के साथ उनके सम्बन्ध के बारे में घर्मशास्त्रीय समस्या उठ 
उडी हुई । 'लोगस'-सम्बन्धी धर्मतत्व को मानने में कुछ कठिनाइया अवश्य श्रार्ड, 
परन्तु भ्रन्तत उसको झ्धिकतर लोगो ने स्वीकार कर लिया । जब चर्च राज्य के भीवर एक 
राज्य जैसा चन गया, तव उसका नागरिक प्रशासन के साथ संघर्ष होने लगा। यह 
पटिनाई कॉन्स्टेन्टाइन के ईसाई घमम स्वीकार कर लेने पर दूर हो गई । विन्तु, भव 
२, श्रपो रिवत्स, »६ | 
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र्ध्द प्राच्य धर्म और पार्चात्य विचार 


की पोशाक पहनकर सामने आता है। सासारिकता जब धर्म के वेश मे उपस्थित होती 
है तब वह एक ऐसी वेडी वन जाती है जिसे तोड़ना सबसे अधिक कठिन हो जाता है। 
यह सच्चे धर्म का भ्रदृष्ट शत्रु है, भ्लक्षित हत्यारा है जिसको पहचाना नही जा सकता 
और इसी लिए वह अ्रधिक दुर्वोध भर मयकर है। कोई भी धर्म, यदि वह सार्वभौम 
दृष्टिकोण वाले मनुष्यों का निर्माण नहीं करता, तो सार्वभौम धर्म नहीं रह जाता । 

शान-ध्यान का श्राध्यात्मिक धर्म मतान्ध और सासारिक धर्म वन जाता है, 
विश्वास श्र श्रनुप्ठान की एक पद्धति हो जाता है , वह भावना और भावावेश तो 
उत्पन्न करता है, किन्तु मनुष्यो के जीवन को बदलने में असफल रहता है| आइए, 
हम इस रूपान्तरण की प्रक्रिया को सक्षेप मे जानने की चेप्टा करें । 

जब सिकन्दर और उसके उत्तराधिकारियो के साम्राज्य की विरासत रोम को 
मिली और उसने एक बडे साम्राज्य की स्थापना वी जो पश्चिमी ससार के नाम से 
ज्ञात भूभाग में फैला हुआ था, तव उसने उस समय तक लोगों के धामिक विश्वासो 
के विपय से कोई छानबीन नही की जिस समय तक उन्होते राज्य के प्रशासन मे हस्त- 
क्षेप नही किया | यदि सम्पत्ति और अनुवन्ध से सम्बन्धित कुछ खास-खास नियमों का 
लोग पालन करते रहते थे, यदि लोग निजी युद्धो भ्ौर लूटमार से अपने को बचाये 
रखते थे, तो उनको यह स्वतन्त्रता रहती थी कि वे चाहे जो विश्वास रखें और चाहे जित 
धामिक श्रनुष्ठानो का पालन करें--वस शासक जाति की चेतना पर उनका किसी प्रकार 
झाघात करना सहन नहीं किया जा सकता था। कोई ऐसी आराधना-पद्धति नहीं थी 
जिसे समान रूप से सारा साम्राज्य मानता हो, केवल सम्नाट्‌ की प्रृजा ही ऐसी थी 
जिसे कोई भ्रस्वीकार नही कर सकता था। कालान्तर में जनता ने ईसाइयत को, 
जिसमे रहस्थवादी धर्म के सारे गुण थे, स्वीकार कर लिया । चर्च को एक व्यक्तित्व 
तो प्राप्त था ही, उसने रहस्यवादी धर्मे-सप्रदायों की रीति का अनुसरण करते हुए इस 
अधिकार का दावा किया कि वह ईसाई धर्म को श्रगीकार करने के इच्छुक तथा उसके 
लिए योग्य पाए गए लोगो को एक विशेष प्रकार के दीक्षा-सस्कार के द्वारा शिक्षा दे 
सकता है और अपना सदस्य बता सकता है| ईसाई चर्च मानता था कि उसकी स्था- 
पना ईश्वरीय गुणों से युक्त एक मनुष्य ने की थी ओर उसके अधिकारी भी यह दावा 
करते थे कि नस्थापक ने कुछ विश्विष्ट प्रयोजन के लिए आरम्भ में जो भ्रधिकारी 
नियुवत किये थे, उन्हीकी श्रखण्ड परम्परा में वे भी हैं श्रौर उनको समस्त ईसाइयो 
पर जो अ्रधिकार प्राप्त हैं, वे घर्म के सस्थापक द्वारा दिये हुए हैं। चर्च एक कठोर 
नियमानुशासित निगम था, वह एक गुप्त समाज के समान था जिसके द्वारा 'एक्लीसिया' 
कहलानेवाले रहस्यात्मक समारोह मनाये जाते थे, चर्च के भपने दीक्षा-सस्कार होते 
थे, वलि चढाने के धामिक अनुष्ठान (यूकैरिस्ट) भी थे, वपतिस्मा, हाथो का रखना 
श्रौर पाप-कर्मो के लिए आत्म-स्वीकृति आदि क्रियाएं भी चर्च में प्रचलित थी ही । 
समस्त रोमन साम्राज्य मे कई छोटे-छोटे समठन उठ खडे हुए, प्रत्येक चर्च कहलाता 
था और उसका धर्माधिकारी एक 'एपिस्कोपोस” या 'विशप' होता था | चर्च में ये 
सारे समठन सम्मिलित थे । शीघ्र ही 'एक्लीसिया' धर्म-सम्बन्धी शास्त्रीय ग्न्धों एव 
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लेखों को लिखनेवालों की सस्था वन गई । चर्च ते अपने सदस्यों की जानकारी और 
सिद्धान्तो को अ्विस्मृत बनाएं रखने के लिए इन कृतियों को सुरक्षित रखा | जब 
ईसाई धर्म-सिद्धान्तो के विपय में मत-भेद उठ खडे हुए तब चर्च को यह निश्चय करना 
पडा कि सच्ची ईसाई-परम्परा वया है। झागे चलकर इन सिद्धान्तो की छानवीन हुई 
श्रीर इनमे से कुछ को ईश्वर-प्रेरित श्रीर प्रामाणिक मानकर धर्मश्ास्त्र के रूप मे स्वी- 
कार कर लिया गया । यह प्रक्रिया सुचिन्तित न होकर स्वत स्फू्ते थी। “न्यू टेस्टामेट' 
के भागो की सूची में चार इजीलें, प्रारम्भिक चर्च के मिशनरियों द्वारा लिखे गए कुछ 
धर्म-पत्र जिन्हें 'एपिस्टिल्स' कहा जाता है, पोप-विपयक कार्य का एक प्रारम्भिक लेखा 
जिसे 'ऐक्ट्स आँव द अ्पॉस्टिल्स' कहते हैं, और पैगम्बरी दिवास्वप्न से सम्बन्धित एक 
कृति जिसको हम 'अ्पोर्क लिप्स' के नाम से जानते हैं, सम्मिलित है। जब सेट पॉल 
भ्रौर ईसाई घर्म-प्रचारक (अ्रपॉस्टिल्स) पवित्र ग्रन्थ (स्क्रिप्वर) की बात कहते है, तो 
उनका तात्पय यहूदी चर्च के पवित्र लेखो से होता है जिनको हम ओल्ड टेस्टामेट' के 
रूप में जानते हैं। स्वतन्त्र चिन्तन को प्रोत्साहित नही किया जाता था । टेरटुलियन 
सिकन्दरिया के क्लीमेट की इस स्थापना की श्रालोचना करता है कि दर्शनशास्त्र एक 
प्रीपे रश्षियो इवैजेलिका' है जो उतना ही विशुद्ध है जितना 'श्रोल्ड टेस्टामेट' का दिव्य 
सदेश । वह एक प्रसिद्ध गद्याश मे प्रश्त कर उठता है--/ईसाई का दर्शनश्ास्त्र से, 
ईंइवर के शिशु का यूनाव के शिक्षु से भला क्या सम्बन्ध है ?”* जिन कारणों से 
ईसाइयत को सफलता मिली, उनमें से एक कारण उसकी मतान्धता, हठधर्मिता भी 
थी । लोग श्रौर श्ागे सोचने से तग भ्रा गए थे भौर इस ओर से अ्रनिच्छुक हो गए थे । 
जो भी धामिक सम्प्रदाय उनके अ्रशान्त मन को घ्ान्ति दिलाने का वादा कर सकता, 
सन्देह के स्थान पर निश्चयता दे सकता, परेशान करनेवाली श्रनेक समस्याझो का एक 
भ्रन्तिम समाधान निकाल सकता, उसका लोगो द्वारा तुरन्त खुले दिल से स्वागत किया 
जाता । विचार के असमजस से तग श्राकर लोग प्रलुब्ध होकर एक ऐसे धर्म-सप्रदाय 
फी और मुडे, जो तत्त्वदर्शन की जगह उन्हे घममंशास्त्र, तर्क की जगह परम्परागत 
सिद्धान्त देता था | तकं-बुद्धि न तो यहा सुख दे सकती थी भ्रौर न यहा के वाद सुख 
देने का वादा कर सकती थी, परन्तु धर्म ने सुख देने का श्राधवासन दिया--कम से कम 
मृत्यु के उपरान्त तो सुख वे लिए उसने आश्वस्त किया ही । फिर भी, 'लोगस' घर्म- 
तत्त्व के द्वारा ईमाई परम्परा का यूनानी विचारणा के साथ सामजस्य वैठाने की 
घेप्टाएं की गईं । जस्टिन माटियर (१५५ ई०) ने चतुर्थ इजोल का अ्रनुसरण किया 
श्रीर ईसा तथा द्ाइवत लोगस (वाक्‌) को उसने एक ही बताया । इस चीज़ से ईसा 
के व्यक्षितत्व भ्ौर ईश्वर के साथ उनके सम्बन्ध के बारे में धर्मशास्प्रीय समस्या उठ 
पड़ी हुई । 'लोगस-सम्बन्धी धर्मतत्त्व को मानने मे कुछ कठिनाइया अवश्य आई, 
परन्तु भ्रन्तत उसको भधिकतर लोगो ने स्वीकार कर लिया । जब चर्च राज्य के भीतर एक 
पज्य जना बन गया, तव उसका नागरिक प्रशासन के त्ञाथ सघर्ष होने लगा। यह 
फटिनाई कॉन्‍्स्ट्ेन्टाइन के ईसाई धर्म स्वीकार कर लेने पर दूर हो गई । किन्तु, स्‍्रव 
२« 'पर्पो ग्टिन्स, «६ | 
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एक घमंशास्त्रीय सकट उठ खडा हुआ । ब्रह्म की एकता को बनाए रखने की शातु- 
रता में ऐरियस ने 'लोगस” सम्बन्धी धारणा की व्याख्या इस रूप मे की कि उसको 
लेकर काफी विरोध खड़ा हो गया । उसका विचार था कि वाक्‌ (शब्दत्रह्म) सृष्टि का 
स्वामी है और इसीलिए वह मनुष्य से बढ़कर है, और चूकि वह भ्रन्य सभी बस्तुओ्रों 
का सर्जक है, इसलिए उसको ईश्वर कहना भी उचित ही है । परत्तु 'पृत्र' के रूप में वह 
'पिता' से घटकर है । चूकि उसको भी उत्पत्ति हुई है, इसलिए वह किसी मत किसी रुप में 
जीव है और निश्चय ही वह शाइवत नही है | यद्यपि उसकी रचना काल के झारम्म 
होने से भी पहले हो चुकी थी, तथापि कोई तो समय ऐसा रहा होगा जब उसका 
अस्तित्व नही रहा होगा। स्पष्ट ही, उसको भी पीडा का झनुभव होता है भौर वह 
भी परिवतेनशील है, परन्तु अपने सकल्प के प्रयोग द्वारा वह अच्छा वना रहा। प्रारम्भ 
से ही यह जानते हुए कि यह तो ऐसा होगा ही, 'पिता' ने पहले से समभ-बृभकर 'उसे' 
अपना पुत्र! वना लिया था । शात्मा पुत्र' से वैसे ही सम्बन्धित है जैसे पुत्र” अपने 
'पिता' से । कुस्तुनतुनिया के समीप नाइसीया में विशपो की एक परिषद्‌ का श्रधिवेशन 
चुलाया गया जिसमें ईसा की दिव्यता से सम्बन्धित पूरे सिद्धान्त पर विचार करने और 
उसकी व्याख्या करने का कार्यक्रम रखा गया, क्योकि एरियन की स्थापना को लेकर 
जो विचार-भेद उठ खड़ा हुआ था उसने ईसाई चर्च को आपस में लडने के लिए 
उतारू दलों मे वाट दिया--चर्च मे फूट पड गई इस प्रश्न को लेकर । इस मामले का 
सार-तत्व एकता थी और उससे भिन्‍न मत रखने की बात सहन नही हुईं । जो ईइवर 
का शत्रु था, उसे राजा सीज़र का भी शत्रु समझ लिया जाता था । ईसाई-सिद्धान्त के 
धर्म-सूत्रो और पाप की आत्म-स्वीकृतियो का विकास यह निश्चय करने की दृष्टि से 
हुआ कि 'एक्लीसिया” मे प्रविप्ट होनेवाले नये प्रत्याशियों पर किसी प्रकार ईसाई- 
विरोधी मतो का प्रभाव तो नही है । ऐथेनेसियस ने सजित 'लोगस” (वाक्‌ ) के विचार 
का विरोध किया और इस बात का समर्थन क्रिया कि ईसा प्रकृत्या ही ईश्वर हैं। 
उसकी दृष्टि में ईश्वरीय पुरुष में श्रास्था ईसाई घर्मं का सार-तत्त्व है। ऐथेनेसियन 
पथ के शब्द नीचे दिये जा रहे हैं 


/ इसके आगे, चिरन्तन मोक्ष के लिए यह भ्रावश्यक है कि हम सही ठग 
से यह विश्वास भी करें कि हमारे प्रभु जीसस क्राइस्ट ईश्वर के भ्रवतार थे । 

४ क्योंकि सही धर्म-भास्था यह है कि हम यह विश्वास करें श्रौर स्वी- 
कार करें कि हमारे प्रभु जीसस क्राइस्ट, जो ईश्वर के बेटे थे, वह ईध्वर झौर 
मनुष्य दोनो है । 

४ इंदवर के रूप मे, वह 'पिता' के तत्त्वों से युवत हैं भौर ससारो की 
उत्पत्ति से भी पहले उनकी उत्तत्ति हुई थी और मनुप्य के रूप में वह 
भाता' के तत्त्वो से युक्त हैं श्रौर ससार मे पंदा हुए हैं । 

४ बह पूर्ण ईदवर और पूर्ण मनुष्य दोनो हैं. उनमे शुद्ध बुद्धि-युक्त 
आत्मा है शौर मानवीय देह से भी वह युक्त है । 
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/ चूकि वह 'पिता' के ब्रह्म-हप को स्पर्श करते हैं, इसलिए 'पिता' के 
समकक्ष हैं , ग्रौर चूकि मानवत्व को स्पर्श करते हैं, इसलिए 'पिता' से घट- 
कर हैं । 

४ किन्तु भले ही वह ईश्वर और मनुष्य दोनो हैं, तो भी वह दो नही है, 
बल्कि केवल एक क्राइस्ट हैं । / 


एरियस और ऐथेनेसियस के बीच का हन्द्र आज भी मनुष्यों के हृदय मे चल 
रहा है। ऐथेनेसियस से चर्चे को उसकी सहिष्णुता और विद्गवत्ता की परम्पराओ्रो से, 
क्लीमेट और श्रॉरिगेन से अलग हटा दिया । नाइसेने की रूढिनिष्ठता ने प्राचीन यूनानी 
धर्म शौर गैर-ईसाइयो की धर्म-पद्धतियो पर विजय पा ली । जिन लोगो की स्वा- 
भाविक झुकान अनुमानात्मक सन्देह करने की थी, उन्होने श्रपने सशयवाद का प्रयोग 
ईसाई धर्म-सिद्धान्तो पर भी क्या ।* इसके कुछ ही समय वाद चर्च ने श्रॉरिगेन की 
निन्‍दा की और उसे दोपी ठहराया । धर्मंशास्त्रीय विचार-वितर्क की भावना जल्टि- 
नियन की परम्परा की ग्रनुवर्ती वन गयी । जस्टिनियन ने एथेन्स के घामिक स्कूलो को 
बन्द कर दिया था, नियमों की सहिता वना दी थी भौर वाइज्जैन्टाइन चर्च को पुनरु- 
ज्जीवित कर दिया था । विद्या का ह्ास होने लगा और उसके साथ ही विचार-वितर्क 
करने की, चिन्तन-प्रनुशीलन करने की क्षमता भी नप्ट हो गयी । सूर्तिपूजकों या 
विधमियों का मत-परिवर्तन करने की कोक में ईसाइयत ने विधियों के बहुत्त-से 
विश्वासों श्ौर आचारो को पशात्मसात्‌ कर लिया श्रौर ईसा के धर्म की सादगी तथा 
वौद्धिफता को जटिल बना दिया गया, भ्स्पप्ट कर दिया गया। श्रपना प्रसार करते 
की श्रातुरता में ईसाइयत ने प्रत्येक जाति, वर्ग और देश की भाषा का उपयोग 
किया ।* यह चू-चू का मुरब्धा बन गया | सब आादमियों को उसमे अपने ही विचारों 
भमौर मानाताप्ो थी कलझ मिलने लगी । अपने धामिक सस्कारो-सम्वन्धी सिद्धान्तों, 
प्राचीन पवित्र भ्रवद्देपो श्लौर चमत्कारों फो बनाये रखने को प्रोत्साहन, सनन्‍्तो एवं 
णहदीदो द्वारा प्रचलित धर्म-सप्रदायों के कारण ईसाइयत ने प्रपनी सारी विशिष्टता स्तो 
दो श्र श्रन्य घर्मो से उसमे कोर्ट विशेष श्रन्तर नही रह गया । श्रेणियों मे विभवतत 
संस्था के समान जो उसका संगठन था, वह धर्म की श्रपेक्षा प्रशासन भे श्रधिफ सबल 
बन गया । 

१ प्राची जर्तार्णा में कुसुनतुनिया हे माकंपिशप क्राइसोस्टोम की सम्मति में उन ईसाएँ 
परिश्तपों की रूख्या तिनका परिधाण हो सकता, उन विशापों वी सस्या से अनुपात में बदुत्त कम थी 
जिनको #माई-सिद्यग के पसुसार भरक वितता | 

२. /फुछ पुनियादा पार्मिक सिटन्तों को छोड़उर शेष बातों में उनाश्यत ने बिमिन्‍न राष्ट्रों 
पो आानस्यक ताशों और राति-रिवातों फे अनुसार प्पने रूप में परिवर्नत पर लिया | प्नातोलिया 
हे अफाख्थगा श्रदेगों में हसाई भर्न-प्रचार्कों ने लोगों वो एक एसे स्वर्ग के ससवन्याग टिखा7 
जिछ। पडा फल गसे इत होंगे; गिस के सोषित अप्तामियों वो उसने मर्योंमें आ्पाप टिया 
चरीया के दरदर' पवेतीज लोगों वो डपने गुरयत' पनियों और चत्तयाता शमीदारों के विगद 
दिद्याड दा नाथ टिया ३ मिनूवियस फ्रेलिक्स भौर लैक्टेन्टियस पैसे सिश्षित रोगनों वो एसने सिपेरो 
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पाचवी शताब्दी के भ्रन्त से लेकर ग्यारहवी शताब्दी तक, जब सामन्तवादी 
समाज की स्थापना हुई, श्रन्ध युग का प्रसार माना जाता है। इस युग में यूरोप मे 
श्रज्ञान और दु ख-देन्य का दौर-दौरा था, लोग सतत सकट श्रौर आतक के वातावरण 
में रह रहे थे । 

मध्य युग--ग्यारहवी, बारहवी श्रौर तेरहवी शताब्दियो---मे श्रास्था बलवती 
थी भ्रौर सन्देह दव गया था । ईसाई धर्म के पादरी-पूरोहितो का अत्याचार इतना 
व्यापक हो गया था कि स्वीकृत घामिक सिद्धान्तो के विरुद्ध एक भी शब्द कहना स्त्तरे 
से खाली न था। चर्च के पदाधिकारियों की तूती बोलती थी , ईसाई जाच-प्रदालत 
तो वस्तुत तेरहवी शताब्दी के आरम्भ मे स्थापित हुई थी । काफिर केवल ईसाई धर्म 
के भ्रविश्वासी ही नही, उसके शत्रु माने जाते थे । स्पेन मे मूर खलीफाञो के शासन 
के भ्रतगंत एक मुस्लिम विचारक ऐवेरोज़ ते एक स्वतत्त्र आरान्दोलन का विकास किया 
जिसको पोप जॉन इक्कीसवें ने कुचल दिया । जो धर्म कभी सन्‍्तों का धर्म था, उसे 
इंसाइयत ने जोर-जवर्दस्ती से श्रौर शिकजा कसकर कायम रखने की कोशिश की भौर 
इस प्रकार ईसा की मूल भावना से यह धर्म दर हटता गया। यदि सयोग से कही मध्य- 
युगो मे वह यूरोप मे लोट श्राए होते, तो वे स्वय अपने विषय मे प्रचलित कट्टर मतो 
को न मानने के कारण जीवित ही जला दिए गए होते ! तीन शताब्दियों मे, श्रकेले 
मैड्रिड नगर में तीन लाख व्यक्तियो को उनके धामिक विचारो के कारण प्राण-दण्ड 
दिया गया था ! धर्मशास्त्रज्षो की नरक की भयकर यातनाओो-सम्बन्धी कल्पनाएं 
उनकी नैतिक भावनाझ्रों को तबिक भी नहीं उभारती थी । चूकि वे समभते थे कि 
ईश्वरीय न्याय ही जब इस प्रकार की नरक-यश्रणाए दे सकता है तव वे उन यातनाझो 
का कुछ सश्योधित रूप यदि मानवीय श्राचरणो के सदर्भ में प्रयोग करें तो कोई हर्ज 
नही । इस युग में विद्वविद्यालयो, ससदो (पालमिटो) श्रौर गॉधिक गिरजाघरों का 
उद्भव हुआ, साथ ही धर्म-युद्धो (कृसेड्स) की घटनाएं भी बढ़ीं । 

मध्ययुग मे दर्शनशास्त्र मे पाण्डित्य और सुक्ष्म तर्कना की प्रवृत्ति श्रधिक थी। 
उस काल के महानतम पण्डितो मे टॉमस ऐक्विनास का नाम लिया जा सकता है । उससे 
तत्त्वदर्शन का धर्म के साथ और भरस्तू द्वारा प्रतिपादित विवेक का कैथोलिक रूढि- 
निष्ठता के साथ सामजस्य करने की चेष्टा की | टॉमस की भात्म-विद्या सम्बन्धी 
पद्धति बहुत भारी-भरकंम और सुग्रथित है, उसको सक्षेप मे बतलाना एक कठिन कार्य 
है, किन्तु उसकी मुख्य बातो को सक्षेप मे कहा जा सकता है। सेंट टॉमस सत्य को 
प्रस्तित्व के एक श्रेणीवद्ध रूप मे देखता है जिसका आरम्भ ईव्वर से होता है। ईइवर 
का अस्तित्व पूर्णत उसीसे है, वह स्वयभू है, उत्तका अ्रस्तित्व किसी भी प्रकार पाधिव 
नही है शोर वही पूर्ण वास्तविकता है । केवल ईश्वर ही विशुद्ध श्रस्तित्व वाला है, 
वही विशुद्ध कम है । अन्य जितने भी अस्तित्व हैं वे व्यक्तिगत है, किन्तु प्रपूर्ण हैं भौर 
श्र वजिल के यनयों के अध्ययन की अनुमति दे दी ) इसी प्रकार उसने वास्तविक यूनानियों को होनर 
ओर प्लेटो के भन्‍्यों को पढने से वचित नहीं किया |? (टेनी फ्रेंक - 'झआम्पेक्टस भाव सोशल 
निहेव्यिर इन ऐग्श्येन्ट रोम? प्र० ४3) । 
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उनका वास्तविक किन्तु सीमित पद ईश्वर पर निर्भर है, क्योकि अकेले उसीका 
ग्रस्तित्व सत्य है । उसका अस्तित्व न तो सीमित है और न उसका कोई निमित्त कारण 
है । वह अपने सार-तत्त्व के कारण ही श्रस्तित्वमय है, कोई झौर वस्तु उसके श्रस्तित्व 
के लिए उत्तरदायी नही है । उसको लेकर ही हमारी सारी विचारणा है। गति और 
परिवर्तन या सम्भाव्यता से तक करते-करते हम ऐसे भ्रस्तित्व तक पहुच सकते हैं जो 
स्वय श्रगतिमय होते हुए भी दूसरो को गति देता है, जो स्वय न चलते हुए भी चलाता 
हैं, न करते हुए भी करता है , कार्ये-कारण वी श्यखना की कल्पना करते-करते हम 
जगत्‌ के प्रथम कारण तक पहुच सकते हैं , सापेक्ष से निरपेक्ष, स्वतन्त्र आवश्यक 
प्रस्तित्त की कल्पना कर सकते हैं , सीमित अ्रस्तित्व वाली वस्तुओं मे भी जब उत्क्ष- 
प्टता की सरणिया पाते हैं तव इसी तक से हम यह भी सोच सकते है कि क्रोई परम 
उत्कृप्टता भी होगी जिसका श्रस्तित्व श्रेष्ठम होगा , और ससार की प्रयोजनशीलता 
तथा इसको नियन्रित करनेवाली सरकार से हम तर्क करते-करते एक उच्चतम 
व्यवितत्व तक भी पहुच सकते हूँ जो इस जगत्‌ का भी नियन्ता होगा। भूत-द्वव्य का 
ग्रस्तित्व पूर्णत श्रस्तित्व की उच्चतर सरणियो पर निर्भर करता है, इसका सार विशुद्ध 
पाथिवता है, ऐहिकता है, इसकी स्वाभाविक प्रवृत्ति पूर्णत झनिश्चित क्षमता की है। 
ससार कोई ऐसी श्रस्तश्यस्तता नही है जिसका पार न पाया जा सके या जिसका कारण 
न जाना जा सके, यह कोई दुर्लघ्य द्वित्व भी नही है। निचली श्रेणियों के अस्तित्व 
केवल छायाभास या किसी एक ग्रस्तित्व के जिससे उनका अस्तित्व भी नि सृत है, 
प्रकटीकरण मात्र नही है, वरन्‌ उनका झपना एक विशिष्ट व्यवितित्व भी है जो अपने 
मूल श्रस्तित्व से भिन्‍नता रखता है। श्रस्तित्व की प्रत्येक श्रेणी के अपने निजी विशेष 
ब्य तथा प्रवृत्तिया है। एक से दूसरी वस्तु के भ्रस्तित्व का तर्क हम केवल सादृश्य के 
सिद्धान्त के सनुसार कर सकते हैं, एक्रूपता के प्राधार पर नहीं--एक जैसी दो वस्तुए 
हा सकती है, परन्तु दोनों एक ही वस्तु नहीं हो सकती । इस सादुश्यात्मक तकं-पद्धति 
से हम इन्द्रियगम्य अस्तित्व से उ्त अस्तित्व तक पहुच सकते हैं जो सभी भ्रस्तित्वो का 
सोच है तथा जो स्व्रय विशुद्ध प्रस्तित्व है। भले ही हम ईरवर को अपनी शुद्ध बुद्धि 
की प्रत्यक्ष क्रिया के द्वारा न जान राकें, पर हम पूर्णत विवश्ञ नही हैं--ऐसा नही है 
कि हम उसे किसी प्रकार जान हो नहीं सबते--वयोकि हममे श्लौर ईश्वर में जो 
सादृश्य है, वही उसझठो जानने के साथन हमे देता है । इससे यह बात सामने आती है 
कि यदि हम बुद्धिग्राह्म भ्रस्तित्व तक, परम तत्व तक पहुचना चाहते हैं, तो पहले हमे 
एन्द्रियग्राह्य घिश्व के सत्य को जान सेना चाहिए, क्योकि इसको हमारे मन भली प्रकार 
जानने धौर समभने में समर्थ हैं । इसी वारण से, भ्रस्तृवादी समस्त पद्धति को उस 
सबका विवरण मात लिया जाता है जिसको हमारी शुद्ध बुद्धि प्रकृति के प्रध्ययन के 
शारा झब नव उपलब्ध करने में समर्थ हुई है। वल्तुओं के निहिताये पर विचार करने 
से हम एयर की धारणा त्तक पहच सबते हैं प्रौर उसको एक गाध्यात्मिक अस्तित्व के 
एप में समझे सभी हैं जिसके तीच गुण है. बुद्धि, संकल्प झौर शिवन्य , परन्तु उसको 
इुम प्रयात््माए विशेषता का साक्षात््‌ परिचय मो हमे देवी रहस्योद्धाटन द्वारा, इल्हाम 
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द्वारा ही प्राप्त हो सकता है । 

मनुष्य ईइवर से पूर्णतया भिन्‍न है। ससार और ईश्वर के बीच में मनुष्य का 
स्थान है। बुद्धिहीन पदार्थ-तत्त्त तो एक ओर है भौर शुद्ध बुद्धि दूसरी भोर है--इनके 
मध्य में है मनृष्य जिसमे इन दोनो का अश है । सादृह्य के सिद्धान्त के आधार पर यह 
जोर देकर कहा जाता है कि उसकी पूर्णता का वही अर्थ नही है जो अर्थ पशुओं की 
या देवदूतो की पूर्णता का है , उसकी पूर्णता इन दोनों से भिन्न प्रकार की है । चूकि 
मनुष्य देह श्रोर आत्मा दोनो के सयोग से बना है, इसलिए उसके जीवन का उद्देश्य, 
न तो पाशविक जीवन होना चाहिए, न देवदूत का अ्रलौकिक जीवन । ईश्वर ही वह 
लक्ष्य है जिसकी झोर सभी वस्तुए प्रधावित हैं, परन्तु हर श्रेणी का अ्रस्तित्व उस पूर्णता 
तक अ्रपने-अपने तरीके से पहुचता है। यदि मनुष्य की बौद्धिक शक्ति, जिसका अश- 
भागी वह अ्रन्य जीवो के साथ बनता है, का स्वाभाविक विकास नही होता, तो मनुष्य 
का जीवन श्रपूर्ण ही रहता है । सत्य का चिन्तत-मनत मनुष्य का उच्चतम लक्ष्य है, 
शोर इस लक्ष्य की प्राप्ति के लिए आवश्यक है शारीरिक स्वास्थ्य, शौर नैतिक गृणी 
के द्वारा लालसाओ-जनित चित्त-चाचल्य से मुक्ति । सेंट टॉमस का निश्चित मत्त है कि 
मानव-जीवन दिव्य नही है, इसीलिए ऐन्द्रिक सुख उसके विश्ुद्ध भ्रग हैं--हालाकि वे 
पूर्णत मानव-जीवन को सुखी नहीं वना सकते । मनुष्य की पूर्णता में देह का भी भाग 
है, उसके साथ उसकी सी सगति है ! देह किसी भी प्रकार आत्मा के लिए वेडी नहीं 
है । वह इस वात पर जोर देता है कि श्रानन्‍दकर दर्शन के लिए झ्रावश्यक है आनन्व- 
कर चेतना (ल्यूमेन ग्लोरियाइ), यह सामान्य चेतना (स्यूमेन नेचुरैल) भर भार्ष 
चेतना (ल्यूमेन ग्रेटिआइ) से भिन्न है | इतना होने पर भी देवी सार-ठत्त्व की प्व- 
धारणा नही की जा सकेगी । चिन्तन-मनन के जीवन से सेंट टॉमस का तात्पयें 'अध्य- 
यन-अ्रनुशीलनमय जीवन से श्र सत्य के प्रति लालसा से है ।'* यह दंवी सार-तत्तत 
का अन्तज्ननि द्वारा प्रत्यक्षीकृत दर्शन नही है । पृथ्वी पर रहते हुए ईश्वर का साक्षात्‌ 
दर्शन पाना हमारे लिए असम्भव है। मानसिक छायाभातस द्वारा ही हम ईइवर का 
श्राशिक ज्ञान प्राप्त कर सकते हैं। यदि मृत्ता भर सेंट पॉल मे झपने चरमोल्लास के 
क्षणों मे, समाधि की स्थिति में दिव्य दर्शन प्राप्त किया था, तो इससे यह तो प्रकट 
है ही कि मनुष्य के लिए चरमोल्लास की प्राप्ति अ्रसम्मव नहीं है या प्रकृति के यह 
विपरीत्त नही है ।* 

ऐथेनेसियस ने स्वीकार किया था कि झात्मा अपने स्वभावानुसार ईछबर का 
साक्षात्‌ दर्शन पा सकती है श्ौर वह इसके लिए समर्थ भी है , भौर इसके लिए एक 
ही शर्त है--हृदय की पवित्रता ।* सेंट टॉमस इस विचार से सहमत नहीं हैं । सेंट 

१. टॉम चेपमैन : 'इनसाश्कलोपीडिया भोवू रिलीनन एएड एथिक्सः, खण्ट 727 ४० ६६० , 
२ डॉ० कके का कथन है : “मूसा भर सेंट पॉल से घटकर जो लोग दे, जैसे सेंट पीटर भीर 

डेविड, उनके लिए बह ठो प्रकार के चर॒मोल्लास का विधान करता हे जिसमें $शबर का ध्यान उतना 
दरस्थ या विप्रकृष्ट नहीं होता जितना साधारण ओखणी क्षे लिए इम इस जीवन में उपलब्ध करने की 
आशा कर सकते है [” [“द विजन आँवू योंड ? (१६३१), ६० ३४२॥- 


2. कन्द्रा जेन्टीज़, 9 रह 
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टॉमस की दृष्टि में श्रच्छा जीवन वह होता है जो विधि-नियम का पालन करे | बुरा 
कार्य करना निय्मम-भंग करना है। यह मान लिया गया है कि ईश्वर की आज्ञाएं मन- 
मानी या सनक से भरी नही होती । 

जब हम नैतिकता का अर्य केवल यह समभते हैं कि किसी वाह्मय भ्रधिकारी के 
हारा हम पर लादे गए आादेशो के श्रनुसार कार्य करना--पश्राश्ापालन में भी जब 
हमारी दृष्टि यह हो कि हम उस आदेश को श्रान्तरिक अ्रच्छाई के कारण नही, वल्कि 
इसलिए उसका विवश होकर पालन करें कि हमे झ्ादेश दिया गया है श्लौर यदि उसका 
पालन हमने न किया, उसकी श्रवज्ञा की, तो इसके कुपरिणाम हमें भुगतने होगे, तब 
यह नैतिकता नही, वरन्‌ एक प्रकार की स्वार्थपरता हो जाती है । भ्रगर हम पृण्य-कत्य 
इसलिए करते हैं कि जीवनोपरान्त हमे दुख न उठाना पडे, तो यह भावना ही पुण्य 
को दूपित कर देती है ; मध्यकाल के धर्मशास्त्रज्ञों ने भावी यत्रणात्रो का भयावह 
चित्र उपस्थित करके लोगो को श्रच्छे कार्य करने की प्रेरणा देकर यही किया था | 
प्रन्धविश्वासपूर्ण उपास्यान गढ लिए गए और धघर्माधिकारियो के अनुग्रह को याघत्रिक 
सेवा जैसा बना दिया गया । लोग आध्यात्मिक लाभो को सरीदने मे भी वैसे ही 
विश्वास करने लगे जैसे वे पैसे के वल से दुकान से दवाई सरीदने मे विश्वास करते 
हैं। धामिक सस्थाञ्रो (मन्दिरो भ्रौर मठो ) को लोग खूब दान देते थे, इस प्रकार उनमे 
देश के अतिरिकत धन का अ्रच्छा-खासा भाग जमा हो गया था । इन सस्थाओ को दिए 
हुए भ्रग्नहार दान को कुछ लोग श्रपनी व्यवितगत सम्पत्ति मानने लग्रे थे जिसमे लोग 
वैसे ही श्रपते घन का विनियोग कर सकते थे जैसे थे स्टॉक भ्रौर शेयर खरीदने में 
करते हैं। वे घन के द्वारा अपने वच्चों तक के लिए पुरोहित-पद या महन्तगीरी सरीद 
सकते थे । 

पाण्डित्याभिमान ने वौद्धिक शक्ति को जाग्रत रखा । भ्पनी परिभाषा की 
शपितयो भौर प्रखर श्रनुमिति श्रौर बौद्धिक क्षमता के द्वारा इसने वैज्ञानिक सस्क्ृति 
की जडो को पोषित किया । कहा जाता है कि 'ब्रिगुट' ('पिता', पुत्र” तथा 'पविद्यात्मा' 
की भ्यी यी प्रतीकात्मक भभिव्यवित ) के सिद्धान्त के ही श्रध्याह्ार से कॉपनिकस से 
सूर्य के चारो श्रोर पृथ्वी के चक्कर लगाने की परिकल्पना वी थी ) मध्यकाल का श्रन्त 
होते-होते विज्ञान झौर श्रतुसन्धान के द्वारा ससार के सम्बन्ध में हमारे ज्ञान मे फ्रमश. 
वृद्धि होने लगी थी । लोग साहसिक कार्य करने को शक्ति श्रौर भावना से परिपूर्ण थे । 

घोदहयी शत्ताब्दी के प्रारम्भ मे धामिक भ्रास्था में हास होने के वक्षण स्पप्ट 
होने लगे और पोपष के श्रधिकार को चुनौती दी जाने लगी। घामिक निद्धान्तो त्तया 
चर्च के सात्ताधारियों के प्रति जोगो के मन से शकगए वदने लगी, फिन्‍्तु मतान्य लोग 
गया हो सबियारी, सनुदार एवं प्नुमासनप्रिय होते है, वे प्रगतिणील और दिव्य भाव 
वाये नहीं टोते । जब फिसीको सत्ता प्राप्त हो जाती है भौर उसय्रा प्रभुत्व भ्रत्यन्त 
शक्तिसम्पन्न बन झाना है, तय यह हृदयद्वीन, निर्देय यंत्र वी तरह कार्य फरने समता 
ऐ बोर जीवन तथा प्ात्मा के मूल्यों या वह समठित विरोध करने लगता है। पन्द्रहवीं 
घोर सोतहूवी शत्ताब्दियों मे धर्म के सलाम पर आतक या नियमित राज्य था। यूरो- 
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पीय समाज श्रधिकाधिक अ्स्थिर, डावाडोल होने लगा। उस समय हम अपने को एक 
ऐसे भयंकर तथा युद्ध-रत ससार मे पाते हैं जिसमे विभिन्‍न सम्प्रदायों मे लड़ाई-भगडे 
थे, मत-मतान्तरों में उम्र प्रतिद्वन्द्रिता थी और ऐसा उत्पीडन था जिसके विरुद् विद्रोह 
अतिवार्य हो गया था। वैन्नानिक चेतना के प्रसार ने लोगो के मन को धाभिक पिद्धान्तो 
के विपय में वैसे ही अशान्त वना दिया, जैसे पादरी-पुरोहितो के भ्रष्टाचार ने धामिक 
सस्‍्कारो एवं श्रनुष्ठानों के औचित्य के प्रति लोगो को शकालु बना दिया था | कोई 
भी धामिक सस्कार तब तक वेध नहीं माना जा सकता जब तक उस सस्कार को कराने 
वाला व्यक्ति स्त्रय पवित्र तथा गरिमामय स्थिति में न हो । इससे लोगों में यह 
विश्वास धर कर गया कि पादरी ही धामिक सस्कार कराने का भ्रधिकारी है, यह 
मात्र एक छलना है । इग्लेण्ड मे वाइक्लिफ ने जो आ दोलन छेडा, उसको इसी विचार 
से प्रेरणा मिली थी । चर्च की सम्पत्ति का जो दुश्पयोग पादरियों तथा मठाधीज्योद्वारा 
हो रहा था, उसके विरुद्ध लोगो मे बहुत श्रसन्‍्तोष फैल गया था । पादरियों और 
मठाघीजो के अ्रष्टाचरण को देख-देखकर जनता के मन में ईश्वर के प्रति भी सन्देह 
होते लगा था। पवित्र श्रवशेयों की पूजा, भिक्षा-दान, अ्रनुग्रहों का दुरुपयोग तथा मृत 
व्यक्तियों के लिए प्रार्थनौ-समा रोह सामान्य जनता को धामिक वस्तु-विनिभय के समान 
जान पड़ते थे--लगता था कि आ्राध्यात्मिक शक्ति को वेचा-खरीदा जा रहा हो । जब 
ईप्ताई-जयत्‌ में तवेले मे लतियाहुज' की कहावत चरितार्थ होने लगी, आतन्तरिक बेर- 
विरोध वहुत वढ गया तब धर्म-सुधार-प्रान्दोीलन (रिफॉर्मेशन) के रूप मे यह विरोध 
प्रकट हुआ । जब मार्टिन लूथर तथा श्रन्य सुधारकों ने कुछ धार्मिक पिद्धान्तो को 
मानने से इन्कार कर दिया शौर रोमन कैथॉलिक चर्च द्वारा स्वीकृत कुछ श्राचारो का 
विरोध किया, तब उन्होंने यह सब धामिक श्रालेखो--विशेषकर न्यू टेस्टामेट' को 
झपना झाधार बताकर किया था। विश्वास का श्राधार वया हो, इसी प्रश्व १९ मत- 
भेद था । रोमत कैयॉलिको और प्रोटेस्टैंटो मे यह अन्तर था कि रोमन कैधॉलिक चर्च 
का विचार यह था कि लोग उसके सिद्धान्तों को इसलिए स्वीकार करते हैं, वयोकि 
उनको अमोघ, दोषरहित चर्च ने, जिसने एक अ्रमोघ पुस्तक---व्यू टेस्टामेंट--की 
व्याख्या प्रस्तुत की है, सच्चा घोषित किया है, तब प्रोटेस्टैट धर्मशास्त्रज्ञों ने परम्परा 
का तो तिरस्कार कर दिया, किन्तु श्रमोध 'पुस्तक*--वाइबिल--को स्वीकार कर 
लिया । दोनो एक बात पर सहमत थे कि विष्वास को भ्ाधार देने के लिए कोई वाह्म 
भ्रमोघ प्रमाण श्रावश्यक है । जब एक बार यह स्वीकार कर लिया जाता है कि मनुप्य 
ईइवर के साक्ष्य की अपने लिए स्वय व्याख्या करते में श्रसमर्थ है तब केथॉलिको की 
स्थिति प्रोटेस्टैटो की अपेक्षा अधिक दृढ़ और सही हो जाती है। हम केवल एक पुस्तक , 
सम्पूर्ण पुस्तक और एकमेव उस 'पृस्तक' को ही अपना झाधार वनाकर नहीं चल सकते । 
क्या बाइबिल के सभी भाग दैव-ऐ्रेरित है और क्या सभी भाग समान रूप से आमा- 
णिक्र है ? क्या उन्हे किसी मनुष्य लेखक ने लिखा है या वे किसी दिव्यात्मा कौ प्रेरणा 
हैं ? क्या बराइविल के सभी भागों में सिद्धान्त की कोई पूर्ण, सुसगत और चुसम्बद्ध 
पद्धति परिवक्षित होती है ? यदि हा, तो वह पद्धति क्या है ? लूबर मे कहा थाना 
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“हमारे पास यह जाचने की सही कसोटी है कि वे सभी पुस्तकें जो क्राइस्ट-सम्बन्धी 
हैं, उनमे ईसा की बातें ही हैं या नही ।” वह आगे कहता है : “जो पुस्तक ऋदस्ट की 
शिक्षाओ को हमे नहीं बताती, वह दिव्य सदेश-वाहक पुस्तक नहीं है, भले ही उसे 
सेंट पीटर या सेंट पॉल ने लिसा हो । पुन , जो पुस्तक क्राइस्ट के बारे में हमे बत- 
लाती है, वह दिव्य सदेश-बाहक होगी, भले ही उसे जूडा, हन्ना, पाइलेट श्रौर हेरोद 
ने ही लिसा हो ।” जबकि कैथॉलिक परम्परा एक शअ्रमोध, निर्दोष (पुस्तक 
(बाइबिल) की श्रमोघ व्याख्या प्रस्तुत करती है, तब प्रोटेस्टेट चर्च उस 'पुस्तक' के 
विपय में श्रनिश्चय के स्व॒र में बोलते हैं और जितने मुह उतने उत्तर देते हैं। वे दो 
श्रतियो के बीच डावाटोल स्थिति में रहते हैं, दोनों ही उनकी स्थिति के लिए महत्त्व- 
पूर्ण हैँ वे भ्रतिया हैं एक वाह्म प्रमाण (चाइविल) की विना झत्तें स्वीकृति, और 
स्वत निर्णय का श्रधिकार । वैज्ञानिक भावना का यह तकाजा है कि हम यह स्वी- 
कार करें कि किसी पुस्तक में जो लिखा है या चर्च जिसका प्रतिपादन करता है, 
वही रात्य नही है, वरन्‌ सत्य है वह जिसदा यथार्थ के साथ मेल हो | प्रोटेस्टेटो के 
सुधार-प्रान्दोलन का उद्दे्य विश्वजनीन धर्म के सिद्धान्तों के अनुसार ईसाई धर्मे- 
सृत्रो की एक नई ध्यास्या करना था, उसका उद्देश्य था इस कार्य में हमारी सहायता 
करना कि हम सत्य और शिव को परम्परागत शिक्षाश्रो के द्वारा नहीं, वरन्‌ विवेक 
श्रौर भ्रन्तरात्मा के प्रकाश में जानें | धर्मसुधार-श्रान्दोलन का यह एक झावश्यक 
जक्षण था, जिसने भ्रव तक भी अपने सभी वायदो को पुरा नहीं किया है । फिर भी, 
प्रारम्भिक प्रोटेस्टैट धर्म इस वात के लिए कृत-सकल्प था कि बह एक ऐसी घामिक 
पद्धति की नीव रखेगा जो उतनी ही मतान्ध, कट्टर, दूसरों का वहिप्कार करने की 
इच्छुक तथा सदस्यों के प्रवेश एवं चयन करने में सावधान होगी, जितनी कि कंयॉ- 
लिक धर्म-पद्धति भी, साथ ही वह धारम्मिक ईसाई चर्च वी शिक्षाझ्ों को अधिक 
विश्वमनीय ढग से श्ौर सत्य-निष्ठा के साथ व्यवत करने वी चेप्टा वरेगी। 'द 
एपिस्टिल दु द रोमन्स! (१५१५-१६) [रोमन लोगो के लिए लिखे घ॒र्में-पत्र | दे विषय 
में प्रपने भाषण कय प्रारम्भ लूथर इन णाव्दो से करता है “इस घर्म-पत (एपिस्टिल) 
था सार देह के सव प्रवार के ज्ञान धीर न्‍्यायनिः्ठा को, चाहे वे मनुप्य वी झासों 
में झीर हमारी दृष्टि मे फितते ही महान बयो न जगे शौर चाह जितने सच्चे शौर 
ईगानदार दयो न हो, पूर्णतया नप्ठ-भ्रप्ट करना और उन्मूलित करना है तथा उनके 
स्वान पर पाप की जएठ जमाना है, चाहे वह्‌ पाप कितना ही बस दयो न हो था उपरी 
पुष्टि थे यहू वितना ही निशेय क्यो ने सगे ।” यदि हम चाहते हो कि हमारा उद्धार 
हो, हो हमे अ्षमने-ध्ापयों निराण करना सीसना चाहिए। प्रोडेस्टेट धर्म में भी भता- 
“पता, उठपभिता दो रह हो गई, वेवल सार्वभोमवाद उसमें से गायब हो गया। 
परियतन बस एसवा-सा हुझा कि कपॉतिफ यूरोपीय ईेबर का राष्ट्रीयकरण कर दिया 
गया। घृयर ने प्रथम किया था : “हम जमंनो को सेंट पीटर से यया सेना-देना है 7" 
इगपर एफ घर्मन एप्डदेव बनता जा रहा था | शुद चर्च (साई पमं-सस्याए) तफ 
शाट्रोम न्‍्ग में रग गए। सुथर के ये शब्द "कि पोप के सम्पेछों [ऐेमद ैश्यासिक 
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मतावलस्वियो ), तुर्कों, यहुदियों मे और हममे, जिन्हे ईश्वरीय सदेश का सच्चा ज्ञाम 
है, वडा भारी अन्तर है” सिद्ध करते हैं कि उसमे भी मतान्धता की भावना कम न थी। 
काल्विन ने एक सुविकसित सिद्धान्तयुक्त चर्च (धर्म-सस्था) की स्थापना 
की । उसके दिद्धान्तो का सार यह था . ईश्वर की इच्छा ही सर्वोपरि है। मनुष्य के 
अच्छे कार्यों से श्रात्मा को मोक्ष प्राप्त करने मे कोई सहायता नहीं मिलती, क्योंकि वे 
श्रच्छे कार्य उसकी आत्मा के साथ नही जाते । ईश्वर की प्रभुसत्तात्मकता थौर मनुष्य 
का इस जीवन से पूर्व भी अस्तित्व होना--ये दो काल्विन के प्रमुख सिद्धान्त थे । 
ईश्वर की प्रभुसता की बात पर इस हृद तक जोर दिया गया है कि मनुष्य को किसी 
भी प्रकार की स्वतन्त्रता नही दी गई है । मनुप्य का आरूध तो पूर्व-निष्चित है, 
उसको बदलने के लिए वह कुछ भी नही कर सकता । यदि हमारे प्रारव्ध मे यह लिखा 
है कि हमारा उद्धार होगा, तो हम ईदवरीय ज्ञान' की श्रोर भुकेंगे, उसपर ध्यान देंगे, 
झ्रौर यदि हमारे प्रारब्ध में नरक का दु ख-भोग लिखा है, तो हम ईश्वरीय ज्ञान पर 
कोई ध्यान न देंगे । प्रकृत्या मनुष्य की रुकान केवल बुराई की भोर है । मनुष्य की 
प्रकृति के इस पूर्ण कालुष्य-सम्बन्धी विचार का ताकिक परिणाम यह हुश्ला कि जीवन 
के रहन-सहन की श्रप्राकृतिकता का उन्तयन होने लगा । “यदि स्वर्ग ही हमारा असली 
देश है, तो यह पृथ्वी हमारे निर्वासन का स्थान होने के अ्रतिरिकत भौर है क्या * 
यदि ससार से विदा लेने का श्रर्थ जीवन मे प्रवेश करना है, तो यह ससार श्मशान के 
श्रलावा और क्‍या है ? यहा सिवाय मृत्यु मे निरत रहने के और किस बात की 
निरन्तरता है ? हमकी इस ऐहिक जीवन को घुणा करना सीखना चाहिए, ताकि यह 
हमे पाप का वन्‍्दी न बना डाले ।”* काल्विनवाद ने उस नये प्रोटेस्टैंट आन्दोलन के 
लिए एक ढाचा तैयार कर दिया, जो सारे यूरोप पर छा गया, और एक समय तो 
वह इंग्लैंड पर हावी ही हो गया, झौर स्कॉटलैंड में धर्म की प्रतिष्ठापित पद्धति बन 
गया । 
समाज के सामन्तवादी सगठन के छिन्न-भिन्‍न हो जाने पर मनुष्य के सारे 
कार्यों मे प्रतियोगिता की भावना और मुनाफे की चाह ही प्रधान वन गई | आरम्भिक 
ईसाई विचारक इस चीज़ पर जोर देते हैं कि मनुष्य को पाथिव सम्पत्ति कम-से-कम 
रखनी चाहिए, अ्रपरिग्रह का न्रत उसे अपनाना चाहिए, और मनुष्य को इस ससार को 
निस्सार समभकर इससे घृणा करने का अ्रम्यास करना चाहिए, किन्तु जिस धनोपाजन 
की प्रवृत्ति को एक वार आत्मा के लिए भयावह और घातक समझा गया था, उसी 
घनोपार्जन को काल्विनवाद के व्यावहारिक रूप में एक नई पवित्रता प्राप्त हो गई । 
लालसा या लोलुपता से आत्मा को उतना वडा खतरा नहीं है जितना झालस्य या 
प्रमाद से । पॉल ने व्यवसाय मे आलस्य न दिखाने” का जो उपदेश दिया है, उसका 
श्र्थ यह लगाया गया है कि व्यापार श्रौर वाणिज्य के द्वारा समृद्ध होता श्रधिक अच्छा 
है, न कि दरिद्र बनना । नये विज्ञान के उदय के साथ पूजीवादी उद्योगों के लिए भी 
झधिक अवसर उपस्थित हो गए । एक अनात्म भर्थगास्त्रीय पद्धति श्रौर भारी जन- 
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सख्या को पराधीन बनानेवाले स्ाम्राज्यों की स्थापना को ईसाई चर्च का झ्राशीर्वाद 
प्राप्त हो गया ।*१ व्यापार और साम्राज्य के हित मे जक्ति-प्रयोग की अनुमति धर्म ने 
दे दी | ऋॉमवेल यह अनुभव कर सकता था कि राजा्ो के विरुद्ध संघर्ष छेडने के लिए 
ईइवर ने ही उसे भेजा है । नई मशीनों श्रौर यातायात की सुविधा मे वृद्धि हो 
जाने के कारण धन-सचय पर से सामाजिक नियन्नणों का प्रभाव घट गया श्रौर 
अठारहवी शताब्दी के समाप्त होते न होते, पूजीवाद का उद्भव हो गया, और उन्‍नीसवी 
शताब्दी में तो वह सर्वृंशक्तिमान बन गया। जनता का एक विश्ञाल भाग अ्रपनी 
दुरवस्था के प्रति जागरूक हों गया और उसने विद्रोह करने की तैयारी कर ली । काल्विन 
के श्रनुयायियो के श्रन्तगत रहकर ईसाइयत ने पूजीवादी व्यवस्था का समर्थन किया श्ौर 
वढ रही धुराइयों तथा जीवन के यत्रीकरण को अपनी स्वीकृति प्रदान कर दी । 
धर्म के क्षेत्र मे कैथॉलिक भ्ौर भ्रोटेस्टैट सप्रदायों मे एक दूसरे के प्रति घृणा 
बढने लगी । धर्म के प्रदन पर युद्ध होने लगे, उनकी सख्या मे बढोतरी होने लगी । 
ईमाई जाच न्यायालय के वहथीपन, सेंट वार्थोलोम्यू हारा कराए गए हृत्याकाण्ड भौर 
लूथर, काल्विन तथा नॉक्स जैसे घर्म-गुरुओ की दुरभिसन्वियों से यह स्पप्ट हो गया कि 
घाभिक दृष्टि से ईसाई कहलानेवाले लोग किस भ्रकार एक-दूसरे से केवल इसलिए 
घृणा कर सकते है कि वे श्रलग-प्रलय मुहर-छाप लगाए हुए ईसाई हैं । 
धर्म में व्यवहारत तो राष्ट्रीय श्रावश्यकताओ के अनुसार परिवर्तन कर लिया 
गया, किस्तु सैद्धान्तिक दृष्टि से वह पहले की तरह ही सकीर्ण और भत्याचारी वना रहा । 
जेनेवा कील के तट पर स्थित चैम्पेल पहाडी पर सरवेट्स (१५११-३३) को मन्द- 
भन्द श्राग पर जीवित ही जला दिया गया । जो प्रोटेस्टेंट नेता काल्विन के विरुद्ध थे, 
उन्होने इस मृत्यु-दण्ड का समर्थन किया था | यहा तक कि सज्जन शीर सहुदय समझे 
जनिवाले मेलान्चथॉन ने धर्म-विरोधी सरवेट्स की इस हत्या पर अपनी प्रसन्नता 
प्रकट करते हुए कहा था कि “यह घटना भ्रानेवाली पीढियो के लिए एक पविन्त श्रौर 
+ तुलना कीजिए - मैक्स वेवर द्वारा लिखित 'प्रोटेस्टेंट एथिक्स एणट द स्पिरिट आँवू कैपिट- 
लिझम?। या: लेखक यह तर्क रखता दे कि भाधुनिक काल की पूंजीवादी पद्धति प्रोटेन्देट मुपार- 
आन्दोलन, विशेषतया काल्विनवादी धर्मशास्त्र भर जीवन के प्रति उसके दृष्टिकोण के कारण उत्पन्न 
हुईं | अपना प्रस्तावना में प्रोफ़ेसर आर० एच० टानी इस निष्कर्ष को इस प्रकार रखते है « 
प्वत्तमान भार्विक न्यवस्था के अम्मणी वे लोग थे जिन्‍्दोंने भूमि भौर वाणिज्य के च्षेत्र में जढ़ जमाए 
शरीमन्तों भर रईसों फो धफियाकर अपना मार्ग बनाया और सफलता पाई थी | वे लोग स्वय धनी नहीं 
से, परन्तु उनमें साएमिकता थी, श्रष्यवसाय था भौर झागे बढ़ने की तदप थी | दिस भावना ने उन्हें 
इस संधप में बल प्रदान किया, बद धर्म के प्रति एक नई धारणा थी जो पनोपार्मनन को केवल 
लाभप्द कार्य ही नई मानती थी, वल्कि कर्तव्य भी । 'इसमें जो चीज़ महत्त्वपूर्ण हे, बह आर्थिक 
स्वार्थ फा प्रयोगन नहीं, क्योंकि वए तो सभी थुर्गों में एक साथारख-्सी चीज़ रपी दे भौर श्सी दुग फे 
लिए उसमें कोई विशेषता नहीं । मएचपूर्ण चीन तो रही नैत्रिक मानदरडों में परिवर्तन, जिसके 
अनुसार पनलोलुपता फी जो स्वाभाविक कमजोरी मनुष्य में दे, उसकों भात्मा या आभूषण बना दिया 
गया भीर प्रारग्निक युगी में झिन आर्टर्ता को दु्यु थी की संशा दो गई थी, उन्हींकों शरार्थिक गुणों ये 
रूप में स्वीकार फर लिया गया । जिस शक्ति ने मानदण्ठों का यद परिवर्तन ला टिया, यह काल्दिन 
पा सम्प्शय था । पूँ रद काल्यिनयदा पमशास्त का सामानिक समक्छ सिद्धान्त था ।7 (पृ० २) | 
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मतावलस्वियो ), तुर्कों, यहूदियों भे भर हमसे, जिन्हें ईश्वरीय सदेश का सच्चा ज्ञात 
है, बडा भारी अन्तर है” सिद्ध करते हैं कि उसमे भी मतान्धता की भावना कम ने थी । 

काल्वित मे एक सुविकसित सिद्धान्तयुकत चर्च (घर्म-सस्था) की स्थापना 
की । उसके सिद्धान्तो का सार यह था ईदवर की इच्छा ही सर्वोपरि है । मनुष्य के 
अच्छे कार्यों से श्रात्मा को मोक्ष प्राप्त करने मे कोई सहायता नहीं मिलती, क्योकि वे 
अच्छे कार्य उसकी प्रात्मा के साथ नही जाते । ईश्वर की प्रभुसत्तात्मकता और मनुष्य 
का इस जीवन से पूर्व भी अस्तित्व होना--ये दो काल्विन के प्रमुख सिद्धान्त थे । 
ईश्वर की भ्रमुसत्ता की बात पर इस हृ॒द तक जोर दिया गया है कि मनुष्य को किसी 
भी प्रकार की स्वतन्त्रता नही दी गई है । मनुष्य का प्रारब्ध तो पूर्व-निश्चित है, 
उसको बदलने के लिए वह कुछ भी नही कर सकता। यदि हमारे प्रारव्ध मे यह लिखा 
है कि हमारा उद्धार होगा, तो हम ईइवरीय ज्ञान की थोर भुकेंगे, उसपर घ्यान देंगे, 
श्रौर यदि हमारे प्रारब्ध में नरक का दु'ख-भोग लिखा है, तो हम ईदवरीय ज्ञान पर 
कोई ध्यान न देंगे । प्रकृत्या मनुष्य की रुकान केवल बुराई की श्रोर है । मनुष्य की 
प्रकृति के इस पूर्ण कालुष्य-सम्बन्धी विचार का ताकिक परिणाम यह हुआ कि जीवन 
के रहत-सहन की श्रप्राकृतिकता का उन्‍्त्रयन होने लगा । “यदि स्वर्ग ही हमारा श्रसली 
देश है, तो यह पृथ्वी हमारे निर्वासन का स्थान होने के भ्रतिरिकत और है वया ? 
यदि ससार से विदा लेने का अश्र्थ जीवन मे प्रवेश करना है, तो यह ससार दमशान के 
प्रलावा और क्‍या है ? यहा सिवाय मृत्यु मे निरत रहने के श्रौर किस वात की 
निरन्तरता है ? हमको इस ऐहिक जीवन को घृणा करना सीखना चाहिए, ताकि यह 
हमे पाप का बच्दी न बना डाले ।”* काल्विनवाद ने उस नये प्रोटेस्टेट भरान्दोलन के 
लिए एक ढाचा तैयार कर दिया, जो सारे यूरोप पर छा गया, और एक समय तो 
वह इग्लैड पर हावी ही हो गया, भौर स्कॉटलैंड में धर्म की प्रतिष्ठापित पद्धति वन 
गया । 

समाज के सामन्तवादी सगठत के छिन्न-भिन्‍न हो जाने पर मनुष्य के सारे 
कार्यों मे प्रतियोगिता की भावना और मुनाफे की चाह ही प्रधान वन गई । आरम्मिक 
ईसाई विचारक इस चीज़ पर ज़ोर देते हैं कि मनुष्य को पाथिव सम्पत्ति कम-से-कम 
रखनी चाहिए, अपरियग्रह का ब्रत उसे अपनाना चाहिए, भर मनुष्य को इस ससार को 
तिस्सार समझकर इससे घृणा करने का अ्रम्यास करना चाहिए, किन्तु जिस धतोपाजन 
की श्रवृत्ति को एक बार आत्मा के लिए भयावह श्रौर घातक समझता गया था, उसी 
धनोपाजंन को काल्विनवाद के व्यावहारिक रूप मे एक नई पवित्नता प्राप्त हो गई । 
लालसा या लोलुपता से झ्रात्मा को उत्तवा बडा खतरा नही है जितना श्रालस्म या 
प्रमाद से । पॉल ने व्यवसाय में श्रालस्य न दिखाने” का जो उपदेश दिया है, उसका 
श्र्थ यह लगाया गया है कि व्यापार भर वाणिज्य के द्वारा समृद्ध होना श्रधिक भ्रच्छा 
है, न कि दरिद्र बनना । नये विज्ञान के उदय के साथ पूजीवादी उद्योगों के लिए भी 
ग्रधिक अवसर उपस्थित हो गए | एक अनात्म अर्थशास्त्रीय पद्धति भौर भारी जन- 
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पख्या को पराधीन वनानेवाले साम्राज्यो की स्थापना को ईसाई चर्च का श्राशीर्वादे 
प्राप्त हो गया ।* व्यापार और साम्राज्य के हित मे शक्ति-प्रयोग की अनुमति धम्म ने 
; दी । क्रॉमवेल यह अनुभव कर सकता था कि राजाओ के विरुद्ध सघर्ष छेडने के लिए 
द्वर ने ही उसे भेजा है । नई मशीनों और यातायात की सुविधाओं मे वृद्धि हो 
जाने के कारण घन-सचय पर से सामाजिक नियत्रणों का प्रभाव घट गया और 
प्रठारहवी शताब्दी के समाप्त होते न होते, पूजीवाद का उद्भव हो गया, और उनन्‍नीसवी 
शताब्दी में तो वह सर्वशक्तिमान वन गया। जनता का एक विशाल भाग अपनी 
दुरवस्था के प्रति जागरूक हो गया और उसने विद्रोह करने की तैयारी कर ली । काल्विन 
के श्रनुयायियो के श्रन्तगंत रहकर ईसाइयत ने पूजीवादी व्यवस्था का समर्थन किया और 
बढ रही बुराइयो तथा जीवन के यत्रीकरण को अपनी स्वीकृति प्रदान कर दी । 
धर्म के क्षेत्र मे कैथॉलिक और प्रोटेस्टेट सप्रदायों मे एक दूसरे के प्रति घृणा 
बढमे लगी । धर्म के प्रश्न पर युद्ध होने लगे, उनकी सख्या में वढोतरी होने लगी । 
ईपाई जाच न्यायालय के वहश्यीपन, सेंट वार्थोलोम्यू द्वारा कराए गए ह॒त्याकाण्ड श्रौर 
लूथर, काल्विन तथा नॉक्स जैसे धर्म-गुरुओ की दुरभिसन्धियों से यह स्पप्ट हो गया कि 
धामिक दृष्टि से ईसाई कहलानेवाले लोग किस प्रकार एक-दूसरे से केवल इसलिए 
घृणा कर सकते हैं कि वे अलग-अलग मुहर-छाप लगाए हुए ईसाई है । 
धर्म मे व्यवहारत तो राष्ट्रीय आावश्यकताशो के अनुसार परिवर्तत कर लिया 
गया, किन्तु सैद्धान्तिक दृष्टि से वह पहले की तरह ही सकीर्ण श्रौर भ्रत्याचा री बना रहा । 
जेनेवा फील के तट पर स्थित चैम्पेल पहाडी पर सरवेट्स (१५११-३३) को मन्द- 
भन्‍्द भ्राग पर जीवित ही जला दिया गया । जो प्रोटेस्टेट नेता काल्विन के विरुद्ध थे, 
उन्होने इस मृत्यु-दण्ड का समर्थन किया था | यहा तक कि सज्जन श्रौर सहृदय समझे 
जानेवाले मेलान्चथॉन ने धर्म-विरोधी सरवेट्स की इस हत्या पर अपनी प्रसन्नता 
प्रकट करते हुए कहा था कि “यह घटना भ्ानेवाली पीढियों के लिए एक पवित्र और 
१ तुलना कीजिए « मैक्स वेवर द्वारा लिखित 'प्रोटेस्टेंट एथिक्स एड द स्पिरिट श्ावू कैपिट- 
लिज़्म!। यद्द लेखक यह तक रखता द्वे कि आधुनिक काल की पूजीवादी पद्धति प्रोटेस्टेंट सुधार- 
श्ान्दोलन, विशेषतया काल्विनवादी धर्मशास्त्र और जीवन के प्रति उसके दृष्टिकोण के कारण उत्पन्न 
हुई | अपनी प्रस्तावना में प्रोफेसर आर० एच० टानी इस निष्कर्ष को इस प्रकार रखते हैं - 
“वर्तमान आर्थिक व्यवस्था के भ्ग्मयी वे लोग थे जिन्होंने भूमि भौर वाणिज्य के क्षेत्र में जढ़ जमाए 
श्रीमन्तों और रईसों को धकियाकर अपना मार्ग बनाया ओर सफलता पाई थी | वे लोग स्वय धनी नहीं 
थे, परन्तु उनमें साइसिकता थी, अध्यवलाय था भौर आगे वढने की तड़प थी | जिस भावना ने उन्हें 
इस संघर्ष में वल प्रदान किया, वह धर्म के प्रति एक नई धारणा थी जो धनोपार्जन को केवल 
लाभप्रद कार्य ही नहीं मानती थी, वल्कि कर्तव्य भी | * इसमें जो चीज़ महत्ततपूर्ण है, वह आर्थिक 
स्वार्थ का प्रयोजन नहीं, क्योंकि वह तो सभी युगों में एक साधारख-सी चीज़ रही दे भौर इसी थुग के 
लिए उसमें कोई विशेषता नहीं | महत्वपूर्ण चोज तो रही नैतिक मानदर्डों में परिवर्तत, मिसके 
अनुसार घनलोलुपता की जो स्वाभाविक कमजोरी मनुष्य में हे, उसको आत्मा का भाभूषण बना ठिया 
गया और प्रारम्मिक युर्गों में जिन आदतों को दुयु णों की सा दी गई थी, उन्हींकों झार्थिक गुणों के 
रूप में स्वीकार कर लिया गया | जिस शक्ति ने सानदण्डों का यह परिवर्तन ला दिया, वह काल्िन 
का सम्प्रदाय था | पूनीवाद काल्विनवादी पर्मेशास्त्र का सामाजिक समकक्ष सिद्धान्त था ।?? (पृ० २)। 
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मतावलम्बियो ), तुर्कों, यहुदियों से श्लौर हममें, जिन्हे ईश्वरीय सदेश का सच्चा ज्ञान 
है, बड़ा भारी प्रन्तर है” सिद्ध करते हैं कि उसमें भी मतान्धता की भावना कम ने थी। 

काल्विन ने एक सुविकसित सिद्धान्तयुक्त चर्च (धर्म-सस्था) की स्थापना 
की । उसके सिद्धान्तो का सार यह था . ईद्वर की इच्छा ही सर्वोपरि है। मनुष्य के 
अच्छे कार्यों से भात्मा को मोक्ष प्राप्त करने से कोई सहायता नहीं मिलती, क्योकि वे 
श्रच्छे कार्य उसकी आत्मा के साथ नही जाते । ईद्वर की प्रभुसत्तात्मकता और मलुष्य 
का इस जीवन से पूर्व भी अस्तित्व होना--ये दो काल्विन के प्रमुख सिद्धान्त थे । 
ईइश्वर की अ्रभुसत्ता की बात पर इस हृद तक ज़ोर दिया गया है कि मनुष्य को किसी 
भी प्रकार की स्वतन्त्रता नही दी गई है । मनुष्य का प्रारव्ध तो पूर्व-निश्चित है, 
उसको बदलते के लिए वह कुछ भी वही कर सकता । यदि हमारे प्रारव्ध मे यह लिखा 
है कि हमारा उद्धार होगा, तो हम ईव्वरीय ज्ञान की ओर भुकंगे, उसपर ध्यान देंगे, 
श्रोर यदि हमारे प्रारव्य मे नरक का दु ख-भोग लिखा है, तो हम ईश्वरीय ज्ञान पर 
कोई ध्यान न देंगे । प्रकृत्या मनुष्य की झकान केवल बुराई की शोर है । मनुष्य की 
प्रकृति के इस पूर्ण कालुण्य-सम्बन्धी विचार का ताकिक परिणाम यह हुआ कि जीवत 
के रहव-सहन की अप्राकृतिकता का उन्नयन होने लगा । “यदि स्वर्ग ही हमारा भसली 
देश है, तो यह पृथ्वी हमारे निवसन का स्थान होने के श्रतिरिक्त और है बया ? 
यदि ससार से विदा लेने का श्रर्थ जीवन में प्रवेश करता है, तो यह ससार श्मक्षान के 
भ्रलावा और क्या है ? यहा सिवाय मृत्यु मे निरत रहने के श्रौर किस बात की 
निरन्तरता है ? हमकी इस ऐहिक जीवन को घृणा करना सीखना चाहिए, ताकि यह्‌ 
हमे पाप का बन्‍्दी न बना डाले ।”* काल्विनवाद ते उस नये प्रोटेस्टैट आन्दोलन के 
लिए एक ढाचा तैयार कर दिया, जो सारे यूरोप पर छा गया, श्रौर एक समय तो 
वह इग्लैंड पर हावी ही हो गया, भौर स्कॉटलैंड मे घर्म की प्रतिष्ठापित पद्धति वत 
गया । 

समाज के सामन्‍्तवादी सगठन के छिन्न-भिन्‍न हो जाने पर मनुष्य के सारे 
कार्यों मे प्रतियोगिता की भावना और सुनाफे की चाह ही प्रधान बल गईं। झारम्भिक 
ईसाई विचारक इस चीज़ पर ज़ोर देते है कि मनुष्य को पाथिव सम्पत्ति कम-से-कम 
रखनी चाहिए, अपरियग्रह का व्रत उसे श्रपताना चाहिए, और मनुष्य को इस ससार को 
निस्सार समभकर इससे घृणा करने का अभ्यास करना चाहिए, किन्ठु जिस घवोपार्णन 
की प्रवृत्ति को एक चार भात्मा के लिए भयावह श्ौर घातक समझा गया था, उसी 
घनोपार्जन को काल्वितवाद के व्यावहारिक रूप में एक नई पवित्रता आप्त हो गई । 
लालसा या लोलुपता से झ्रात्मा को उतना बडा खतरा नहीं हैं जितना आलस्‍स्य था 
प्रमाद से | पॉल ने व्यवसाय में श्रालस्य न दिखाने! का जो उपदेश दिया है, उत्तका 
अर्थ यह लगाया गया हैं कि व्यापार भ्ौर वाणिज्य के द्वारा समृद्ध होना श्रधिक अच्छा 
है, न कि दरिद्र बनता । नये विज्ञान के उदय के साथ पूजीवादी उद्योगों के लिए भी 
झधिक अवसर उपस्थित हो गए । एक अनात्म श्र्थशास्त्रीय पद्धति और भारी जन- 
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संख्या को पराधीन वनानेवाले साम्राज्यो की स्थापना को ईसाई चर्चे का भ्राक्षीवादि 
प्राप्त हो गया ।* व्यापार और साम्राज्य के हित मे शक्ति-प्रयोग की श्रनुमति घर्मे ने 
दे दी। क्रॉमवेल यह अनुभव कर सकता था कि राजाओं के विरुद्ध सघर्ष छेडने के लिए 
ईश्वर ने ही उसे भेजा है । नई मशीनों श्रौर यातायात की सुविधाओ से वृद्धि हो 
जाने के कारण धन-सचय पर से सामाजिक नियत्रणों का प्रभाव घट गया और 
भ्रठारहवी शताब्दी के समाप्त होते व होते, पूजीवाद का उद्भव हो गया, झौर उन्‍नीसवी 
शताव्दी मे तो वह सर्वशक्तिमान बन गया। जनता का एक विशाल भाग श्रपनी 
दुरवस्था के प्रति जागरूक हो गया और उसने विद्रोह करने की तैयारी कर ली । काल्विन 
के अ्रनुयायियो के अन्तगेंत रहकर ईसाइयत ने पूजीवादी व्यवस्था का समर्थन किया श्रौर 
बढ रही बुराइयो तथा जीवन के यत्रीकरण को अपनी स्वीकृति प्रदान कर दी । 
धर्म के क्षेत्र मे कैथॉलिक और प्रोटेस्टेंट सप्रदायो मे एक दूसरे के प्रति घृणा 
बढने लगी । धर्म के प्रइन पर युद्ध होने लगे, उनकी सख्या मे वढोतरी होने लगी । 
ईमाई जाच न्यायालय के वहशीपन, सेंट वार्थोलोम्यू द्वारा कराए गए ह॒त्याकाण्ड और 
लूथर, काल्विन तथा नॉक्स जैसे धर्म-गुरुओो की दुरभिसन्धियों से यह स्पष्ट हो गया कि 
घामिक दृष्टि से ईसाई कहलानेवाले लोग किस प्रकार एक-दूसरे से केवल इसलिए 
घृणा कर सकते हैं कि वे भ्रलग-प्रलग मुहर-छाप लगाए हुए ईसाई हैं । 
घर्मं मे व्यवहारत तो राष्ट्रीय श्रावश्यकताओो के श्रनुसार परिवर्तन कर लिया 
गया, किन्तु सैद्धान्तिक दृष्टि से वह पहले की तरह ही सकीर्ण और श्रत्याचारी बना रहा । 
जेनेवा भील के तट पर स्थित चैम्पेल पहाड़ी पर सरवेटस (१५११-३३) को मन्द- 
मन्‍्द श्राग पर जीवित ही जला दिया गया । जो प्रोटेस्टैंट नेता काल्विन के विरुद्ध थे, 
उन्होने इस मृत्यु-दण्ड का समर्थन किया था। यहा तक कि सज्जन और सहृदय सम मे 
जानेवाले मेलान्वथॉन ने धर्म-विरोधी सरवेटस की इस हत्या पर श्रपनी प्रसन्नता 
प्रकट करते हुए कहा था कि “यह घटना आनेवाली पीढियों के लिए एक पवित्र और 
१ तुलना कीजिए : मेक्स वेवर्‌ द्वारा लिखित 'प्रोटेस्टेंट एथिक्स एण्ड द स्पिरिट आँवू कैपिट- 
लिज़्म'। यद्द लेखक यद्द तर्क रखता है. कि आधुनिक काल की पूंजीवादी पद्धति प्रोटेस्टेंट सुधार- 
भ्रान्दोलन, विशेषतया काल्विनवादी धर्मशास्त्र और जीवन के प्रति उसके दृष्टिकोण के कारण उत्पन्न 
हुई । अपनी प्रस्तावना में प्रोफेसर भार० एच० टानी इस निष्कर्ष को इस प्रकार रखते हैं 
“पत्तमान आर्थिक व्यवस्था के अग्मणी वे लोग थे जिन्होंने भूमि और वाणिज्य के क्षेत्र में जढ़ जमाए 
शरीमन्तों और रईसों को धकियाकर अपना मार्ग बनाया भौर सफलता पाई थी | वे लोग स्वय पनी नहीं 
थे, परन्तु उनमें साइसिकता थी, अध्यवसाय था भर आगे वढ़ने की तढ़प थी | जिस भावना ने उन्हें 
इस संघर्ष में वल प्रदान किया, वह पर्म के प्रति एक नई धारणा थी जो धनोपार्जन को फेवल 
लामप्रद कार्य द्वी नहीं मानती थी, वल्कि करोव्य भी । इसमें जो चीज़ महत्त्वपूर्ण हे, वह आर्थिक 
स्वार्थ का प्रयोजन नहीं, क्योंकि वह तो सभी युगों में एक साधारख-सी चीज़ रही दे भौर इसी युग के 
लिए उसमें कोई विशेषता नहीं | महत्तपूर्ण चीज तो रही नैतिक मानदर्ढों में परिवर्तन, जिसके 
अनुसार धनलोलुपता की जो स्वाभाविक कमज़ोरी मनुष्य में है, उसको आत्मा का आभूषण बना टिया 
गया और प्रारम्भिक थुगों में जिन आदतों को दुगु यों की सशा दी गई थी, उन्हींको आर्थिक गुणों के 
रूप में स्वीकार कर लिया गया | जिस शक्ति ने मानदर्ढों का यद परिवृतेन ला दिया, वह काल्विन 
का सम्प्रदाय था| पूनीवाद काल्विनवादी पर्मशाल्त का सामाजिक समकक्ष सिद्धान्त था ।?? (पृ० २)। 


३१२ प्राच्य धर्म भर पादचात्य विचार 


तिरस्कार एवं अस्वीकार इस्लाम के धारमिक मत का एक प्रग है; दूसरी श्रोर, ईसा- 
इयत को स्वीकार करना इस्लाम को एक भूल समभकर उसका प्रत्याख्यान करना होगा । 
इस प्रकार की मतास्व॒ताए मनुष्य मे दम्भ की सृष्टि करती हैं, उसे नम्न नही बनाती । 
धर्म बुद्धि ग्रथवा तक के विपरीत नही हो सकता । भ्रन्तरात्मा भर बुद्धि को अधि- 
शासित करने का, उन्हे अस्वीकृत करने का इसे कोई भ्रधिकार नही है । 

इन सकी्ण रूढिवादी धर्मों की कमजोरी यह है कि एक तो इनमे ध्राध्यात्मिक 
भीरुता है और दूसरे, यथार्थ का सामना करने में ये श्रसफल है। ऐसी सम्भावना है 
कि ये धर्म को ही पूरी तरह नष्ट कर देंगे । 

दोष-स्वीकरण की प्रथा वाले ईसाई चर्च राज्य की भ्रनधिकार चेष्टागो के 
विरुद्ध जो वीरतापूर्ण प्रतिरोध कर रहे है, उसकी प्रशसा करनी चाहिए, किन्तु प्रशसा 
करते हुए हमे यह न भूल जाना चाहिए कि कार्ल वार्थ के नेतृत्व मे धर्म-युद्ध से पूर्व 
के दिनो की जिस ईसाइयत ने 'पुनर्जागरण' (रेनेसा) और अतीत की परम्परा को 
लेकर चलवेवाले ज्ञान को मिलाने की चेष्ठा की थी, वह मृत हो चुकी है । युद्ध 
(प्रथम महायुद्ध ) के सौ से भी अधिक वर्ष पहले काण्ट, हीगेल, इलेयरमेकर, रित्शल, 
हडर और हरमान शभ्रादि दा्श निको के प्रभाव के अन्तर्गत ईसाई बर्मशास्त्र ने आधुनिक 
विचारणा के साथ समभौता करने का प्रयत्न किया'। उन लोगो की दृष्टि में ईईवर- 
सम्बन्धी ज्ञान आदश मनुष्य-सम्बन्धी शान ही था। कार्ल वार्थ कहता है कि जब तक 
ईसाइयत मानववाद, उदारतावाद (लिबरलिज़्म), मनोविज्ञान और धर्म के तत्त्व- 
दर्शन से समझौता करने की चेष्टा करती है, तव तक वह निरपेक्ष अतिप्राकृत सत्य 
को जानने का दावा नहीं कर सकती । कैथॉलिक चर्च भी ईसाइयत और प्लेटो (जैसा 
कि सेंट ऑगस्टीन की कृतियों से पता चलता है) या श्ररस्तू (जेसा कि ऐविवनास 
की शिक्षाएं यूचित करती हैं) मे तालमेल वैठाने की कोशिश करता है । परल्तु, तकें- 
बुद्धि श्रौर इल्हाम या देवी शक्ति-स्फुरण के मध्य सामजस्य करने के किसी भी प्रयत्त 
का काल बार्थ समर्थन नही करता । 

प्रोटेस्टैट होने के नाते बार्य रोमन कैथॉलिक चर्च के दावो का खडन करता है - 


“रोमन कैथॉलिक चर्च (ट्रिडेन्टिनम) जो परम्परा को दँवी शवित- 
स्फूरण का स्रोत उसी प्रकार मानता है जिस प्रकार पविन्न धर्मग्रत्थ 
(वाइबिल), और पोप-शासनवाद (वैटिकेंनम) जो पोप की अमोघता और 
निरपराध्यता को मानता है, दोनो ही चर्च की भ्त्म-देवत्वारोपण प्रवृत्ति को 
प्रकट करते हैं, यह रोमन कंधॉलिक चर्च की सवसे गम्भीर और भारी भूल 
है । इसके विपरीत, सुधार-प्रान्दोलन द्वारा पवित्र-धर्मग्रन्य (वाइविल ) को ही 
मान्यता देने के सिद्धान्त ने चर्च को सदैव के लिए पैगम्वरी आर्ष बाइविल- 
वाणी के प्रभुत्व के श्रघीत्न कर दिया ।” * 


यद्यपि काले वाथें का ताकिक घमं-तत््व हिटलर के राष्ट्रीय समाजवाद का 
६. कडो?, पृ० ६७३४-८० । 


यूनाव, फिलस्तीन, और भारत ३१३ 


विरोधी है, तथापि वे दोनो उदारतावाद (लिवरलिज़्म), जिसका जमेत जीवन के 
हर पहलू पर प्रभाव स्पष्ट दिखाई देता है, के विरुद्ध समान रूप से प्रतिक्रिया करते 
हैं। दोनो इतिहास-सम्बन्धी हिलब्नू दृष्टिकोण को अपना आधार वनाकर चलते हैँ । 
इतिहास के सम्बन्ध मे हिब्रू दृष्टिकोण यह है कि इतिहास ख़ष्टा (ईश्वर) के शक्ति- 
शाली कार्यों का एक सिलसिला है जो बहुत पहले से ही जाने जा चुके और चाहे गए 
परिणामों की ओर ले जाता है । वार्थ तक॑ से सिद्ध करता है कि दैवी शक्ति-स्फुरण 
का श्रेष्ठतम रूप हमे ईसा में देखने को मिलता है, नाजीवादी का कथन यह है कि 
देवी शक्ति-स्फुरण ईसा पर ही समाप्त नही हो गया । दोनो के मन की गठन एक ही 
प्रकार की है। यदि बार्थवादी धर्मद्ास्त्र नाज़ीवाद से कम प्रभावशाली है, तो इसका 
कारण यह है कि उप्ते राज्य-सत्ता मे प्रतिष्ठित करनेवाला कोई 'फ्यूहरर' (हिटलर ) 
नही मिला । वह हमसे कहता है कि हम विद्व-रचना के सम्बन्ध में चर्चे द्वारा दिये 
गए विवरण को विश्वस्त रूप से स्वीकार कर लें । वह केवल उन्हीं ताकिक और ने तिक 
मूल्यों को स्वीकार करता है जिनका उपयोग उसके अपने ससार के लिए है, अन्यो के 
विषय मे उसकी कोई घारणा नहीं भर है भी तो वहुत कम । इस प्रकार के सन्देश 
के प्रति श्राकर्षण होना तो स्वाभाविक है, पर वह श्राकर्षण स्थायी नही हो सकता । 
एक ऐसे ससार मे जिसमे शाश्वत श्रद्यान्ति है और कोई चिरन्तन नगर नही है, जहा 
कोई मिश्चित मानक नही हैं शोर कोई ऐसा लक्ष्य नही है जिसकी शोर सब लोग वढ 
रहे हो, एक विचार का आदमी नक्‍्कारखाने मे किसी तरह श्रपनी तूृती की आवाज़ 
सुनाने मे समर्थ भले हो जाए, किन्तु यह तो निद्िचत ही है कि उसकी आवाज़ श्रधिक 
देर तक नही सुनी जाएगी | स्वर्ग कोई ऐसा सर्वसत्तात्मक राज्य नही है जहा उसमे 
विश्वास न रखनेवालों के लिए यातना-श्षिविर बने हो | उसमे विभिन्‍न रुचियो के लोगो 
के लिए उपयुक्‍त प्रास्राद हैं । नया जर्मन धर्म रूढिवादिता के लिए एक उत्तर है । यदि 
जर्मनी मे एक नए और सशक्त प्रकार की आध्यात्मिक ईसाइयत का उदय हो सका 
होता, जो युद्धोपरान्‍्त काल के युवकों के मन को भ्रपनी ओर श्राकर्षित कर सकती, 
तो जर्मेन-धर्म-भान्दोलन (जर्मन फेथ-मूवमेंट) को ऐसी सफलता न मिल पाई होती । 
हिटलर का राष्ट्रीय समाजवाद, कम से कम घाभिक मामलो में तो रूढिवादी चर्चों 
से उदार कहा ही जाएगा, क्योकि उसने यह घोषणा की कि श्रपने सौभाग्य के लिए, 
अपनी भ्राष्यात्मिक मुक्ति के लिए हर श्रादमी अपनी पसन्द का रास्ता चुनने के लिए 
स्वतन्नत्र है ।* 

जमेनी में चर्च के विरुद्ध जो विद्रोह हुआ, उसका केवल राजनीतिक कारण 

ही न था। प्रोफेसर हौश्नर कहते हैं 
१८ कद किसी भी राष्ट्रीय समाजवादी को इस कारण से कोई च्ञति नहीं उठानी पड़ेगी कि वद्ध ग्क 
खास धर्म या विश्वास को मानता है, या कि वह किसी भी धार्मिक विश्वास को नहीं मानता | हर्‌ 
आदमी का धर्म उसका अपना व्यक्तिगत मामला दे निसके लिए वह केवल अपनी भ्रन्तरात्मा के सामने 
उत्तरदावी है । अन्त करण के मामलों में ऊपर की कोई ज्ोर-जवरदस्ती नहीं चलती |” [ १३ अक्तूबर 


१६३३ का राचज्यादेश (डिक्री), 'जर्मनीज न्यू रिलीजन? (१६३७), पृ० ३०]। 
राइखमिनिस्टर कर्ल 
द्वारा लिखित : 'रिलीनन एड फ्लॉसफी आवू लाइफः (१ ४३८), पृ०9। शक 


३१४ प्राच्य धर्म और पारचात्य विन्नार 


“ईंसाइयत का दावा है कि निरपेक्ष सत्य तो वस उसीके पास है। इस 
दावे के साथ यह विचार भी सम्बद्ध है कि लोग केवल एक ही मार्ग से मोक्ष 
प्राप्त कर सकते हैं और वह भी क्राइस्ट-निर्दिष्ट मार्ग होगा । जो लोग काइस्ट 
के धर्म को मही मानते, उसके अनुसार अपना जीवन नही ढालते, उनको खम्भे 
से वाधकर जीवित ही जला दिया जाना चाहिए, या उनके लिए तव तक ईइवर- 
प्रार्थना करनी चाहिए जब तक वे अ्रपनी भूल समभकर ईद्वरीय राज्य तक 
पहुचने के अपने मार्य को बदल नहीं लेते । निस्सन्देह, किसी आदमी को सूली 
पर चढाने के लिए भेजने और उसकी सुचुद्धि के लिए प्रार्थना करने मे अन्तर 
है। परन्तु इन दोनो क्रियाओं के पीछे जो दृष्टिकोण है, वह मुलत, एक- 
सा है | दोनो ही मामलो में सारा जोर इस वात पर दिया जाता है कि वह 
आदमी यदि अपने मनचाहे मार्य पर चलेगा, तो तरक की झाग में कूदना 
उसके लिए अ्रपरिहार्य हो जाएगा, इसलिए उस विधर्मी को इस खतरे से 
जबरदस्ती बचाना बहुत श्रावरयक है ।”* 


जिस प्रकार ये अलग-अलग प्रकार के घामिक सप्रदाय ससार को अलग-अलग 
भागों में बाट देते है, उसी प्रकार ये देश-देश के लोगो को भी विभक्‍त कर देते हैं। 
हिन्दुओं और मुसलमानों, कैथॉलिको झौर प्रोटेस्टेटो के आपसी संघर्ष हमारे सामने 
हैं। जमंनी में धर्म दो परस्पर विरोधी समप्रदायो--कथॉलिक और प्रोटस्टेट में वटा 
हुआ है और इनका विरोध वचपन से ही लोगों के दिलो को वाट देता है । जब राष्ट्रीय 
नेता लोगो को ऐक्यवरद्ध करने की अपनी ग्रातुरता में दीनो ही सम्प्रदायों को जहन्नुम 
रसीद करते हैं, तो उसके पीछे उनकी जो भावना रहती है, उसे समभता कठिन नहीं 
है। प्रोफेसर हौभ्र ने एक ईसाई मिशनरी के रूप में कुछ वर्ष भारत में विताए थे; 

वे हिन्दुओं की बामिक सहिष्णुता की भावना से बहुत प्रभावित हैं । बह कहते हैं " 
“यदि यह दृष्टिकोण कि सत्य को प्राप्त करने का एक ही मार्य है श्लौर केवल एक ही 
रास्ते से ईश्वर तक पहुचा जा सकता है, ईसाइयत की एक श्रविच्छेद्य विशेषता हो, तो 
ईसाइयत बुनियादी तौर पर जर्मत्त मन्ीपा के विरुद्ध वस्तु है ।* वह इस दृष्टिकोण 
की पुर्वंधारणाओं को भी स्वीकार करते हैं । दूसरे घामिक विश्वासों को स्वतन्त्रता 
देने श्रौर उनके प्रति उदारता वरतने की जो भावना हिन्दू धर्म मे पाई जाती है, 
उसका सम्बन्ध इस दृढ़ विश्वास से है कि घामिक जीवन का स्रोत और उसकी 
निश्चयात्मकता मनुष्य की आत्मा की अ्रथाह गहराइयो मे है। प्रोफेसर होभ्रर कहते हैः 
“विद्येपत्त हम लोग जो जर्मन घ॒र्म को मानते है, इस वात से पूर्ण भ्राववस्त हैं कि सभी 
मनुष्य, विशेषतः जमेन लोग घामिक स्वतन्त्रता की क्षमता रखते हैं, क्योकि यह सच 
है कि प्रत्येक व्यक्ति का ईश्वर से सीधा सम्बन्ध है, प्रत्येक मनुष्य वस्तुत, अपने 
भ्रन्तरतम मे ससार के चिरन्तन श्राधार के साथ एकात्म है ।” ईव्वर की अनुभवा- 
तीतता फी पूर्णता-सम्बन्धी सिद्धान्तों श्रौर मानव-प्रकृति के विकारों पर जब एकान्तिक 
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रूप से वल दिया जाता है, तब मानवात्मा में उन जैसी कोई चीज़ नही मिलती । यह 
सम्भव है कि ताकिक धमंशास्त्र (डायालेक्टिकल थियोलॉजी) के प्रतिपादक इस 
निष्कर्ष पर गत (प्रथम) महायुद्ध भे मनुष्य की निस्सहायता को देखकर पहुंचे हो । 
हम केवल ऊपर से सहायता प्राप्त कर सकते हैं। मनृष्य की निबंलता और विवशता 
के प्रति उत्कट भावना के कारण ही रूढिगत मतो के अ्रतुयायियो ने घामिक सिद्धातों 
मे सुधार करने का विरोध किया । 

किन्तु नये जमेन धर्म नें कदम पीछे हटा लिया, वह मानने लगा कि किसी 
व्यवित का धर्म उसकी प्रजाति और नस्ल के द्वारा निर्धारित होता है श्रौर जब तक 
वह भ्रपनी प्रजाति की विचित्र घामिक मूल-प्रवृत्तियो का श्रनुगमन करता रहता है, तब 
तक वह ईइवर के विपय में उतना ज्ञान प्राप्त कर लेता है जितता उसके लिए सम्भव 
है । इस सिद्धान्त मे यत्किचित्‌ सचाई थी भी तो वह उस समय से विक्ृत हो गई 
जब से जर्मन जीवन को प्रत्येक अ्रना्य तत्त्व से, दूसरे शब्दों मे, सामी ईसाइयत से मुक्त 
करने की चेप्टाए होने लगी हैं। यह मानना कि राप्ट्र की इच्छा ई्वर की इच्छा है, 
धर्म की भावना के विपरीत है, हालाकि श्रद्धालुता के साथ-साथ राष्ट्रवाद भी ईसाइयत 
पर सदा से थोपा जाता रहा है। 

यूनानी और सामी--दोनो प्रकार के धर्म ईश्वर को राजनीतिक दलो का 
उपयोगी मित्र मानते रहे हैं ।जीयस यूनानियों की रक्षा करता है भौर याहवेह यहू दियो 
की । हम ईरश्वर से अपनी प्रार्थनाओ्रो मे सदा यह याचना करते हैं कि वह हमारी योज- 
नाझो को सफल करे और हमारे शत्रु की योजनाश्रो को विफल करे । सोफोवलीज़ 
फिलोकीटीज से यह प्रार्थना कराता है 


“किन्तु, हे मेरी पितृभूमि 

झौर तेरे सभी देवता जिनकी कृपा-दृष्टि मुझपर है, 
प्रतिशोध लो, सदा भविष्य भे मेरा प्रतिशोध उनसे लो, 
यदि तुम दया करते हो मुकपर ।”१ 


एलेक्ट्रा 'चोफोरो' ((॥०५७७०४००७) में चिल्ला-चिल्लाकर कहता है “अ्रन्यायियों के 
विरुद्ध मुझे न्याय मिले भर बुरा काम करनेवालो को कप्ट मिले--यही मेरी माग 
है ।” यहूदियों को तो यह बात अच्छी तरह मालूम है कि ईश्वर स्वगंदुतो का भी 
स्वामी है । हमारे राष्ट्र-गीतो मे भी इसी भावना की झभिव्यक्ति मिलती है । हमारे 
व्यावहारिक लाभ के लिए घ॒र्मे का उपयोग करने के सम्बन्ध मे दो पद्धतिया अपनाई 
जाती हैँ | यदि हम तनिक धर्मशील हैं श्रोर श्रपनी कथनी तथा करनी की विषमता का 
अनुभव करते हैं, तव हम इस वात का समर्थन करते हैं कि हमको धर्म श्रौर जीवन 
को घुला-मिला नही देना चाहिए। यदि हम ऐसा करते हैं तो हम दो अच्छी चीज़ो को 
खराब करते है। किन्तु यह भी सही है कि यदि धर्म को जीवित रहना है, तो उसे 
अपने को जीवन के अनुरूप बना लेना चाहिए, हमारे व्यवसायो और तनिर्णयो के साथ 
१ प्लस्प्ने द्वारा किए अमेज़ी अनुवाद से । 


३१६ प्राच्य धर्म भर पाश्चात्य विचार 


उसका घनिष्ठ सम्बन्ध होना चाहिए । जीवन से घ्मं को अलग कर देने की बात को 
अधिक समर्थन नही मिल पाया है । 

लोगो की यह सामान्य प्रवृत्ति है कि वे अपने श्राचरण को तो धर्म के स्तर तक 
नहीं उठाना चाहते, उलटे वे धर्म को हीं अपने श्राचार-व्यवहार के स्तर तक उत्तार 
लाते है । लोगो की यह कहते की भी प्रवृत्ति हो गई है कि हमारी सभ्यता का ढाचा 
यदि पूरी तरह घामिक नही है, तो कम से कम उसकी राह पर तो है ही । यद्यपि 
हमारे पास कीमती भौर शानदार मन्दिर व गिरजाघर हैं, और तड़क-भडकवाले घामिक 
अनुष्ठान तथा सगीत है, तो भी श्रभी हम इतने निर्लज्ज नही हो गए है कि यह कह 
सकें कि हमारे वाणिज्य-व्यापार, खेल-कूद, हमारा स्वार्थपुर्ण राष्ट्रवाद एवं श्रन्तर्साष्ट्रीय 
श्रराजकता धामिक है, धर्म-सम्मत हैं । चाहे व्यक्तियों की बात हो या राष्ट्रो की, हम 
धनी और सफल की, बलवान और शक्तिशाली की प्रशसा करते है। जो झ्रादमी पाच 
सौ रुपये भी वाधिक नही कमा पाता, उसका समाज से उपहास किया जाता है, और 
जो निबंल राष्ट्र दूसरे राप्ट्रो से यह भाशा करता हो कि वे निस्‍्वार्थ होगे, उसपर हम 
तरस ही खा सकते हैं, वह राष्ट्र ससार के नक्शे से मिटा देने के योग्य है। यदि कोई 
जनता अ्रपने सामूहिक पुरुषार्थ को सेन्‍्य-शक्ति मे बदलने के लिए श्रनिच्छुक होती है, 
तो उसको पतनोन्मुख मानना चाहिए । जीवन मे सफल होने के लिए हमे जीवन भोौर 
उसके मूल्यों मे विश्वास करना चाहिए भर वे मूल्य हैं . आथिक सफलता भौर राज- 
नीतिक शक्ति । ढेर सारे कुतकों और वाकूछलो के द्वारा हम श्रपने मन को यह 
समझाने की चेष्टा करते हैं कि ईश्वर हमसे भ्राशा करता है कि हम उसमे विष्वास 
करें और यदि हम उत्साह तथा साहस से, और श्रावश्यकता हो तो प्रवचना श्रौर 
चालाकी से भी, उनके झनुसार कार्य करें, तो वह हमारी सहायता करेगा | हम जो कुछ 
करते हैं ईश्वर के नाम पर | हम अपना मतलब गाठते हैं और ईद्वर को उसके लिए 
धन्यवाद देते हैं | हम अपने शत्रुओं पर चोट करते हैं और ईश्वर को इस कार्य में 
सहायक होने के लिए धन्यवाद देते हैं। हम सकट मोल लेते हैं, जान-बूककर भाग में 
कूदते हैं, दुसरो को घकेलकर अपनी राह बनाते हैं, लोगो का शोषण करते हैं झोर 
साम्राज्यो का निर्माण करते है--और इस सबके लिए घन्यवाद देते हैं ईश्वर को | 
श्रग्रेज आधी दुनिया के शासक बने बैठे हैं और अपने साञ्राज्य की रक्षा करते के लिए वे 
लड़ने के लिए भी तैयार हैं, क्योकि वे आश्वस्त हैं कि वे यह ईएवर का ही कार्ये कर 
रहे हैं । यदि वे झपनी इस वपोती को छोड दें तो उनको यह निश्चय नहीं है कि यह 
उनसे भ्रधिक ईमानदार लोगो के हाथो मे जा सकेगी श्लौर ईश्वर की इच्छा तथा मान- 
वता के आदशों की रक्षा उनसे श्रधिक भ्रच्छी तरह कोई कर सकेगा | हिटलर कहता 
है “भगवान जमंनी के साथ है, उसके शत्रुओ के साथ नही ।“* वह जो कुछ करता 
है, ईश्वर के सेवक के रूप मे करता है । स्पेच से साडो की लडाई का शौक लोगो को 
इतना पडा कि जिस अखाड़े मे उनकी लडाई का झायोजन होता था, उसको ईश्वर 
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की रेत' कहा जाता था ।* डॉ० भ्रल्फ्रेड रोजेनवर्ग श्रपनी पुस्तक “द मिथ आँवू द 
ट्वेण्टिएय सेंचुअरी” मे कैथॉलिक चर्च के सिद्धान्तो को अस्वीकार कर देता है और एक 
नये जर्मन धर्म की प्रस्तावना करता है जो राप्ट्र के सम्मान के सामने अपने साथियों 
के प्रति प्रेम को कम महत्त्व देता है । पोष अबीसीनिया पर इटली के श्राक्रमण को 
अ्रपना प्ाशीर्वाद देते हैं भ्ौर इस प्रकार अपने को कैथॉलिक चर्च के नही, बल्कि 
इटालवी राष्ट्र के पुरोहित के रूप मे प्रदर्शित करते है । 
झाज अधिकाश मानव-जाति जिस धर्म को अ्रपने व्यवहार मे ला रही है, वह 
भ्रन्धविश्वासो, वजेनाओ, झ्रादिकालीन पुराण-कथाओो, अ्रनैतिहासिक परम्पराशो, शवे- 
ज्ञानिक हटठवादिताओ श्र राष्ट्रीय मृत्तिपुजाओ का एक गडवडफाला है। 


[४] 
यदि अ्रतीर्वरवादी साम्यवादी रूस को ऐसे धर्मों से जीता जाए जो दूसरे धर्म 
के भ्रनुयायियो का बहिष्कार करते हैं, तो यह किसी प्रकार भी कोई देवी या मानवी 
विजय न होगी । रूस का भ्रनीश्वरवाद भी एक अति है भौर दूसरी भ्रति है सकीर्ण 
धर्मों का वहिष्कारवाद--इत दोनो अतियो का विरोध करके कोई भी झ्राष्यात्मिक मन 
वाला व्यक्ति ईद्वर के प्रति बडी से बडी श्रद्धा प्रकट कर सकता है । यदि हमे श्रपती 
नैतिक और शआ्राध्यात्मिक एकता के महत्‌ उद्देश्य को पूरा करना है तो हमे इन दो भ्रतियो 
के वीच डावाडोल रहना छोडकर सत्य को उसकी पूर्ण गहराई मे उत्तरकर खोजना होगा । 
पद्िचम के घामिक जीवन मे रहस्यवादी परम्परा लगातार चलती श्राई है । 


जैसाकि हम देख चुके हैं, इसका मूलस्नोत कदाचित्‌ भारत था । प्रोफेसर एफ० हेलर 
कहते हैं कि 


“धर्म के इतिहास मे विकास की केवल तीन महान स्वतन्त्र धाराए 
लक्षित होती हैं, उनको कदाचित्‌ दो धाराओं के रूप में भी सीमित किया जा 
सकता हैं। एक शोर तो वैदिक उपनिषदो के श्रात्मन्‌-ब्रह्मन रहस्यवाद से 
लेकर शकराचार्य के वेदान्त तक तथा दूसरी ओर योग-पद्धति की रहस्यात्मक 
प्रविधि से लेकर मोक्ष के बौद्ध सिद्धान्त तक विकास की एक धारा अविच्छिन्न 
रूप में प्रवाहित होती रही है। इसी प्रकार की अट्ट श्खला मे एक दूसरी 
घारा भी चलती चली झ्ाई है, जो एक ओर तो झ्ॉफियाई-डायोनिसियाई 
रहस्यवाद से लेकर प्लेटो तक श्रौर दूसरी ओर फिलो तथा परवर्ती हेलनवादी 
रहस्यवादी सप्रदायो से लेकर प्लॉटिवस के 'अनन्त' ईश्वर-सम्बन्धी नवप्लेटोवादी 

(३० जून १६३४ की घटना के पश्चात्‌ एक जमेन मद्दिला ने अपने एक मित्र 
हे में लिखा था के हिटलर ने जर्मनी के लिए भपने मित्रों तक को मरवा 86024 5 
-मदअुत व्यक्ति नए है ४? वही लेखिका एक जर्मन वालक के विषय में लिखती दे कि वपतिस्मा पाने 


के वाद उसकी प्रायेना यहो थी कि वह * द्धार्त गोली 
(फिलिप गिब्त 'चूरोपियन जी अपनी छाती में किसी क्रासीसी की गोली खाकर मरे? | 


३१८ प्राच्य धर्म भौर पाध्चात्य विचार 


रहस्यवाद तक पहुची है और यही ऐरिओ्रोपैगाइट क्लत्रिम डायोनिसस के 
'रहस्यवादी पर्मशास्त्र' का स्रोत रही है । कदाडित्‌ यह दूसरी शृंखला धर्म 
की पहली ख्खला की ही उपशाखा है, क्योकि एलीएटिक विचार और वितर्क 
तथा परित्राण के रहस्यमय सिद्धान्त ने अपने श्रावश्यक तत्त्वों को प्रारम्भिक 
भारतीय रहस्यवाद से ग्रहण किया है । वाइविल के पैगम्बरी धर्म ते भी, जो 
रहस्यवाद से कोसो दूर है, इसी प्रकार का तैरन्तर्य प्रदर्शित किया है । मूसा 
से--कदा चित्‌ श्रश्नाहम से---चलकर यह पैगम्वरों और स्तोत्रकारों से होते 
हुए ईसा मे पहुचकर अ्रपनी यात्रा की परिणति पा लेता है। पॉल और जॉन 
उस वाइविल के पंगम्बरी धर्म को स्थायित्व प्रदान करते हैं । घ॒र्मं की यह 
खखला आनेवाली ईसाई शताब्दियों मे भी इसी तरह चलती रहती है, हालाकि 
रहस्यवाद और सहतिवादी घामिक मत के प्रभाव के कारण यह निवलतर 
होता जाता है, भौर तब तक इसकी यही दशा रहती है जब तक यह धर्म- 
सुधारको (रिफॉर्मर्स ) की बाइविल-श्राधारित ईसाइयत के रूप मे उपस्थित 
होकर भ्रपती मूल शक्ति को पुत्र प्राप्त नही कर लेता ।”* 


दूसरे शब्दों मे, वह दो प्रकार के धर्मो--रहस्यवादी श्र पैगम्बरी, या बाइविल- 
सम्बन्धी या ईसाई मतन-सम्वन्धी में भ्रन्तर करते हैं| रहस्यवादी धर्मों का मूल 
स्रोत वहु आशिक रूप से भारत को समभते हैं, यद्यपि वे यह भी मानते हैं कि भार- 
तीय विचारणा मे एक ऐसी आस्तिकतावादी धारा है जो व्यक्तियों की विशिप्टता को, 
उनके व्यक्तित्व को घुघला नही करना चाहती और ईश्वर को वह केवल सर्वान्तियामी 
ही नही मानती, वरन्‌ श्रनुभवातीत भी मानती है श्रौर ध्यान-चिन्तन तथा मौन की 
भ्रपेक्षा वह ईम्वर की प्रार्थना तथा उसके प्रति श्ात्म-निवेदन को अ्रधिक मह्ृत्त्व देती 
है श्रौर ऐसा ही करने के लिए लोगो से कहती है। इवेताश्वतर उपनिषद्‌, भगवद््‌गीता, 
और रामानुज, मध्वाचार्य जैसे श्रास्तिक सुधारक एवं तुकाराम तथा तुलसीदास जंसे 
सनन्‍्त-भकत इसी प्रवृत्ति का प्रतिनिधित्व करते हैं । इन लोगो मे हम सग्रुण ईहवैर को 
समपित उत्कट, कोमल, स्पष्ट और स्फूर्तिमय प्रार्थनापूर्ण जीवन पाते है तथा उसके 
प्रति उनमे एकात्म भाव देखते हैं । यह होते हुए भी, धर्म की दूसरी प्रवृत्ति प्रघिक 
महत्त्वपूर्ण है और ईसाई रहस्यवाद अपने विकास के लिए इसका बहुत-कुछ आभारी 
है। फिर भी, यह मान बैठता उचित नही होगा कि दोनो में से किसीका दूसरे से 
सम्बन्ध नही है | वास्तव मे, उपनिपदो में ऐसा कुछ नही है जिसकी सगति दूसरो के 
साथ न वैठ सक्के ।* प्रसंगति या वैपरीत्य तो केवल तब होता है जब हम रहस्यवाद 
की एकागी व्याख्या करना भ्रारम्भ कर देते हैं, जेसाकि हेलर ने किया है। हेलर के 
मत में रहस्यवाद “ईहवर के साथ एक ऐसा समागम है जिसमे ससार ओर 'स्व' दोनो 
की पूर्णत अवहेलना करनी आवश्यक है, जिसमे मानव-व्यवितत्व विलकूल बिलुप्त हो 

१ 'प्रेयर) पग्ेजी अनुवाद (१६०२) ५० १ १६-१७ | 

२. लेखक की अन्य पुस्तक 'ऐन भाइटियलिस्ट व्यू शॉवू लाइफ (१६०७), द्वितीय सस्करण, 
धध्याय $ और ४ को भी देखिए | 


यूनाव, फिलस्तीन, और भारत ३१६ 


जाता है, शून्यवत्‌ बन जाता है भ्रौर ब्रह्म की श्रनन्‍्त एकता में आ्रात्मसात्‌ हो जाता 
है ।”* जब कोई व्यक्ति अन्तर्मुख हो जाता है, अ्रन्तद ष्टि के क्षणो में होता है तब उसे 
प्रात्मा और ईइवर के स्वभाव मे एकत्व की अनुभूति होती है श्लौर जब वह्‌ उस अनु- 
भूति से अलग हो जाता है, वे क्षण बीत जाते हैं तब उसे एक श्रलग जीवन की निस्सा- 
रत्ा और एकान्तता खलने लगती है | उसकी श्रात्मा की गहराइपो त्तक पैठकर इस 
सूुनेपन और श्रसहायता की भावना उसको अ्रशान्त बना देती है । वह महान ईब्वर 
की सम्प्नमपूर्ण गरिमा के सम्मुख अपने मे हीन-माव अ्नुमव कर काप जाता है, दारुण 
व्यथा से मथ उठता है, श्रपने पापो की क्षमा श्रौर सहायता तथा सुरक्षा पाने के लिए 
ईश्वर से प्रार्थना करने लगता है। परमोज्ज्वल प्रकाश की ओर उत्थान, क्षमा के लिए 
प्रार्थना, अनन्त ईश्वर के साथ मगलमय सयोग का श्रानन्द और पद्चात्ताप की कठोर, 
रूक्ष मनोदशा--ये दोनो रहस्यात्मक जीवन के दो पक्षो का प्रतिनिधित्व करते हैं। ब्रह्म 
के जो निर्गुण भर सग्रुण पक्ष हैं उनका अन्तर वैचारिक जगत्‌ में ही किया जाए तो 
किया जाए, तथ्यात्मक दृष्टि से उनमे अन्तर करना सम्भव नही है। सच्चे रहस्यवाद 
के अनुसार तो प्रत्येक व्यष्टिजीवन का शझ्पना भ्रलग महत्त्व है, एक श्रनूठा प्रयोजन 
है, भ्ोर यह महत्त्व तथा प्रयोजन तव तक ऐसा ही वना रहेगा जब तक यह ब्रह्माण्डीय 
प्रक्रिया चलती रहेंगी । हम अपने जीवन की पूर्णता भौर उसके मूल्यों को इसी काल 
मे पा लेना चाहते हैं, उसके लिए चेप्टा भी करते हैं, परन्तु उसका स्रोत श्रौर उसकी 
परिणति तो चिरन्तनता मे है--जहा काल की सीमा भी समाप्त हो जाती है। भ्रत्वेक 
व्यक्तिगत जीवन का श्रान्तरिक श्रर्थ श्र सत्य श्रात्मिक जीवन मे श्रपता अलग अस्तित्व 
वनाए रखता है और उस समय तक इसी दशा में पडा रहता है जव तक चिरच्तनता मे, 
जहा काल और ब्रह्माण्डीय प्रक्रिया की समाप्ति हो जाती है, उनको पूर्णता नही मिल 
जातो ।१ परन्तु यह मान लेना भी उचित नहीं होगा कि ईसा, जॉन ग्लौर पॉल मे 
रहस्यवाद का जो रूप हमे मिलता है, वह पूर्ण या निर्णयात्मक नही है। हमने श्रन्यत्र 
इस विपय पर चर्चा की है । यह घोषणा करता कि “ईश्वर का राज्य तुम्हारे भीतर 
है” यही निहितार्थ रखता है कि वह दैवी राजा हमारे भ्रन्‍त करण मे है। ऑक्‍्सीरिन्कस 
की पाण्डुलिपि मे, जो २०० ई० की मानी जाती है, यह कथन है जिसे ईसा का 
बताया गया है “झौर स्व का राज्य तुम्हारे भीतर है, झ्लीर जो भी अपने-प्रापको 
जान लेगा, वही इस राज्य को पाएगा ।” डॉ० इन्गे ने अपने 'क्रिश्चियन मिप्टिसिज्ष्म' 
नामक ग्रन्य मे उल्लेख किया है कि भारम्भिक विचारकों मे कुछ रहस्यवादी भावना 
पाई ज्यती है। परन्तु, प्रोफेसर हेलर से वे भी इस बात मे सहमत हैं कि ईश्वर का 
जहा नकारात्मक वर्णन आया है झौर भ्राचार-शास्त्र मे ससार से विरक्ति की जहा 
वात आई है, वहा भारतीय प्रभाव है , उनका मूल स्रोत भारत है । वह कहते हैं 

“यह सिद्धान्त कि ईश्वर का वर्णन केवल निपेधात्मक कथन के रूप मे किया जा सकता 
है, न तो ईसाई हैं, न यूनानी, वरन्‌ भारत के प्राचीन धर्म से उसका सम्बन्ध है ।7३ 


/. जयर? अ० झण०, पृष्ठ १३६ | २. देखिए : 'ऐन आइडियलिर्ट व्यू ऑव्‌ लाइफर, पृष्ठ ३०३ | 
३« 'क्रिश्चियन मिस्टिसिज़्म! (१८६६), पृष्ठ ११३१ । 


३२० प्राच्य धर्म और पाववात्य विचार 


ये ईसाई रहस्यवाद की व्यापक विशेषताए हैं श्रोर इनसे यह पता चल जाता है कि 
ईसाई रहस्यवाद पर भारतीय विचारणा का निर्णयात्मक प्रभाव पडा है। ईश्वर का 
नकारात्मक वर्णन करना उसकी महत्ता का, उसकी भ्रनन्तता का समर्थन करना है। 
जब कहा जाता है कि उसका कोई व्यक्तित्व नही है, वह गुण-रहित है, तो इसका 
श्र्थ यही तो होता है कि वह भ्रति-वैयक्तिक है , निर्गण है, निविशेष है। जब हमसे 
यह समभने के लिए कहा जाता है कि पार्थिव वस्तुए नाशवान हैं, क्षणभगुर हैं, तब 
इसका श्रर्थ हमको यही वताना होता है कि हम चिरन्तन मूल्यों के प्रकाश मे अ्रपने 
जीवन को ढाल सकें । उपनिषदों श्र 'भगवद्गीता' की भी यही शिक्षा है। चिप्नो- 
लॉजिया जमेंनिका' के श्रज्ञात लेखक ने ऋराइस्ट की आत्मा के विषय में कहा है कि 
उसकी दो श्रा्खें हैं। दाईं आख चिरन्तनता पर श्र ब्रह्म (गॉडहेड) पर लगी हुई 
है। इसको पूर्ण अ्रन्त प्रेरणा प्राप्त है और यह दँवी सार-तत्त्व तथा चिरन्तन पूर्णता 
का झानन्द लेती है । वाई आख सर्जित वस्तुओं और काल-सापेक्ष वस्तुओं पर लगी 
हुई है । उनकी श्रात्मा की दाहिनी झ्ाख को जब उनकी दिव्य प्रकृति की चेतना रहती 
है, तव उनकी झात्मा की वाईं श्राख उनके सम्पूर्ण कष्ट-नहन और सासारिक अनुभव 
की जानकारी रखती है। मनुष्य की सजित श्रात्मा की भी दो पग्रा्खें है। एक आख 
मनुष्य को चिरन्तनता के श्रन्तराल मे देखने की शक्ति देती है और दूसरी भ्राख उसको 
समय में देखने की सहायता देती है। यदि मनुष्य चाहता है कि उसकी दाईं भ्राख 
चिरन्तनता के भीतर देखे, तो उसको अपनी श्रात्मा की वाई भ्ाख को बन्द रखना 
चाहिए । “इसलिए जिस आ्रादमी को अपनी एक ही श्राख रखनी है, उसे श्रपनी दूसरी 
आख को जाने देना चाहिए, क्योकि कोई भी व्यक्ति एक साथ दो मालिको की सेवा 
नही कर सकता ।”* लेखक ने इस विचार को ऐरियोपैगाइट डायोनिसस का विचार 
बताया है । 
इस प्रकार पश्चिम में जो रहस्यवादी तत्त्व है उसे भारतीय मानने का पर्याप्त 
ओौचित्य है। इससे हमे यह नहीं समझ लेना चाहिए कि यह वात एकान्तिक और 
विचित्र है। विभिन्‍न स्थानों श्र विभिन्‍न कालो में हर धर्म की छाया मे रहस्मवाद 
पनपा है। इसको हम इस रूप में ले सकते हैं कि सामान्यत समान परिस्थितियों के 
रहने पर मानव-मन ने अपनी अ्रभिव्यक्ति समान रूपो में की है। यद्यपि मनुष्य के 
सोचने के ढग मे भिन्‍नताए हैं और उसके निष्कर्ष भी एक-दूसरे से नहीं मिलते, विप- 
रीत होते हैं, तथापि यदि कोई चीज़ ऐसी है जिसे सार्वभोम सत्य कहा जा सकता है, 
तो यह सर्वथा स्वाभाविक ही है कि अन्त प्रेरणा, तत्त्वज्ञाव श्रौर श्राचार-नीति भिन्न 
परिस्थितियों के होते हुए भी कभी-कभी समान निष्कर्षों पर पहुचें। भारतीय रहस्य- 
वाद में यह सार्वभौमता स्पष्ट रूप से स्वीकार की गई है भौर इसीके आधार पर धम 
के तत्वज्ञान का सघटन किया गया है | यह तथ्य की पुष्टि करता है कि रहस्यवाद की 
प्रवृत्ति सर्वत्र मानवता मे प्रच्छल्त रूप से विद्यमान है, इसको प्रकट होने के लिए केवल 
श्रनुकुल दशाओ की आवश्यकता है । आज जब हंम खोखले भौर अविश्वसनीय 


१. शांत, विकवर्थ का अग्नेज़ो अनुवाद | 
प्रा--२० 
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विश्वासों तथा असामाजिक परम्पराझों से दूर हटते जा रहे हैं, तब श्राध्यात्मिक 
मन वाले व्यक्तियो के लिए रहस्यवाद मे एक गहरा आकर्षण मौजूद है । 

विज्ञान आत्मा की आवश्यकताओं की पूर्ति नही कर सकता , मतान्धता या 
हव्वादिता बुद्धि की जरूरतें पूरी नही कर सकती | नास्तिकता श्रौर मतान्वता, सशय- 
शीलता और अन्धविश्वास ही एकमात्र विकल्प नही हैं । वे एक ही शाखा पर लगे हुए 
जुडवें फल हैं, एक ही प्रवृत्ति के विध्यात्मक और निषेधात्मक दो सिरे हैं। एक का 
सामना किए विना हम दूसरे का सासना नही कर सकते । स्पेन के युद्ध-क्षेत्रो में हम 
खूरेज़ी, श्रागजनी और स्वेच्छाचारी नियत्रण पाते हैं। दोनो ही युद्ध-रत पक्ष अपने 
कार्यो, घामिक सप्रदायो-सस्वन्धी अपने कगडो और पाशविक वस्तुओ--माव्सवादी 
नास्तिकता या मतान्ध ईसाइयत--को उखाड फेंकने के अपने प्रयत्तों मे एक समान 
निर्देय हैं । यदि कुछ लोग यह सोचते हो कि अभागी मानव-जाति के पालने के पास 
एक दुर्दान्त दैत्य बैठा हुआ है, तो इसमे झाश्चयं ही क्या ? 

हमको एक ऐसे घ॒र्म की श्रावश्यकता है जो वैज्ञानिक और मानवतावादी दोनो 
हो । प्राचीन भारत में धर्म, विज्ञान और मानववाद भाई-भाई की तरह थे , यूनान 
में भी वे परस्पर मित्र की भाति रहे । यदि उन सभी लोगो को, जो सगठित धर्म 
झौर नास्तिकता, लोकोत्तरवाद और निवेधवाद (शून्यवाद) के प्रति समान रूप से 
प्रन्यमनस्क हैं, हम श्राकृष्ट करना चाहते हैं, तो धर्म, विज्ञान और मानववाद को झ्राज 
एक बार फिर आपस में सयुक्त करना होगा । हमे एक आध्यात्मिक घर की आवश्य- 
कता है, जहा हम तक ्रौर बुद्धि के अधिक्रारो या मानवता की आवश्यकताओो 
का परित्याग किए बिना रह सकें । सत्य का समादर एक नैतिक मुल्य है। 
हमारे लिए यह बुद्ध या ईसा से भी अधिक प्रिय है । सत्य न तो वुद्धि के विरुद्ध है, न 
यूनानी भावना के, वह तो मतान्वता और जडीभूत परम्परा के विरुद्ध है । हम मतान्ध 
लोकोत्तरवाद के भरोसे धर्म के मामले को अब और अधिक नही छोड सकते । सेल्सस 
ऐसे कई पैगम्व॒रों का उल्लेख करता है जो सीरिया भ्रौर फिलस्तीन मे भीख मागते हुए, 
इस तरह की भविष्यवाणी करते, घूमते फिर रहे थे - 


“हर आदमी के लिए यह कहना सरल झौर सामान्य है कि मैं ईश्वर 
हू या ईश्वर का बेटा हू या कोई देवी भरात्मा हू । मैं दुनिया मे इसलिए श्राया 
हू, क्योकि दुनिया तुम्हें पहले से ही वरबाद कर रही है , शो मनुष्यों ! तुम 
अपने भअ्रन्याय के कारण विनाश के मुह भे जा रहे हो । मैं तुम्हारी रक्षा करना 
चाहता हू, और तुम मुझे पुन स्वर्गीय छवित के बल से कार्य करते देखोगे । 
वह श्रादमी सौभाग्यशाली है जिसने झ्रव मेरी पूजा कर ली है, जिसने मेरी 
पूजा नही की है, वह चाहे नगरो मे रहता हो या देहातो मे, उसपर में सदा 
प्रज्वलित रहनेवाली झाग डालूगा । भशौर जो लोग यह नही जानते कि वे कौन- 
से दण्ड भुगत रहे है, वे व्यर्थ ही पशचाताप और श्रात्तंनाद करेंगे , परन्तु जिन्‍्होने 
मेरी आजा का पालन किया है, उनको में चिरन्ततता का निवास दूया ।/* 

१ ऑरिगेन द्वारा लिखित “कन्द्रा सेल्सम, 7४, & में सेल्सल की उक्ति । 
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जब एक-दूसरे के अतिपक्षी घामिक सम्प्रदाय हमे भ्रपनी ओर खीचते का 
प्रयास कर रहे हो, तव क्या हम यह बात सयोग पर छोड़ दें कि किस सम्प्रदाय 
के भ्रनुयायी हम बनेंगे ” सेल्सस पूछता है “यदि वे इसको (क्राइस्ट को) तुम्हारे 
सामने पेश करें और दूसरे लोग किसी दूसरे व्यक्ति को सामने रखें और सभी एक 
वधा-वधाया गुर तुस्हारे सामने प्रस्तुत करें 'अगर चाहते हो कि तुम्हारा परित्राण 
हो, तो हमारे कहे पर विश्वास करो या फिर तुम जानो, तुम्हारा काम . तो वे बेचारे 
क्या करें जो सचमुच चाहते हों कि उनका उद्धार हो जाए ? क्या वे पासा फेंककर शकुन 
निकालें कि किस मार्ग को उन्हें ग्रहण करना है श्रौर किन लोगों का साथ पकडना है ?”' 

रहस्यवाद प्रमाण्य सत्य को अपना झाधार बनाता है, धर्म-मत-सम्वन्धी पहें- 
लियो के सही हल को नहीं । यह विज्ञान या तक-बुद्धि के विपरीत नही है।यह किसी 
भूत या भविष्यत्‌ की घटना का सापेक्ष नहीं है, उसको अपनी शर्तें व्षाकर नहीं 
चलता । कोई भी वैज्ञानिक आलोचना या ऐतिहासिक खोज इसको झुठला नही सकती, 
क्योकि यह किन्ही श्रसम्भव चमत्कारों या अनूठे ऐतिहासिक रहस्थोद्घाटन पर निर्भर 
नही करता । इसे तो केवल एक ही चीज़ की हिमायत चाहिए और वह है---झाध्या- 
त्मिक अनुभव । इसको किन्‍्ही घामिक आालेखो से भ्रपने लिए प्रमाण दृढ़ने की आव- 
दयकता नही, न ससार का आरम्भ कैसे हुआ भौर कंसे उसका भ्रन्त होगा, इस सम्बन्ध 
में गठी गई कहानियों से उसे कुछ लेना-देना है । कोरिन्थियनों को लिखते हुए सेंट पाल 
कहते हैं . “जिस ईश्वर ने कहा था श्रन्धकार मे से प्रकाश की ज्योति फूटेगी', वही 
ईश्वर मेरे हृदय में प्रभासित हुप्ना है।” धर्म श्रात्मा की रचनात्मक शविति शर वल 
है । यदि ईरवर प्रत्येक आत्मा मे न पाया जाता हो, तो वह कही भी नहीं पाया जा 
सकता । नैतिक मृल्यो-सम्बन्धी धर्म का मातदण्ड निरपेक्ष और शाश्वत्त है। समस्त 
ब्रह्माण्डीय प्रक्रि] की परमगति एक ऐसे राज्य में है जहा सव लक्ष्यों की निष्पत्ति हो 
जाती है , उस राज्य मे हम पहुच पाते हैं या नही, यह हमारे प्रयत्नो पर निर्भर है । 

रहस्यवाद हारा भ्पवाई गई आचार-सहिता उत्तम भश्रौर सरल है, उसमे कोई 
बाकपन नहीं । यह इस वात पर जोर देता है कि कष्ट-सहन और त्याग धर्म के जीवन- 
प्राण हैं। विलामोवित्ज के सुन्दर शब्दों मे कहें तो हमे अपने झ्रादर्शो-रूपी प्रेतों को 
अपना रक्त देवा चाहिए जिसे पीकर वे जी सर्के । धर्मों मे ससार-स्वीकरण के जितने 
सुझाव हैं उनको हमारी आ्राचार-सहिताओं मे बडी सरलता से सम्मिलित किया जा 
सकता है, ससार-त्याग का जो रुक्ष तत्त्व है, उसपर श्राचरण करना अत्यन्त कठिन 
है । हम तो मानो इस वात के लिए तैयार ही बैठे रहते हैं कि कोई बहाना मिल जाए 
इससे बचने का और कोई त्तरकीव सु जाए इससे पिण्ड छुडाने की। अपने 'एथिक्स' 
शीर्षक ग्रन्थ की समाप्ति स्पिनोज्ा ने जिस उत्तम शब्दावलि में की है, उसमे वह 
लिखता है 


“चतुर मनुष्य शायद ही कमी अपनी आत्मा को अ्श्ञान्त होने देता है, 
£. नो दारा लिखित 'कन्र्तनः (१६३३); एृप्ठ २०६ में उदड्त । 
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किन्तु चूकि वह स्वयं के, ईश्वर के श्नौर वस्तुझ्रो के सत्य रूप के प्रति जागरूक 
होता है, इसलिए वह किसी चिरन्तन झावश्यकता के वशीभूत होकर श्रपना 
विकास कभी नहीं रोकता, और सदैव अपनी श्रात्मा की सच्ची मौन सहमति 
प्राप्त किए रहता है। इस परिणाम को प्राप्त करने के लिए मैंने जो मार्ग 
सुझाया है, वह श्रापको यदि अत्यन्त कठिन लगे, तो भी में श्रापसे चाहुगा कि 
श्राप उस मार्ग पर एक बार चलकर देखें, वह मार्ग चलने योग्य है। इस मार्ग 
को कठिन तो होना ही चाहिए, क्योकि इसपर कोई-कोई ही चल पाता है. 
झ्रौर इसपर चलकर भी कोई-कोई ही लक्ष्य तक पहुच पाता है। यदि मोक्ष 
तश्तरी में सजा-सजाया लोगो के सामने पेश कर दिया जाता और बिना श्रधिक 
श्रम किए ही लोग उसको पा सकते, तो क्या श्राप नही समभते कि प्राय सभी 
लोग उसकी उपेक्षा कर देते ? परन्तु ससार मे जितनी उत्कृष्ट वस्तुए है, 
विरल हैं श्रौर उनको पाता भी उतना ही कठिन है ।” 


सभी धर्मों के अनुयायियो को अपने-अपने धर्म मे यह आदेश सुनने को मिलता 
है कि दैहिक वासनाओ को नियन्रित करो , ऐसी वस्तुओं का विचार करो और उनको 
स्नेह दो जो श्रच्छी हैं, सच्ची हैं भौर सुन्दर हैं, सादा जीवन बिताञ्रो , मानवता को 
निस्सग भाव से प्रेम करो ओर उसके बदले मे किसी पुरस्कार की श्राशा न करो । 
रहस्यवाद उन सारी प्रवृत्तियों का विरोधी है जो सत्य के ऊपर सत्ता को, प्रमाण को, 
और मानवता के ऊपर राष्ट्र को तरजीह देती हैं । वह उन प्रवृत्तियो को आध्यात्मिक 
जीवन और सम्यता के लिए आपत्ति के समान समझता है , उनको चुपचाप सहकर 
यथा अश्रपनी मौन स्व्रीकृति उन्हे देकर हम उनमे निहित बुराई को जड जमाने में सहा- 
यता करते हैं । इसलिए यह बहुधा वहुत जोश-खरोश और रोष के साथ सगठित घर्मो 
की वुराइयो का विरोध करता है। यह सस्थावाद और रूढिवद्ध धामिक जीवन के 
विरुद्ध विद्रोह का कडा ऊचा करता है। सभी धर्मों के रहस्यवादियो ने श्रपने जीवन 
में एक न एक अ्रवसर पर वाह्य सत्ताधिकारियो, धार्मिक बन्धनों और आ्राध्यात्मिक 
तानाशाहियो के विरुद्ध श्रपना विरोध प्रकट किया ही है । 

यूरोप मे रहस्यवाद की एक महती परम्परा है जो यूनान के रहस्यवादी धर्मो 
से प्रारम्भ होती है श्लौर पाइथागोरस तथा प्लेटो, सिकन्दरियाई धामिक तत्त्वज्ञान, 
ईसा, पॉल शौर जॉन, क्लीमेट और झॉरिगेन, नवप्लेटोवादियो, मध्ययुगीन ईसाई 
रहस्यवादी, कैम्श्निज के प्लेटोवादियो और वीसियो दूसरे व्यक्तियों के माध्यम 
से जिसका विकास हुग्ना है। रहस्यवादी धारा के प्रति चर्चो का जो आधिका- 
रिक दृष्टिकोण है, हमे उसको अपनाने की श्रावश्यकता नहीं है। वे ईश्वरत्व को 
साननेवाले विभिन्‍न सम्प्रदायो के सिद्धान्तों को लेकर भले ही उद्नतापूर्वक लडें- 
फगडे, परन्तु भ्राध्यात्मिक धर्म की सामान्य धारणा मे कोई परिवर्तन नही होता , सीघे- 
सादे सरल सत्य, विशुद्ध नैतिकता, भन्तर्मुखी श्राराधना, और ससार-निप्ठा झआाध्या- 
त्मिक धर्म की मुख्य-मुस्य बातें है । यह आ्राध्यात्मिक धर्म निरपेक्ष और चिरन्तन मूल्यी 
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को विश्व की सर्वाधिक वास्तविक वस्तुएं मानकर उनपर दृढ विश्वास करता है और 
मानता है कि इन मूल्यों को बुद्धि और सकलल्‍्प का मनोयोगपूर्वक सस्कार करके जाना 
जा सकता है। इन मूल्यो को जानने के लिए यह भी आ्रवश्यक माना गया है कि ईश्वर 
की महाव शोध के लिए हृदय मे लगन होनी चाहिए , कबीलो, प्रजातियो और राप्ट्रो 
के प्रचलित मृल्याकनो के प्रति श्रवहेलना और विश्व-समाज के आदर्श मे भक्ति होनी 
चाहिए । ये रूढिवादी लोगों को चाहे जितने विरोधी जान पढें, परन्तु हैं ये उसी सत्य 
के रूप । ये बातें सभी महान्र धर्मों मे समान रूप से मिल जाती हैं, हालाकि ये बहुधा 
ग्रन्धविद्वास-भरी रूढियो श्लौर विसगतियों मे छिपी हुई रहती है। घामिक भ्रनुभव के 
महान तथ्य ससार के सभी धर्मों में एक जैसे मिलते हैं, जातिगत और कालगत भिन्‍न 
परिस्थितियों के होते हुए भी उन अनुभवों मे बहुत घनिष्ठ सादृश्य होता है, इस वात 
से यह प्रमाणित हो जाता है कि सभी धर्मों की मूल चेतना एक है ।* इस घर्म-मत के 
अनुयायी उस ससार के वागरिक होंगे जो श्रभी श्रजन्मा है, जो श्रभी तक काल के गर्भ 
में है। वे उस श्रान्दोलन से सम्बन्धित हैं जिसका विस्तार सारे ससार-भर मे है , 
उनका मन्दिर एक सम्प्रदाय का देवालय नही है, वल्कि वह एक विशाल सर्वदेवमन्दिर 
है जिसमे सभी देवताओं के लिए स्थान है , इस आन्दोलन मे विश्वास रखनेवाले 
लोग कोई सनकी नही हैं, न उतकी सख्या ससार में इक्‍्की-दुक्‍्की है , वे विश्व में 
सर्वत्र बिखरे हुए हैं, यद्यपि अपने सघर्षों और आदशों के बारे मे उनमे एकता है, भौर 
यदि निहित स्वार्थों को दूर कर दिया जाए तथा धार्मिक विश्वासो के लिए किसी प्रकार 
की दण्ड-व्यवस्था न रहे, तो उनकी सख्या मे वृद्धि होगी | ससार वी उपचेतना की 
गहराइयो में रहस्यवाद प्रच्छन्‍न रूप से पडा हुआ है| यह एक ऐसा विचार है जिसको 
प्रत्येक समभदार और निष्ठावान व्यक्ति स्वीकार करता है, परन्तु ससार -मे प्रभी 
व्यापक रूप से उसे नही जाना है । इस विचार का वडी तेज़ी से उदय हो रहा है, इस 
घरा पर और क्षितिज पर उसकी अरुणाभा फूटने लगी है। 
प्रत्येक धर्म मे जो आ्राधुनिकतावादी हैं, वे इसके लिए रास्ता वना रहे है । 

अन्‌ स्ट ट्रोल्ड्च भ्ौर डॉ० इन्गे* कहते हैं कि यदि ईमाइयत को लौकिकता या व्यवहार- 
वादिता और अत्यधिक सस्थावाद से बचाना है, तो इसको पुन रहस्यवादी दृष्टिकोण 
अपनाना होगा । उनकी सम्मति में केवल ऐसा ही भ्रानदोलन, जो ईसाइयत की प्रगति 
को रोकनेवाले ग्रनेक्रानेक निर्जीव उपचयो को इससे दर कर दे, ईसाई-जीवन को पुत्र 

१. “ससार के सभी देशों और कालों में बिखरे हुए ये रहस्यवादी एक भद्श्य विरादरी की भावना 
में आवडध दे , हालाकि स्थान भोर काल के व्यवधान के वावजूद वे हाथ वदाकर एक-दूसरे से मिल 
रहे हैं और सभी इस वात पर एकमत दे कि ईश्वर और मलुष्य केवल छपरी तौर से अलग-अलग 
जान पड़ते हैं, असल में ये दोनों अभिन्न रूप से एक दे । आध्यात्मिक साधना के समय वे यह महान 
रहस्यवादी प्रार्थना करते हैँ * 'में तू ह भर तू मैं दे ।? ?? (हेलर 'प्रेयरः, शग्रेजी थनुवाद, ए४ १६१) | 

” अपसी पुस्तक 'द प्लेटोनिक ट्रैडिशन इन्‌ इग्लिश रिलीजस थॉट? (१६२६) डॉ० इनो इस 
बात की वकालत करते है. कि “ईसाइयत जिन दो प्रकार के विश्वासों को मानती है, जिन्हें किसी अच्छे 
नाम के भमाव में सामान्यतया कैधोंलिक और प्रोटेस्टेंट विश्वास कहते हैं, उनके अलावा उसे एक 
तोसरे प्रकार के ईसाई विश्वास को मान्यता प्रदान्‌ करनी चाहिए |?? (पृष्ठ )) | 
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शक्ति प्रदान कर सकता है, परम्परा के मृत-मार से ईसाई धर्म को पविन्न कर सकता 
है भौर न्याय तथा उदारता के आघार पर एक नये समाज का उद्घाटन कर सकता है । 
यह दुर्भाग्य की वात है कि एक ऐसे समय, जब रहस्यवाद एक वार पुन श्रपने 
पूर्व गौरव श्रौर स्थान को प्राप्त करने जा रहा है, तब कार्ल वार्थ जैसे एक प्रसिद्ध धर्मं- 
शास्त्री, जिन्हे कुछ लोग “चर्च का एक सबसे बडा जीवित विचारक' मानते हैं," इस 
विचारधारा की सच्ची भावना श्रौर फलितार्थों के प्रति श्रनजान बने रहे । यदि अच्छी 
तरह विचार करें तो हम यह देखेंगे कि रहस्यवादी घमम मे वार्थ के धमशास्त्रीय जेहाद 
की कुछ मूलभूत वातों के लिए गृजाइश है झर उन्होंने रहस्यवाद की जो श्रालोचना 
की है, उसमे काफी गलतफहमी है । उदाहरण के लिए, वार्थ रहस्यात्मक दक्षाओं को 
चित्त-विश्रम या उनन्‍्माद की दशाए मानते हैं, वे उनको चेतना की दशाए नहीं मानते 
जिनमे हम चिरन्तन वास्तविकता के ससार के साक्षात्‌ सम्पर्क मे रहते हैं। इस बात 
से तो इन्कार नहीं किया जा सकता कि रहस्यवाद के कुछ मूत्तंरूप भ्रत्यधिक भावा- 
त्मक हो गए हैं । इसके समंको ने अपने-आपको श्रसाधारण और एक तमाशा-सा 
वना दिया है। यह सच है कि रहस्यवादी अपने व्यक्तिगत श्रनुभव,की ही चिन्ता 
करता है, परन्तु वह एक ऐसी वास्तविकता के विपय मे कहता है जो सबके ऊपर होते 
हुए भी सबके भीतर है, जो स्थाव शौर काल-सापेक्ष जगत्‌ से भिन्‍न होते हुए भी इसका 
प्रेरक सिद्धान्त है। वार्थ की यह मान्यता है कि रहस्यात्मक श्रनुभव की दशा में हम 
एक काल्पनिक क्षेत्र मे होते है, परन्तु उहिप्ट लक्ष्य के रूप मे ईश्वर सदा ही अनुभव 
के दूसरे छोर पर रहता है । जब तक हम रहस्यात्मक श्रनुभव मे तल्‍लीन रहते हैँ, तब 
तक 'हम अपने विचारों की सदेहास्पद मानसी सृष्टि! में रहते है । वार्थ जिसे 
असीम क्षण का चमत्कार! कहते हैं, यदि वह विषयीगत नहीं है, तो रहस्यात्मक 
अनुभव भी विषयीगत या काल्पनिक नही है। यह मनुष्य का देवी शक्ति के श्ागे 
श्रात्मापंण है, इस दक्षा में श्राकर मनुप्य उस सव कुछ से विमुख हो जाता है जो केवल 
मानवीय भौर विपयीगत है। मनोविज्ञान की दृष्टि से देखें तो रहस्यात्मक अनुभव 
भात्म-रिवित की एक प्रक्रिया है जिसमे रिक्त शून्य से देवी तृप्ति भर जाती है। वार्थ 
धर्म की विशेपता यह मानते हैं कि वह झपनी ग्रारण्टी स्वय होता है । रहस्यवादी भी 
इस धारणा को स्वीकार करते हैं । रहस्यवादी जिस सत्य का साक्षात्कार करता है, वह 
उसके परे का होता है, वह बाहर से उसमे उद्भूत होता है, वह शका या अनुमान, परिकल्पना 
भ्रथवा सम्मति का विषय नही होता । बूनर ने श्पनी पुस्तक 'थिश्लोलॉजी श्रॉव्‌ क्राइसिस' 
मेबोघ के तीन रूप माने हैं--वैज्ञानिक वोघ-रूप जो बाह्य तथ्यो का निरूपण करता है , 
श्राध्यात्मिक बोध-रूप जो अन्तनिद्दित सिद्धान्ती से सम्बन्धित होता है, बोध का 
तीसरा रूप वह है जिसमे व्यक्ति “लौकिक मूल्यों के विषय में आघुनिक फिलस्तीनी 
चिन्ता के साथ विचार नही करता , जिसमे व्यवित शुप्क वेज्ञानिक वस्तुपरकता का 
दृष्टिकोण नही अपनाता, या ससार की शोर सौम्य सौन्दर्यात्मक दृष्टि से नही देखता, 
वरन्‌ उस लालसा या उद्देग के साथ देखता है जिससे कोई डूबता हुआ आदमी सहा- 
१ 'क्रेडो) अग्रेज़ी अनुवाद, (१६३६), पृष्ठ थक । 
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यता के लिए चिल्लाता है ।”* यह पूर्ण सत्ता के लिए आतुर शोध होती है, जिसपर 
रहस्यवादी भी वल देता है । ु 

वार्थवादी धमंश्ञास्त्र मे जिस बुनियादी वात पर ज़ोर दिया गया है, उसको 
रहस्यवादी धर्म भी मानता है, क्योकि अ्रपने सभी रूपो मे यह पुनर्जन्म पर बल देता 
है। जिस प्रकार हम अपने सासारिक जीवन मे जन्म लेते हैं, उसी प्रकार हमे आत्मिक 
जीवन में भी भ्रवद्य 'पुन जन्म लेना चाहिए /” शारीरिक मृत्यु होने तक हमे इस 
पुनर्जन्म के लिए प्रतीक्षा करने की भ्रावश्यकता नही है । काल की सीमा में रहते हुए 
भी हम चिरन्तनता मे पुनर्जन्म ले सकते हैं | प्लेटो का कथन है कि यदि कोई मनुष्य 
भ्रमरता के जीवन मे प्रवेश करना चाहता है, जो सत्य-शिव-सुन्दरम्‌ पर केन्द्रित जीवन 
है, जो ससार के प्रति उसका दृष्टिकोण भव से विलकुल उलटा हो जाना चाहिए। यदि 
श्राप चाहते है कि श्रापकी आत्मा पर सच्चे प्रकाश की किरणें पर्डे, तो आत्मा की 
दिशा एकदम पलट देनी चाहिए ।' परिवर्तन अवश्य होना चाहिए, एक नई सृष्टि होनी 
चाहिए, जो पुरानी सृष्टि का ही पुछलल्‍ला न हो । 

ब्रह्म के नकारात्मक वर्णत श्रौर माया के सिद्धान्त का, जिनको हिन्दू रहस्य- 
बाद की विज्लेपताए बताया जाता है, उपयोग काल और अ्रकाल, तद्वर और अनश्वर, 
बाह्य रूप और वास्तविकता के वीच की दूरी को बताने के लिए किया जाता है। 
वास्तविक और अवास्तविक, सच और झूठ के मध्य जो उम्र असगति है, इससे तो 
धामिक प्रयासो की प्रत्यावश्यकता और भी अभ्रधिक सिद्ध हो जाती है। ईहवर अ्रवि- 
ज्ञात है, वह पूर्णत भौरो से भिन्‍न है, वह निरपेक्ष है भौर कालातीत है, वह ऐसा है जिसे 
हम अपने प्रयत्नो से नही जान सकते श्रोर न जिसे हम अपनी समभ-बूक से पहचान 
सकते है। “ईदवर मनुष्य के लिए सदैव अनुभवातीत, नया, दूरस्थ, विजातीय, परमो- 
त्कृष्ट, मनुष्य-जगत्‌ के बाहर, मनुष्य की पहुच के सदा परे है । जो कहता है कि मैने 
ईदवर को पा लिया है, वह चमत्कार की वात कहता है ।”* मनुष्य ईश्वर के स्वरूप 
का निश्चय कभी नहीं कर सकता, क्योकि ईश्वर उद्देश्य है विधेय नही, कर्ता है कर्म 
नही, विपयी है विपय नही । उसका नकारात्मक ढग से या परस्पर-विरोधी ववतब्यीं 
के द्वारा ही वर्णन किया जा सकता है । 


“जो-कुछ हम हैं, जो-कुछ हमारे पास है भौर जो-कुछ हम करते हैं, 
उस सबका ईश्वर ही शुद्ध आरम्भ और शुद्ध अन्त है , मनुष्य श्रौर जो कुछ 
मनुष्य-कृत है, उससे गुणात्मक दृष्टि से ईब्वर विलकुल भ्रलग है, असीम है 
जिसको हम ईइवर कहते हैं, ईश्वर के नाम पर जिसका अनुभव करते हैं, 
जिसकी कल्पना या अनुमान करते हैं भौर प्रार्थना करते है, वह सच्चे ईश्वर 
के किसी भी प्रकार समरूप नही है , सभी मानवीय विक्षोभ के विपरीत वह 

१ लेक्चर, 7 | 
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असीम विश्राम है, और सभी मानवीय विश्राम के विपरीत वह असीम प्रगति 
है , जो हमारा है” है, वह उसका 'नही है, जो हमारा नही है वह उसका 
है' है , वह श्रादि और श्रन्त दोनों है, श्रौर इसलिए अविज्ञात है, परन्तु कही 
भी और कभी भी कोई दूसरी चीज़ नही है, जो हमसे उतनी परिचित हो 

- जितना वह है , ईश्वर जो हमारा प्रभु है, सृष्टा है भोर परित्राता है--वही 
सच्चा ईश्वर है ।* 


चूकि ईश्वर पूर्णत हमसे भिन्‍न है, इसलिए उसके सम्बन्ध का ज्ञान हमे स्वय 
ईश्वर की झोर से प्राप्त होना चाहिए । उपनिपद्‌ कहता है “वह जिसे भ्रात्मा वरण 
करती है, उसके द्वारा ही आत्मा को प्राप्त किया जा सकता है ।”* सत्य की शवित 
साक्षात्‌ ईइ्वर की शक्ति है, वह ईश्वर ही है | इस सत्य का उद्घाटन मनुष्य के लिए 
ईश्वर का मुक्तदान है । ईश्वर यह दान देता है या नही, या किसे देता है, किसे नहीं-- 
यह उसकी स्वेच्छा पर निर्भर हैं । इस दान के लिए हम श्रपना जीवन्न और अपना 
सर्वस्व न्यौछावर करके, ईश्वर के सामने निहग नग्नावस्था में खडे होकर, अ्रपने में 
पात्रता उत्पन्त कर सकते हैं । जब तक व्यक्ति पूर्ण रूप से नि स्व नही हो जाता, तब 
तक वह कुछ प्राप्त नही कर सकता। 

रहस्यवाद धामिक प्रयत्न मे दोहरी क्रिया को स्वीकृति प्रदान करता है । ब्रह्म 
एक ही साथ हमे मत्रमुग्ध भी करता है भर विक्षुन्ध भी , वह हमारे वहुत निकट है 
श्ौर हमसे बहुत दूर भी , वह एक ही सग्र मानव-प्रकृति की पूर्णता है श्रौर उसका 
रूपान्तरण भी । हन्द्द, क्लेश, पाप सम्भव हैं, क्योंकि हमे एक ऐसी सत्ता का बोध 
करना है जो निरपेक्ष है, असीम है । जब हम पाप के विरुद्ध सघर्ष करते हैं श्लौर उसका 
समर्थन नही करते, तो हम तनिक भी पापपूर्ण नही होते । “तूने मुझे कैसे त्याग दिया 
है ?” जैसे श्रत्यन्त हताश होकर कहे गए शब्द भी तभी मुह से निकल सकते हैं जब 
परमपिता परमेश्वर पर किसी की अभ्रडिग श्रास्था हो । अनन्त ईग्वर हमे तीज तनाव 
की स्थिति मे रखता है और हमे यह अनुभव कराता है कि हम कितने श्रयोग्य श्रौर 
कितने इन्द्रियासक्त हैं । यह हिंसा, विध्वस श्रौर फूट को भी स्थान देता है। धर्म की 
उत्पत्ति हादिक वेदना की स्थिति में होती है। जिस व्यक्ति को ईश्वर का बोघ हो, 
किन्तु उसे ईश्वर से श्रपनी दूरी का भी भाव हो, उस व्यक्ति की एक ही प्‌ कार होती 
है कि मैं पापी हु--पापो5हम्‌' । वह जब अ्रपनी त्यवत्तावस्था की अनुभूति करता है, 
तव उसकी पीडा और भी बढ जाती है । परन्तु मनुष्य की यह दु खद स्थिति उसकी 
सबसे बडी गरिमा भी है । उस क्षण भी, जब वह ईश्वर की पूर्ण अनुभवात्तीतता को 
समभता होता है, वह उसकी सर्वेब्यापकता, उसके श्रन्तनिहितत्त्व की पुप्टि करता है । 
ईंदवर के दिव्य श्वित-स्फूरण का योग्य पात्र मनुप्य है और उसको भेलने की क्षमता 
भी उसमे है, यह वात तथा देवी-जीवन को अपने जीवन मे प्रत्यक्ष करने का उसका 
सघर्पष--इसके प्रचुर प्रमाण है कि ईश्वर का वास मनुप्य में है। यह दावा करना तो 
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एक श्रत्युक्ति ही होगी कि “ईश्वर की शक्ति का पता न तो प्रकृति-जगत्‌ में लगाया 
जा सकता है भौर न मनुष्य की आत्मा में ही ।”* इस प्रकार का दृष्टिकोण मनुष्य 
के श्रस्तित्व की स्वेधा उपेक्षा कर देता है, उसको नितान्त महत्त्वहीन मान लेता है । 
कंथॉलिक चर्च की भी यह मान्यता है कि मनुष्य केवल अपने प्रयत्नों से मोक्ष की प्राप्ति 
नही कर सकता, परन्तु साथ ही वह यह भी मानता है कि ईइवरीय कृपा को स्वीकार 
या अस्वीकार करने की मनुष्य को स्वतन्त्रता है। इस प्रकार का विचार युक्तिसंगत 
भले ही न हो, परन्तु निश्चय ही वह महत्त्वपूर्ण है। ईश्वर केवल शभ्ज्ञात, भअ्रप्राप्प भौर 
श्रगम्य ही नही है, अत्युत्‌ वह मानवीय चेतना मे इतना श्रोतप्रोत है कि हमसे उसका 
अ्रलगाव हमे स्पष्ट ही अनुभव हो जाता है। वह हमारे अत्यन्त समीप है। जब हम 
उससे अपना अलगांव अनुभव करते है, तो उसकी अनुभवातीतता पर ही हमारा ध्याव 
पहले जाता है। जबकि रहस्यवादी काल और कालातीतता (चिरन्तनता) के बीच के 
अनन्त गुणात्मक अन्तर को और ईश्वर की नितान्त अनुभवातीतता को तथा अपनी 
अपान्नता या ब्रह्म के समक्ष भ्रपत्ती पतितावस्था को स्वीकार करने के लिए प्रस्तुत 
रहता है, तव वह यह नहीं स्वीकार करता कि मनृष्य पूर्णत पतित है, दुराचारी है, 
झौर पुन ईश्वर के पास लौठने के श्रयोग्य है। दु ख़ प्रतिरोध की सारी शक्तियों को 
कुचल देता है, किन्तु वह भी अनिवायंत' इस भावना को चष्ट नही कर पाता कि 
मनुष्य का उद्देश्य एक महत्‌ जीवन की उपलब्धि है। यह भावना मनुष्य की निराश्यता 
को, उसके एकाकीपन को भी महत्त्वपूर्ण बना देती है। घामिक प्रयास के भी दो रूप 
हैं * एक वह जिसमे मनुष्य ईश्वर से श्रलग कर दिया जाता है श्रौर दूसरा वह जो 
भनुष्य को ईश्वर से ला मिलाता है। जब तक मनुष्य विद्रोह की स्थिति मे है तव तक 
उसकी प्राणिशीलता एक बेडी के ससान है । मृत्यु उसका प्रारव्ध है। सकठ-काल 
घामिक जीवन का अनिवार्य पक्ष है, जब मनुष्य इसको पार कर जाता है, जब मनुष्य 
श्रपने प्रति एकात्म भाव अनुभव करता है, क्योकि वह ईश्वर के साथ एकात्म होता है, 
तब उसे श्रपने ग्रत करण में स्थित दिव्य शक्ति--ईइ्वर---की चेतना होती है । पेगम्बर 
झौर दिव्य-सन्देशवाहक, ऋषि और सन्त को धामिक श्रनु भव के समय जो आनन्द प्राप्त 
होता है, उसका और क्या कारण हम वतला सकते है ? वे लोग ऐसे श्रनुभव के बाद महसुस 
करते हैं कि वे एक नये श्रादमी हो गए हैं, भ्रपने जीवन का द्वेत मिट जाने से वे श्रव द्विधा 
व्यवितत्व वाले व्यक्ति नही रहे । वार्थ इसको इन शोजस्वी शब्दों में प्रकट करते हैं 


"अब कोई भय नही हैं, क्योकि पूर्ण प्रेम गे उसे दूर कर दियाहै। '” 
निस्‍्पीमता ससीम पर जो भारी बोझ डालती है, वह विल्लीन हो गया है । 
प्रत्येक ससीम वस्तु निस्सीमता को जिस उलभन में डाल देती है, उसका भी 
लोप हो गया है। हमारे जीवन का वह द्वेत भी विलुप्त हो गया है जिसके 
कारण हम प्रतिक्षण श्रालोचनात्मक निषेध के तग द्वार में से कठिनाई से 
निकलने की चेष्टा करते हैं, वयोकि इस द्वित्व के कारण ही हम भयभीत होते 
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हैं, उसीके कारण हम अपने जीवन की अस्पष्टता शौर अपने श्रस्तित्व की पहेली 
से उद्िग्त वने रहते है | जीवात्मा, जिसको हमने प्राप्त किया है और जिसके 
द्वाराहम मृत्यु से जीवन मे प्रविष्ट हुए हैं, इस हंत को समाप्त कर देता है ।”* 


उपनिषद्‌ कहता है ब्रह्मामयम्‌'--त्रह्म को कोई भय नहीं है। जब ईईवर का 
दर्शन प्राप्त हो जाता है तव हँत समाप्त हो जाता है , ईश्वर का परायापन भर खुद 
हमारा परायापन मिट जाता है। “वह स्वय ईश्वर, साक्षात्‌ ईश्वर वन जाता है । 
पुत्रत्व की यह भावना, यह नया मनुष्य, जोकि मैं नही हू, मेरा उपेक्षणीय श्रह है । 
इस उपेक्षणीय श्रह के प्रकाश में मुझे अपने दृश्य भौर सासारिक जीवन को विताना 
चाहिए ।” निश्चय ही, यह भ्रावरयक नही है कि हम ईश्वर को मनुष्य से पुर्णत अस- 
मान मानें, क्योकि वार्थ हमारे वर्तमान मानव अस्तित्व के विपय मे कहता है कि “यह स्वय 
चिरन्तनता नहीं है, तो भी भ्रपने भीतर श्रजात चिरन्तनता को धारण किए हुए है।” * 
महाभारत” मे कहा है “चिरन्ततता श्रौर काल, भ्रमरता और मृत्यु--ये दोनो 
साथ-साथ मनुष्य-जीवन मे पाए जाते हैं । मिथ्या विचार या मोह के कारण हम मृत्यु 
में प्रवेश करते हैं , सत्यानुसरण के द्वारा हम चिरन्तन जीवन की प्राप्ति करते हैं ।” ? 
मानव-जीवन जटिल है, इसमे उलभन है तो स्पप्टता भी, पापमयता है तो श्राशा भी । 
जव उपनिषद्‌ यह कहते हैं कि 'तत्‌ त्वमसि! तव उनका यह श्राद्यय नही होता 
कि हम सरल एव प्रत्यक्ष रूप से ईश्वर हैं, वे तो इस वात पर ज़ोर देते है कि ईश्वरत्व 
या दिव्यत्व मनुष्य के प्रारव्ध का अन्तिम प्राप्तन्य है। “क्योकि वह तव प्रयास और 
सघप्ष करने पर तुम्हे मिलेगा, जब तुम अपने स्वाभाविक श्रह को त्याग दोगे । ईश्वर 
के वेटे के जन्म की यह छ्षर्तं है कि मनुष्य में जो विद्रोही शभ्रह छिपा है, पहले उसको 
मार दिया जाए । यदि 'सूली पर चढाने' की घटनाए न हो त्तो 'मृतोत्थान'ं की घटनाए 
नही होगी, वलिदान होने पर ही पुनर्जीवन की प्राप्ति होती है । 

रहस्यवादी लोग इस वात को मानेंगे कि घ्म-मत झौर धर्म-सिद्धान्त स्वय धर्म 
नही हैं, वरन्‌ वे धर्म तक मनुष्य को ले जानेवाले साधन हैं । उनको ताकिक कथन- 
मात्र न रहकर सजीव श्रान्दोलन का रूप ले लेना चाहिए । जैसाकि उपनिपद्‌ कहता 
है--शव्द यदि मनुष्य का रूपान्तरण नही कर डालते तो “शब्द क्लान्ति हैं । वार्थ के इस 
विचार को रहस्यवादियों ने भी स्वीकार किया है कि “जो शब्द मनुष्य के कानो मे 
प्रविष्ट होता है, भौर मनुष्य के श्रोठो से उच्चरित होता है, वह ईश्वर का शब्द है--- 
परन्तु यह्‌ तभी, जब शब्द जादू की तरह मनुप्य के जीवन में परिवर्तत उपस्थित कर 
दे, यदि ऐसा नही कर पाता, तो “शब्द” मनुष्य के मुह से कहे जानेवाले वहुत-से शब्दों 
में से एक सामान्य शब्द है ।/* 


१. रोमन्स?, एृ० २६७। २ वही, पृ० ३०१ | 
३ प्रमृत चंव मृत्युश्च हय देहे प्रतिष्ठितम्‌ | 
मृत्यु आपने मोहात्‌ , सत्येनापथते अग्तम्‌ || ४ 'रोमन्सः, पृ० शृ६६ | 


(५7४, १७४,३०) | 
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वार्थ की दृष्टि मे जो ज्ञान आत्मा को ज्योतित कर देता है, वह मनुष्य के 
ताकिक ज्ञान में कोई वृद्धि नही करता, वल्कि उसमे तो मनुष्य को रूपान्तरित कर 
देने की, उसका कायाकल्प कर देने की शक्ति होती है । जब वह धर्म की प्रशतसा करते 
हैं भौर कहते हैं कि धर्म का नीतिशास्त्र से कोई सम्बन्ध नहीं--वह श्र-नैतिक है," 
तब उनका सकेत आचारिक प्रगति श्रौर श्राध्यात्मिक परिपृर्णता की श्रतुलनीयता की 
ओर होता है, इसीको रहस्यवादी इस रूप मे कहते है कि आध्यात्मिक दशा हमे श्रच्छे 
झौर बुरे से परे ले जाती है--भलाई भौर बुराई दोनो से हम उस दशा मे ऊपर उठ 
जाते हैं। जो श्राध्यात्मिक है, वह श्राचारिक विधि से कभी नहीं प्राप्त किया णा 
सकता । नास्त्य अक्ृत इतेन' । शकराचाये की दृष्टि मे सारा कर्म घूल और राख है। 
कर्म के द्वारा मोक्ष पाना असम्भव है, क्योकि सारे कर्म भ्नुभव-सिद्ध होते हैं भौर 
उनके परिणाम अ्रनुभवातीत नहीं हो सकते | जितनी क्रियाएं है वे गोचर जगत्‌ में 
घटित होती है श्रौर उनका परिशोधन तथा प्रायश्चित भी केवल इसी गोचर जगत मे 
किया जा सकता है। ऊपर की ये बातें जहा श्रानुभाविक और अनुभवातीत के बीच 
दूरी होने पर ज़ोर देती हैं, वहा रहस्यवादी धर्म इन दोनों से सम्बन्ध होने की पुप्ठि 
करता है| हम काल से कालातीतता--चिरन्तनता--तक, विवतं से वास्तविकता+- 
सत्य---तक पहुच सैकते है, यदि ऐसा न हो, तो दर्शन और घर्म हमारे किसी काम 
के नही, श्रौर इस प्रकार के कथनों मे भी कोई सार नही कि जैसा मैं धर्मात्मा हु, 
वैसा ही तू भी धर्मात्मा वन जा, या तू पूर्ण हो जा । धर्म किसी साग की पूत्ति करता 
है तभी धर्म रह पाता है, वह किसीका सापेक्ष होता है, शौर सापेक्षता तो मानवीय 
गुण है । ईश्वर हमारे अन्त करण में जो आत्म-प्रकाश करता है, उसको पहचानने की 
क्षमता हमसे है । हम ईश्वरीय वाणी को समझ सकते हैं, हम चिरन्तनता के श्रा्वान 
को, उसको पुकार को सुन सकते हैं और ऐसा हम इसीलिए कर सकते हैं, वयोकि हम 
दिव्यात्मा के श्रश हैं । यदि ससार और आत्मा ईश्वर की सृष्टिया हैं, तो क्या स्रष्टा 
की उपस्थिति उसकी कृतियों मे दिखाई न देगी ? काल चिरन्तनता की चलती-फिरती 
प्रतिमा है, और अनुभव थ्रक्षर ब्रह्म का गोचर रूप है । यदि हम काल श्रौर कालातीत 
के बीच एक खाई खोद दें, तो एक से दूसरे मे श्राने का कोई मार्ग नही रह जाएगा । 
वार्थ इस हँत के साथ खीच-तान ही करते हैं जब वे यह कहते हैं. “जव कभी लोग 
दावा करते हैं कि हमने ईश्वर के राज्य' को एक सजीव प्राणी के रूप मे-न्या सविक 
ठीक कहे तो एक उठती हुई इमारत के रूप मे--देखा है, तव वे “ईश्वर का राज्य' नही 
देखते, वरन्‌ देखते हैं वैवेश का टावर! (शीनार देश की ऊची मीनार) ।7* वार्थ 
कहते हैं कि 'पाप या बुराई मनुष्य के कर्म का निष्क्रिय पिण्ड है, इसलिए हम जो 
कुछ करते हैं, उसका कोई महत्त्व नही, क्योकि कोई भी चीज़ हमपर निर्भर नहीं 
करती--करनेवाला कोई और ही होता है ! “मनुष्य के पास यदि घन-सम्पत्ति हो, तो 
2. “कर्म मनुष्य का सम्बन्ध एक ऐसे ईश्वर से जोड़ते द जिसकी अवधारणा वे कर सकते ई, 


परन्तु ऐसा ईश्वर भावश्यकतावश चमत्कार करनेवाला नहीं होता ।! (रोमन्सः, ए० ३६७) | 
२, वद्दी, ० ४४२ । 3. वहीं, पृष्ठ ४६७ | 
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वह ईव्वरीय श्रनुग्रह का भी पात्र होगा, यह आवश्यक नहीं, क्योकि कोई भी उप- 
लब्बि--भले ही वह सम्भ्रम श्रौर जाग्रति ही क्यो न हो--ईश्वर के सम्मुख कोई 
महत्त्व नही रखती श्नौर उसकी कोई स्वतन्त्र बैंधता नही होती ।”* बार्थ इस पर जोर 
देते हैं कि प्रकृति श्ौर ईश्वरीय कृपा मे कोई भी सम्बन्ध नहीं है और इस वात से 
इन्कार करते हैं कि धर्म के क्षेत्र मे मानव-आत्मा और ईश्वर की कोई सहक्तिया या 
सहयोग सम्भव है| धर्म ईइवर की कृपा का एक दान है जो हमारा आह्वान करता है, 
साथ ही हमें शक्ति देता है, ताकि हम ईश्वरीय कृपा को ग्रहण कर सके । यह एक 
देवी चमत्कार है, एक गुह्म वस्तु है। स्वभावत वार्थ मे, जिसका विचार है कि ससीम 
श्रसीम को ग्रहण करने का पात्र नही है, ईसा के मानवत्व का महत्त्व कम करके दिखाने 
की प्रवृत्ति है। बार्थ की दृष्टि मे 'लोगस' (शब्दब्रह्म) ही ईसा के व्यक्तित्व का 
निर्माण करता है, कुमारी माता के गर्भ से उनका जन्म और सूली पर चढाए जाने के 
वाद उनके पुत्र प्रकट होने से सम्बन्धित मान्यताए बार्थे के श्रागे बहुत महत्त्वपूर्ण हो 
जाती हैं। ईसा ने फिर मानव-प्रकृति को घारण ही क्यों किया श्रौर क्यो सबील पर 
उन्होंने मृत्यु-दण्ड भोगा, यह एक ऐसा रहस्य है जिसका कोई मनुष्य पार नही पा 
सकता । हम केवल यही कह सकते हैं कि ईइवर की ऐसी ही इच्छा थी । ईश्वर 
ब्रह्माण्डीय प्रक्रिया से अलग, तटस्थ रहता है भौर वह मनुष्यों को अपने विशिष्ट प्रयो- 
जन की सिद्धि के लिए ससाररूपी रगमच पर उपस्थित करता है । वह मानव-जीवन 
और मानव-जाति के क्रिया-कलापो मे सकट की स्थितिया उत्पन्न करता रहता है। वह 
भ्रपने-भापको घटनाओं की प्रक्रिया मे विभक्त कर लेता है, जैसाकि उसने जीसस क्राइस्ट 
के अवतार के ऐतिहासिक क्षण मे किया था । वह वया करना चाहता है और उसका 
उपयोग किस कार्य के लिए किया जाता है, इसका हमारी उन्‍नति श्रौर श्रवधारणा से 
कोई सम्बन्ध नही है । ईश्वरीय कृपा प्रकृति से श्रेष्ठ होती है । हम इस विचारबारा 
के साथ एक भोडे प्रकार के काल्विनवाद की और लौट जाते हैं। "स्वर्ग से पतन की 
घटना सृष्टि-रचना के युगो पूर्व निर्धारित की जा चुकी थी और उस पूर्व-निर्धारण के 
फलस्वरूप ही वहू घटना हुई थी । सर्व-शक्तिमान्‌ परमेश्वर ने किसी भी व्यवित को 
अस्तित्व मे लाने से बहुत पहले ही उसके भाग्य के विपय मे झटल निश्चय कर दिया 
था, लाखो लोगो को उसने अपनी घृणा का और नरक-भोग का पात्र पहले से ही 
निश्चित कर दिया है, भौर इसी उद्देश्य को लेकर उसने सभी मनुप्यो को प्राणी का 
भ्रस्तित्व दिया है ।”* 

वार्थवादी धर्मगास्त्र मे मानव-प्रकृति को जिस निराशाजनक स्थिति में रख दिया 
गया है, वह उस काल की सामाजिक दशा का प्रतिविम्ब है । संसार के सर्वाधिक उन्नत 
राप्ट्र जिस रूप से श्रात्म-घातक नीतियो का झनुगमन कर रहे हैं भौर जिस प्रकार 
इतिहास की शिक्षाओ और विवेकपूर्ण सम्मतियों की नितान्त अवज्ञा कर रहे हैं, उसको 
देखकर कोई भी व्यक्ति मानव-प्रकृति पर श्रपनी झास्था खो दे सकता है ओर वह इस 
रूप में वात करने लग सकता है मानों कोई श्रदम्य, दुर्दान्त शवितया हमे अ्रपरिहार्य 


१. वही, ए० ५६ । >. इन्टटीच्यूट्स!, 77, २१, | 
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विनाञ्य की ओर तेज़ी से ढकेलती लिए जा रही है! भोतिकवादियों की मान्यता के 
प्न्ध-भाग्य के स्थान पर बार्थ ईश्वर के सर्वातिश्यायी पूर्व-विधान को रखते हैं। ईश्वर 
ने अ्नश्नाहम को 'उर' से बुलाया था । ईश्वर ने ही मित्र मे से इजरायल का निर्माण 
किया था । उसीने सिनाइ में धर्म-नियम का प्रकाशन किया । उसीने डेविड को राजा 
बनाया । उसीने हमारे पास जीसस क्राइस्ट को भेजा । इस प्रकार के दृष्टिकोण का 
तकाजा है कि हम यह विश्वास करें कि ससार में जो कुछ होता है, वह सव कुछ ईद्वर 
की इच्छा या श्राज्ञा ने अनुसार, और ससार में परिवर्तत लाने के लिए हमें किन्ही 
चमत्कारपूर्ण घटनाओो की प्रतीक्षा करनी होगी । तो भी, मानव-चेतना के पुनरुत्थान 
में, उसकी नमनीयता में भर मानवीय क्रिया-कलापो को सही दिशा में मोडने के मनुष्य 
के उत्तरदायित्व में ग्रास्था रखना सच्चे धर्म का अनिवार्य लक्षण है । यदि भ्राज हमारी 
स्थिति निराशापुर्ण है, तो यह हमारी पिछली गलतियो और पापो का दैवी प्रतिशोध 
है। हमारी सस्थाओ में स्वेचछाचारिता श्रौर उदाराशयता के बीच जो द्वन्द है, वह 
उनमें ही नही, हमारे अपने भीतर भी है । यदि सम्यता श्राज खड-खड हो रही है, तो 
इसका कारण यह है कि भ्राज भी हम इस आस्था पर विश्वास करते हैं श्रौर उसके 
अनुसार कार्य करते हैं कि वर्ग-हित श्रौर राष्ट्र-हित में जो कुछ किया जाए सव ठीक 
है । श्राज के युग को एक ऐसे 'राज्य' की आवश्यकता है जो इस भोतिक 
जग्रत्‌ का नही है, जहा मास-मदिरा खाने-पीने का ही नाम जीवन नही है, वरन्‌ जहा 
जीवन का श्रर्थ है न्‍्यायनिष्ठा, शान्ति और आनन्द । रहस्यवाद में तपरचर्या ओर 
पारलौकिकता पर बल दिया गया है, अत घामिक श्रनुभव के तथ्यों और सामाजिक 
ञ्वश्यकताशो की दृष्टि से वह बाथंवादी धर्मशास्त्र की अपेक्षा श्रधिक उपयुवत है । 
ऐतिहासिक धर्मों द्वारा सावंदेशिकता प्राप्त करने की हर कोशिश उन्हे भारत 
के धर्मों के अधिक निकट ला रही है। पिछले वर्षों से, भारतीय धर्मों के प्रति लोगों 
में जो रुचि बढ रही है, उसका कारण यह चेतना है कि भारतीय धर्मों मे रहस्यवाद 
अ्रधिक सफल रहा है ।" रहस्यवाद का मूल उत्पत्ति-स्थान भारत है, इसको भव प्राय: 
स्वीकार कर लिया गया है । विद्वान लोग इस वात से भी इन्कार नहीं करते कि इसने 
पाइचात्य परम्परा को प्रभावित किया है | यह सवंविदित है कि भारत मे घर्म का 
रहस्यात्मक स्वरूप ससार के किसी भी भाग से अधिक लम्बे समय तक बना रहा है । 
यदि हज़ारों खुले दिल-दिमाग के ईसाई भौर नास्तिवादी यह मानने लगे हैं कि पूर्व के 
इन नये विचारों मे उनकी धार्मिक उच्चाकाक्षाप्रों को स्फुरित करने की अ्रधिक क्षमता 
है, और यदि उनका विचार है कि ईसा की शिक्षामो को इन परिपक्व धारणाश्ं से 
जिनमे ईसाई-जगत्‌ किसी तरह भी श्रपरिचित नही है, वहुत-कुछ सीखकर अपने 
झ्रभाव को दूर करना शौर अपने को सुदृढ वताना है, तो हमारे लिए यह झावन्द का 
१. में पाश्चात्य पाठक को भागाद कर देना चाहता हू कि यूरोप और अमेरिका में भारतीय धान 
के नाम से जो कुछ जाना जाता है, वह सब भारतीय नहीं दे । भारत का भ्रेप्ठतम रहस्ववाद पूर्यत 
बौद्धिक दे और उसका सम्बन्ध एक समृद्ध तत्त-दर्शन की सस्कृति से रहा दे : वर्ग के नाम पर प्रचे- 
लित मुद्य सस्कारों और अपकचरे विश्वा्सों से उसका कोई साम्य नहीं दे | 


यूनान, फिलस्तीन, और भारत ३३३ 


विपय है । मैक्समूलर ने कहा था * “यदि मुझे स्वय से ही यह पूछता हो कि हम 
यूरोप वाले---जो यूनानियो, रोमनों श्रौर सामी जातियो मे से एक, श्रर्थात्‌ यहूदियों के 
विचारो के द्वारा ही पूर्णत पालित-पोषित हुए हैं--किस साहित्स के द्वारा अपना सुधार 
कर सकते हैं (जिस सुधार की श्राज हमे बडी झावश्यकता है), ताकि हम अपने 
प्रान्तरिक जीवन को श्रधिक पूर्ण, अधिक व्यापक, अधिक सावेशौम, वस्तुत , अधिक 
सही श्रर्थ मे मानवीय बना सकें---अपना जीवन ऐसा बना सर्के जो केवल इहलोकिक 
जीवन तक ही सीमित होकर न रह जाए, वरन्‌ रूपान्तरित और चिरन्तन जीवन वन 
जाए, तो मुझे पुत भारत की ओर ही इगित करना होगा ॥”' ईसाइयत, जो एक 
पूर्वीय पृष्ठभूमि लेकर उठ खडी हुई थी और जिसे प्रपनी उठान के प्रारम्भ मे ही 
यूनानी भर रोमन सस्क्ृति से सम्बद्ध हो जाना पडा था, कदाचित्‌ भारत के उत्तरा- 
घिकार में ही श्राज फिर से नया जीवन पा सके ! 

दो महान सभ्यताओं का सम्पर्क हो जाने से, जिनके मुख्य शक्ति-त्रोत एक- 
दूसरे से बहुत अलग-अलग नहीं हैं, कुछ कटु आध्यात्मिक असामजस्य, राजनीतिक 
दू खद परिस्थिति भौर व्यक्तिगत मानसिक पीडा उत्पन्न हो गई है । तो भी, भविष्य 
को नया रूप देने के वहुत-से श्रवसर उसके सामने उपस्थित हैं--इस क्षेत्र मे कोई 
उसका प्रतिदवन्द्दी नही हो सकता । भारतीय जीवन झौर विचारणा को रूपान्तरित 
किया जा चुका है और उसके मन को एक नई दिश्ला मिल चुकी है | यदि बिना बहुत 
विलम्ब किए, भारत की वध शभ्राशाएं श्र न्यायोचित उच्चाकाक्षाए पूर्ण कर दी जाती 
हैं, तो ब्रिटिश राष्ट्रमडल और समग्र ससार पर उसके प्रभाव का उपयोग व्यक्ति के 
जीवन मे उत्तम गरुणो के विकास और आध्यात्मिक आदर्शों पर आधारित एक विश्व- 
राष्ट्र-कुल की स्थापना के निमित्त किया जा सकेगा । राजनीतिक पराधीनता ने भारत 
को उसकी आत्मा से पूरी तरह वचित नही किया है, भारत अपनी आधषध्यात्मिक ज्योति 
को झरभावातो से बचाकर किसी तरह जगाए चल रहा है । भारत के वर्तमान वाइस- 
राय लॉड लिनलिथगो ने भारतीय विज्ञान काग्रेस और “ब्रिटिश एसोसिएशन आँव्‌ 
साइनस' के कलकत्ता मे हुए सयुक्त अ्रधिवेशन में भाषण करते हुए, गत वर्ष के प्रारम्भ 
में यह कहा था-- 


“पाइ्चात्य सभ्यता मे विश्वास रखनेवाले वडे से बडे उत्साही व्यक्ति 
को भी आज एस बात से कुछ हताण होना ही चाहिए कि पश्चिम वैज्ञानिक 


१? चुलना कीजिए--टब्ल्यू० जे० धाण्ट के इस कथन से “वाल्नव में भारत के पास कुछ 
एस! बहुमूल्य वस्तु टै जिसको खो देने का खतरा इस भोतिकवादी युग फे सामने उपस्थित है । कोई 
दिन ऐसा भाण्गा जब उसकी विचारणा की सुगन्धि लोगों के हृदयों को सुग्ध कर लेगी । कुत्ता जैसे 
अपनी ही दुग की पकड़ने फे लिए बेचैनी से चफर काटता रहता टै, वैसे ही एम भा अपने ही खींचे 
एक दुश्चक्र में या फसे दे, आधुनिक युग की यह अवृत्ति सदा नहीं वनी रह सकती। इमारा भविष्य 
एक नई उत्कट मानवीय प्रेरणा चाहता दे जो जीवन के सच्चे सौन्दर्य ओर पविच्रता की ओर हमें ले 
जा सके | जन वए समय उपस्थित ऐोया व एम स्नेए्पपूरित नेत्रों से भारत को घोर देखेंगे और 
शीर्यपूर्ण अजाओों से सकी बाती की रक्षा करेंगे |? [<द स्पिरिट आँव इस्उिया? (१६३१), पृ० ४] | 


रे रे ४ 


प्राच्य धर्म और पाश्चात्य विचार 


अनुसन्धानों पर अपना नियन्धण रखने मे स्पष्टत. श्रसफल रहा है, शर वह 
किसी ऐसे समाज का स्वरूप विकसित नही कर सका है जिसमे भौतिक प्रगति 
श्रौर झ्राध्यात्मिक स्वतन्त्रता हाथ मे हाथ डाले सहज रूप से भागे कदम वढा 
सके । पश्चिम वालो को शायद ऐसा लगेगा कि भारत मे सादगी भ्ौर प्रत्येक 
वस्तु की मुलभूत आध्यात्मिकता पर साधारणतया अधिक बल दिया जाता है, 
वहा ऐसे सत्यो के अधिक प्रत्यक्ष उदाहरण मिलेंगे जिनकी खोज पश्चिम के 
श्रेष्ठ विचारक अब करने लगे हैं । सज्जनो ! क्‍या मैं झापसे भ्राज्षा करू कि 
आप वह माध्यम बनेंगे, जिसके द्वारा भारत पाइचात्य जगत्‌ और विश्व- 
विचारणा को श्रधिक से अ्रधिक मात्रा मे अपनी देन दे सके ? हममे से वे लोग, 
जो भारत को जानते और प्यार करते हैं, इस बात से पूर्णत श्राश्वस्त हैं कि 
वह इस देन को पूरी मात्रा में देने मे समर्थ है ।” 


८ 
धर्मों का सम्मिलन 


[१] 


ससार मे जो विभिन्‍न प्रकार के धर्म फैले हैं, वे भ्रव समीप श्रा गए हैं। पारस्परिक 
संघर्ष भ्रौर प्रतियोगिता को मिठाने के लिए भ्रावष्यक है कि उनमे वैचारिक सहिष्णुता 
की भावना का विकास हो । इससे उनका पूर्वाग्नह मिटेगा, आपस की गलतफहमी दूर 
होगी भर वे एक ही सत्य की विविध अभिव्यक्तियो के रूप मे एक-दूसरे से घनिष्ठ 
रूप से सम्बद्ध हो जाएगे । हिन्दू धर्म के विकास में सहिष्णुता की यह भावना सतत 
पाई जाती रही है । यह धर्म गत पाच सहस्न वर्षों से श्रखण्ड रूप से विकसित हो रहा 
है | हिन्दू सस्कृृति' की भूतकालीन शक्ति श्रौर निरन्तरता तथा उसकी वतंमान 
दुबेलता और अव्यवस्था--दोनो ही समस्याएं समान रूप से रोचक हैं । किन्तु, वास्तव 
मे, उसकी दुर्बलता उसकी शक्ति के विपरीत नही है । हिन्दू धर्म किसी प्रजातिगत 
समस्या पर श्राधारित नही है । इसको उत्तराधिकार में ऐसी विचारणा और ऐसी 
महत्त्वाकाक्षाए प्राप्त हैं जिनमे भारत की प्रत्येक प्रजाति ने अपना योगदान किया है। 
हडप्पा भौर मोहेनजोदडो मे जो खुदाई हुई है श्रीर उसमे जो वस्तुए प्राप्त हुई 

हैं, उनसे पहली बार हमे पता चलता है कि बहुत प्राचीन काल में भी मारत का नाग- 
रिक जीवन विकसित था | मिट्टी के वर्तेनो पर जो चित्रकारी की गई है, उसे देखकर 
लगता है कि हस्त-लाघव की दृष्टि से, इतने युग बीत जाने पर भी, मनुष्य के हाथ ने कुछ 
अधिक उपलब्धि नही की है | खुदाई में श्रस्थि-पिञ्जरो के जो अद्य मिले हैं, उनसे पता 
चलता है कि उन नगरो में चार प्रकार की नस्‍्लें “भ्राद्य-आस्ट्रेलियाई, भूमव्यसागरीय, 
मगोलियाई भ्रौर प्नल्पाइनी नस्‍्लें--रहती थी । अतिम दो प्रकार की नसलो की तो 
केवल एक-एक सोपडी मिली है ।/* ऐसा जान पडता है कि इस क्षेत्र के निवासी श्रपने 
श्रस्तित्व के लिए निरन्तर लडते-भिडते रहने के वजाय स्यूनाधिक रूप से ग्ान्तिपूर्ण 
जीवन विताते थे । “जैसाकि सुमेर में होता था, यहा के नगरो के वार-वार विध्वस्त 
किए जाने या जलाए जाने के साक्ष्य नही मिलते ।/? आधुनिक हिन्दू धर्म की कुछ बातें 
“बहुत आ्रादिकाल से चली था रही है, कदाचित्‌ वे मोहेनजोदडो झौर हडप्पा के निवा- 
मियो द्वारा ईंट से बनाए विद्ञाल नगरो के समय से भी बहुत पहले की हैं ।”* खुदाई 

£+ “भारत शेष ससार से विशेषत श्स बात सें भिन्‍न # कि उसने दूरस्थ झतीत से जो कु 
उत्तराषिकार में पाया दे उसको दृदता से वचाकर अमी तक रख छोड़ा है ।” [टॉड्वेल - फटिया! 
(१६३६), उण्ड १, ए० २) | 

» प्रनेंस्ट मंके ददुणडस सिविलाइसेशन? (१६३५), ए० २००। 

9. चष्टी, पृ० ६४ | 

४ वहीं, ए० ६६- तुलन्ग कीजिए--डॉड्रेल “हिन्दू त्भ्यदा दल प्रकार की बच रदनेवाली 


रेरे६ प्राच्य धर्म भौर पाश्चात्य विचार 


में प्राप्त अवशेपो में शिव की या उनके पुरातव झआादिरूप की एक प्रतिमा भी हमें मिली 
है। “भारत में मातृशक्ति की पूजा बहुत प्रारम्भिक काल से होती भ्रा रही है श्रौर 
सम्भवत यह उस समय से प्रचलित है जिस समय सिन्धु-घाटी-सम्यता के लोगो का 
इस देण में श्रागमन भी नही हुझ्आा था । यह वात वृक्ष-पूजा के बारे में भी सही है।''* 
अत्यन्त आदिकालीन समाजो सें पशु-पूजा भी प्रचलित थी और भारत में तथा अन्यत्र 
भी वह पाई जाती है और इतने समय से पाई जाती है कि उसका श्रारम्भ कव भौर 
कहा हुआ, यह खोजना असम्भव है ।”* हमें कई पालथी,मारकर बैठी भ्रतिमाए मिली 
हैं जिनके दायें-वायें श्राराधक घुटने टेके बैठे हुए हैं, नागों, पीपल वृक्ष, और बैल, 
हाथी, गैंडा आदि पशुओं की भी प्रतिमाए प्राप्त हुई है । इन पशुओं में से गैडा श्रव 
सिन्धु-घाटी मे नहीं मिलता । स्पष्ट है कि उस समय विभिन्‍न प्रजातिया और धामिक 
मत साथ-साथ रहते थे श्लौर उनसे परस्पर सौमतस्थ भी था। वे सभी 'जीओ भौर 
जीने दो' के दृष्टिकोण को श्रपनाकर चलते थे । 
ऋग्वेद और यजुर्वेद के रचना-काल तक श्रातते-भाते हम अपने को पुवरपिक्षा 

सुदृढ़ घरातल पर पाते हैं। हम इन ग्रन्थों मे विभिन्‍न सम्प्रदायों मे संघर्ष होने ओर 
अन्तत उनमे समभौता हो जाने की प्रतिध्वनि पाते हैं, इस युग मे जीवन के दृष्टि- 
कोण और परिस्थिति मे बडी तेजी के साथ परिवर्तंत हो रहे थे । जैसाकि ऋग्वेद में 
कहा गया है “दिखी, प्रकाशों का भी परम प्रकाश चला झा रहा है, नातारूपी जाग- 
रण हो रहा है जिसकी कोई सीमा श्रौर अ्रन्त नही दिखाई दे रहा ।” ईसा से दो हजार 
वर्ष पहले इस पूरे महाद्वीप भे द्रविड़ जाति के लोग फैले हुए थे । उनकी सभ्यता बहुत 
बढी-चढी थी । वैदिक श्रार्यों का दासो (दस्युओ) से सधर्ष हुआ था । उनको उन्होंने 
अनास' (नासिकारहित) बताया है। स्पष्ट ही, इस वर्णन से उनके प्रजातीय प्रकार 
का सकेत मिलता है । वेदो मे लिग-पूजा का समर्यत नही किया गया है। देवो और 
श्रसुरो में सघर्ष होने का कई वार उल्लेख हुआ है ।* ऋग्वेद मे? वरुण और मित्र 
को भसुरा श्रार्या' (श्रेष्ठ असुर) कहा गया है । ऐसा जान पडता है कि इच्ध की 
पूजा करनेवाले लोग कुछ-कुछ अ्रसस्क्ृत, घुमक्कड और वर्बर किस्म के लोग थे, जवर्कि 
वरुण और मित्र सस्कृति के कुछ ऊचे स्तर से सम्बन्धित लगते हैं। अन्त देवो ने श्रपने 
प्रतिद्वन्द्दी मसुरो को भगा दिया ।* वास्तविकता तो यह है कि वैदिक आार्यो ने द्रविडों 
को अपने मे खपा लिया । जबकि वेदों मे वर्ण-धर्म का निरूपण किया गया है, तव हम 
अन्तिम महान सभ्यता दे ! समेर और मिल्त में जिस प्राचीन ससार का निर्माण हुआ, उसमें श्सका 
जढ़ें' मिलती द। आज का सनातनी ब्राह्मण डर? या सेग्फिस के किसी पुरोहित के साथ अपनी 
जितनी समानता पा सकता है, उतनी आधुनिक शिकित यूरोपीय के साथ नहीं ।? [(इडिया? (१६१४) 
खण्ड १, ए० ३] | 

१ अरेस्ट मैके दि इण्डस सिविलाइजेशन? (१६३५), ४० €७। 

» ऋतचेद, 7, 2०८, ६) 5, १२४) यजुर्वेद, 9, ४, १ | ४ 

8 ४8) ६४, २) अमर्वतेद 2, १० में वरुण को असर! बताया गया है | कहा गया है कि वह 
देवताओं का शासक दे | जैमिनीय ब्राह्मण, 770, १५२ भी देखिए | 

४. शतपथ ब्राह्मय, 207, ८, २; £ | साएटई 
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पाते हैं कि सामान्य जनता झपने परम्परागत देवताओ--यक्षो और नागो--को ही 
पूजा करती रही | वैदिक रूढिनिष्ठता और गूढ प्रतीको के माध्यम से श्रपनी बात कहने 
की उसकी प्रवृत्ति के पीछे यदि हम देखें तो हम पाएगे कि जनता मे लोकप्रिय विश्वासो, 
घर्म-मतों श्रौर श्रवतारवादी प्रवृत्ति काफी गहराई मे जड जमाए और विस्तार मे फैली 
हुई थी | फिर भी, वैदिक धर्म ने अपने से पुराने धर्म-मतो के स्वरूपों और श्रनुष्ठानों 
को आत्मसात्‌ कर लिया, उनको अपना अग बना लिया और सुरक्षित रखा । उनको 
नष्ट करने के वजाय उसने अपनी भ्रावश्यकतानुसार उनमे हेर-फेर कर लिया ! वैदिक 
घर्म ने द्रविडो और भारत के अन्य आदिवासियों के सामाजिक जीवन की इतनी वातें 
अपने भीतर ग्रहण कर ली कि भ्राज यदि हम चाहे कि मूल आर्य तत्वों को उनसे अलग 
कर लें, तो यह वहुत कठिन है । एक धर्म की वातो ने दूसरे धर्म मे प्रवेश पा लिया 
श्रौर यह भ्रन्तमेंदन इतना जटिल, इतना सूक्ष्म तथा इतना श्रनवरत था कि इसका 
परिणाम यह हुआ कि एक सुस्पष्ट हिन्दू सभ्यता का विकास हुआ जिसे न हम शभायें 
कह सकते हैं, न द्राविडी और न झादिम । जव से लोगो के मानस्त-क्षितिज पर वौद्धिकता 
या चिन्तन-मनन का उदय हुआ तब से विभिन्‍न धर्मों मे एकता लाने का विचार ममाज 
के नेताओं की कल्पना मे मडराता रहा है। 
दूसरे धर्म-मतो को स्वीकार करने की प्रवृत्ति की सैद्धान्तिक व्यास्या 'ऋणग्वेदा 
मे प्रस्तुत की गई है । “सत्य (ईश्वर) एक है, इसे पण्डित लोग श्रग्नि, यम, मातरिश्वन्‌ 
झादि विविध नामो से पुकारते हैं ।“* श्रागे कहा गया है कि “पुरोहित और कविगण 
बहुत-सी प्रच्छनन वास्तविकताञ्रो (सत्यो) को, जो एक ही सत्य के विभिन्‍न रूप हैं, 
अपने दाव्दों से प्रकट करते हैँ ।”* एक ही सत्य है जिसे लोग भिन्न-भिन्न प्रकार से 
कहते हैं (वदन्ति) भर कल्पना करते हैँ (कल्पयन्ति) । उपनिपदों का भी यही दृष्टि- 
कोण है । ब्रह्म के एकत्व पर तो जोर दिया गया है, पर उसका श्रलग-अ्लग प्रकार से 
वर्णन करने की अनुमति दी गई है । यह कहा जाता है कि निरपेक्ष सत्य का प्रकाश 
जब विक्ृत्त मानव-प्रकृति से होकर ग्रुद्वरता है तब वह भी विखण्डित हो जाता है । 
ब्रह्म के भ्रसीम भअ्रस्तित्व में वें सारी सजीव दशवक्तिया निहित है जिनको लोगो ने 
देवता के रूप में पूजा है, ऐसा नही कि वे देवता एक-दूसरे से बिलकुल भिन्न भ्रगल- 
बगल खडे हो, वरन्‌ हर देवता एक पहलू है जो सम्पूर्ण को प्रतिविम्बित करता है । 
जितने भी देवता हूँ, वे सव उसी एक असीम, अनन्त ब्रह्म के प्रतीक हैं । 
इस उदार दृष्टिकोण को बुद्ध ने भी स्वीकार किया है। एक वार बुद्ध ने एक 
दृष्टान्त-कथा सुनाई काशी का एक राजा था। एक दिन उसने श्रपना मन वहलाने के 
लिए वहुत-से जन्मान्ध मिखारियो को बुलाया और उनसे कहा कि जो कोई एक 
का सही-मही विवरण दे सकेगा, उसे पुरस्कृत किया जाएगा। पहला भिखारी जब हाथी 
को जाचने के लिए चला, तो सयोग से उसका हाथ उसके पैर पर पडा, अत. उसने 
राजा को बताया कि हाथी वृक्ष फे तने के समान होता है, दुसरे भिखारी के हाथ पूछ 
लगी, उनने कहा कि हाथी तो एक रत््सी की तरह होता है, तीसरे ने हाथी के कान 
२, प्रम्ग्वेद), 7, १६४, ४६ । २० बह्दी, 2, ११४ | 
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को जा पकड़ा और बोला कि हाथी तो ताड के पत्ते के समान होता है, इसी प्रकार 
उन अन्धों ने अपने-अपने ढग से हाथी का वर्णन किया। सभी अपनी-अपनी बात पर 
अड गए, उनमें ऋगडा होने लगा, श्रौर यह देखकर राजा का अच्छा दिल-बहलाव 
हुआ । जो साधारण गुरु होते हैं, वे सत्य के इस या उस पक्ष को ही जान सके होते हैं, 
ओर उसीको लेकर आपस में भगडते हैं--केवल एक बुद्ध ही उस पूर्ण सत्य को जान 
सकते हैं। धर्मेशास्त्रीय विषयो पर वाद-विवाद करते समय हम आपस में लडने-कंगडने 
वाले उन अन्धे भिखारियों के समान हो जाते हैं। सत्य का पूर्ण दर्शव करता कठित 
है, बुद्ध तो बिरले ही लोग होते हैं। भशोक ने अपने श्रादेश में वौद्ध विचारों को ही 
वाणी दी है “जो मनुष्य अपने घार्मिक सम्प्रदाय के प्रति श्रधिक मोह के कारण, श्रपने 
सम्प्रदाय के यौरव को बढाने की नीयत से दूसरो के सम्प्रदायों की निन्‍दा करता है और 
अपने सम्प्रदाय का सम्मान करता है, वह मनुप्य वास्तव में, इस आचरण से अपने 
ही सम्प्रदाय को भारी क्षति पहुचाता है ।”* 
चीन में ताझ्रोवाद, कन्फ्युशियसवाद और वौद्ध धर्म--ये तीनो इस खूबी से 
परस्पर घुल-मिल गए हैं कि उनको एक-दूसरे से श्रलम-अलग करना सरल नहीं रह 
गया है ।* यह जानते हुए भी कि ताओवाद, कन्फ्यूशियसवाद और बौद्ध धर्म के घर्म- 
शास्त्र झापस में एक-दूसरे के विपरीत हैं, यदि चीनी लोग इन तीनो धर्मों के मिले-जुले 
अनुप्ठानो का पालन करते हैं और उनके सिद्धान्तों का समादर करते हैं तथा इससे 
अपने मन में किसी प्रकार की अश्षान्ति भी नही श्राने देते, तो इससे हमे परेशान होने 
की कोई श्रावश्यकता नही है, क्योकि पूर्व की तो यह परम्परा रही है । श्राध्यात्मिक 
जीवन के एक लक्ष्य को प्राप्त करने के लिए कोई सस्क्ृत चीनी जब तीस प्रकार के 
मार्ग श्पताता है, तब उसका यह दृष्टिकोण बिलकुल तके-सग्रत होता है। श्रौसत 
जापानी बौद्ध मन्दिर श्र बिन्‍्तो मन्दिर में साथ-साथ पूजा करने जाता है । 
“रामायण' श्र 'महाभारत' महाकाव्यों में हिम्दू-धर्म के प्रसार का वर्णन झाया 

है । यद्यपि उनमें पौराणिक श्राख्यानी की बुध में इतिहास के तथ्य अस्पष्ट हो गए हैं, 
तथापि उन महाकाव्यों में एक ऐसे महान युग का चित्रण है जो संघर्ष, प्रवास श्रौर 
सामजस्य का युग था । ऐसे ही उथल-पुथल-पूर्ण युग में से एक ऐसी सभ्यता का विकास 

१. बौद्ध पर्म का दृष्टिकोय श्रपरिवर्तित रहा दे । प्रोफेसर मैट क्यों तक पूर्वीय देशों की यात्रा 
करने भौर वहा के साहित्य तथा धर्मों का अ्रष्ययन करने के वाद लिखते दे. “अधिकाश वौद् 
ईसाश्यों झौर ईसाइयत के प्रति मैन्नीमाव रखते है | यदि कभी इन दो पर्मो के बीच भयकर भोर लम्बे 
थुद्ध का अवसर भा जाए तो यही मानना होगा कि उसके लिए ईसाई दी उत्तरदायी है | बहा तक 
बौद्ध धर्म का प्रश्न है, वह अपने इस महान ग्रतिइन्द्री पर्म (ईसाहयत) से स्थायी शान्ति के लिए मिन्नता 
की सन्धि करने में वढ़ी प्रसन्‍नता का अनुभव करेगा।?? (द पिल्गिमेज शव बुद्धिज्म!, पृष्ठ ७३५ हा 

>. “बिद्वन लोग तो कन्फ्यूशियत के अनुयायी वे, चिन्तन-मननशील तपस्वी पर्वतीय मर्ठों मे 
रहकर बुद्ध की उपासना करते में भोर सीधी-सादी अधानी जनता ताझोवादी धर्म के अनुसार लगे 
की रानी? तथा ढेर सारे दूसरे देवी-देवताओं की पूला करती थी, ताकि वह देवी आपत्तियों से बची रहे” 
[फिट्जगेराल्ड : “चाइना” (१६३५), पृष्ठ ५६२] । कन्प्यूशियस ने अपनेकी न तो किसी देवता का 
समर्थक बताया, ल विरोधी | जनता में लोकप्रिय किसी भी देवता को स्वीकार करने भोर उसे अपने 
देव-कुल में स्थान देने के लिए ताभोवादी सदा प्रस्तुत रहते ये । 
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हुआ जिसके विचार तो पुराने थे, पर उनको नई समस्याझ्रों के अनुरूप ढाला गया 
था । भारत की सास्कृतिक विजय का युग जद तक समाप्त हुआ, सम्यता में जीवन- 
मूल्यों का भी परिवर्तन हो चुका था। समस्त वातावरण में श्रद्धा श्लौर भक्ति की 
भावना झोतप्रोत हो उठी । ब्रह्म की पूजा नाना नामों एवं रूपो मे होने लगी। 'भग- 
वद्गीता' के अनुसार, हम भगवान की उपासना चाहे जिस विधि से करें, भगवान तो 
हमे हमारी भावना के अनुसार प्राप्त होता है, क्योकि जिन रास्तों पर हम उसके लिए 
भटकते फिरते हैं, वे सारे रास्ते भी तो उसके ही हैं। अर्जुन को कृष्ण ने श्रपने शरीर 
म्‌ जो विराट दर्शन कराया, उसमे श्रर्जुन ने वह्म के अ्रसीम रूप में विभिन्‍न देवी- 
देवताश्रो के दर्शन किए थे। 
पुराणों में भी यही परम्परा चलती चली गई है। ब्रह्म तो अनिवार्यत एक 
है, किन्तु 'विप्णु पुराण के अनुसार, ब्रह्म सुष्टि करते समय ब्रह्मा का, सृष्टि का पालन- 
पोषण करते समय विष्णु का और सृष्टि का सहार करते समय शिव का रूप घारण 
कर लेता है ।" कहते हैं कि घधममंप्रचारक टॉमस भारत मे ५२ ई० मे श्राया था । 
मलावार के सीरियाई ईसाई उन ईसाइयो से अपनी उत्पत्ति वतलाते हैं जिनको सेंट 
टॉमस ने ईसाई धर्म मे दीक्षित किया था | मलावार मे ईसाइयत नेस्टोरियन मिशव- 
रियों के द्वारा प्रचारित हुई, इस धारणा का ये ईसाई प्रतिवाद करते हैं ।* यूसेवियस 
(२६४-३४० ई०) अपने ग्रन्थ 'एक्लिजियास्टिकल हिस्ट्री? मे लिखता है कि पैन्टै- 
नॉस को भारत में ऋराइसट की शिक्षाश्रो का उपदेश करने के लिए भेजा गया था, 
परन्तु उसने वहा पहुचकर पाया कि “मैथ्यू द्वारा कथित इजील तो वहा उसके पहुचमने 
के पूव ही प्रचारित किया जा चुका था और वहा के मूल निवासियों को उसका ज्ञान 
था। वे क्राइस्ट को मानते थे ।”४ कई विद्वानो का यह भी मत है कि इस श्रण मे 
भारत का श्रर्थ दक्षिणी भ्ररव से है । मलाबार मे परम्परा से यह वात प्रचलित है कि 
चौथी शताब्दी के मध्य में पूर्व के कैथॉलिको ने! एक सौदागर को, जिसका नाम टॉमस 
था और जो यरूशलम का रहनेवाला था, मलाबार भेजा था। सम्भवत यह टॉमस 
ही भारत मे ईसाई चर्च का प्रथम सस्थापक था और उसीने सीरियाई रीति-रिवाजों 
का प्रचलन वहा किया । जब चौथी शताब्दी मे फारस के नम्नाट ससेनिद ने ईसाइयो 
पर निर्देय अत्याचार करने प्रारम्भ किए तव “वहत से ईसाई, जिनमे विशप और 
पादरी भी थे, भागकर भारत के पश्चिमी समुद्र-तट पर भ्रधिक सहिप्णु और उदार 
भारतीय राजाओो की शरण में चले गए।”* कीट्भायम में ऐसे ताम्रपत्र-लेस मिले 
है जिनमे उल्लिखित है कि चू गनोर के राजा ने ईसाइयो को ऐसी सुविवाए प्रदान की 
भी जो उच्चतम जाति के लोगो को दी जाती हैं । उसने उन्हें पूद्ा वी पूरी स्वतमता 
$ सप्टिस्थित्य्तव रणीन अश्याविधष्ुशिवासिधान्‌ 
से सठा वापि भगवान्‌ एक एवं जनाईन | 
>. “मलावार की हेसाइयत का उद्मव धर प्रचारक टॉनस से हुआ, इसको एक सन्देहान्पद आख्यान 
ए। मानना चाहिए |? [स्ट्रियन फॉ्टरक : ढ लेल्र हस्टर्स चर्चेचः (१६१३), पृष्ठ ३५४६] | 
8. ४, १० | ४. भेक्रिशिटल * पिन्सयेन्ट इस्टियाः (१६०४६), पृष्ठ २६४ | 
५ पेड्रियन फॉर्रस्क * द लेनर ईस्टर्न चर्चेच' (१६१३), एप्ठ शश८ | 
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दे रखी थी। जावनकोर में पहला ईसाई गिरजाघर हिन्दु राजा की उदार आ्ाथिक 
सहायता से निर्मित हुआ था । 
यहूदियों की गोरी श्रौर काली दो नस्‍्लें बहुत काल से भारत के दक्षिणी- 
पदिचमी समुद्र-तट पर बसी हुई हैं । हिन्दू राजाओं ने राज्यादेश निकालकर उनको 
पूजन-भ्राराधन की पूरी स्वतन्बता दे रखी थी ।* ईसाइयो और यहूदियो को दिए गए 
राज्यादेशों की चर्चा करते हुए डॉ० फॉर्टेस्क लिखते हैं “थे दोनों इस बात के रोचक 
प्रमाण है कि भारतीय राजा कितने धर्म-सहिष्णु थे ।”* 
कहा जाता है कि शकराचार्य (आठवी शताब्दी) ने छ विभिन्‍न धर्म-मतो को 
फिर से स्थापित किया (पणमतस्थापनाचार्य ) । धर्मान्ध व्यवितयों की दृष्टि मे घ्करा- 
चार्य या तो पाखण्डी जान पड़ेंगे, या किसी भी धर्म-मत में विश्वास करते वहीं जान 
पडेंगे, या उनमे श्लास्था के ग्रुण का प्रतिवार्यत अभाव जान पडेगा, क्योकि कुछ लोग 
यह मानते हैं कि कोई भी आ्रादमी दो या अभ्रधिक घधर्म-मत्तों को एक समान वैध नहीं 
समान सकता । शकराचार्य का विश्वास ऐसे ईइवर मे नही था जो अपने प्रतिद्वन्द्रियों के 
प्रस्तित्व को अभ्रस्वीकार करता हो । वाण के हष॑चरित' के झनुसार, दिवाकरमित्र के 
सरक्षण मे जैनी, बौद्धों, भौतिकवादियों श्रौर विभिन्‍न दर्शनश्ास्त्रों के भ्नुगामियों 
तथा नास्तिकतावादी विश्वासी को माननेवालो का एक सम्मेलन हुआ था। युभान 
च्वाग (छ्ेतसाग) ने वर्णन किया है कि राजा हफ॑ ने बुद्ध, सूर्य और शिव की मूर्तियों 
को प्रतिष्ठापित किया था । हिन्दू धर्म के इतिहास मे यह धामिक उदारता भ्रौर सहि- 
प्णुता की भावना निरन्तर पाई जाती है। विल्वमयल लिखते है “निस्सन्देह मैं शैव- 
मतानुयायी हू । इसके विषय में किसीकों शका नहीं होनी चाहिए और शिव की दृष्टि 
में पवित्न, पचाक्षर मत्र (नम शिवाय) के जप में मेरी उचित श्रद्धा के प्रति भी किसी 
को सन्देह नही करना चाहिए। फिर भी गोपियो के प्यारे, सुन्दर मुख-मण्डल वाले 
बाल कृष्ण के चित्र को देखकर मेरे हृदय में आनन्द की हिलोरें उठने लगती हैं।* 
अप्पय दीक्षित कहते है. मैं ससार के स्वामी शिव भौर विश्व की चेतना विप्णु मे 
कोई श्रन्तर नही पाता । फिर भी, मैं शिव की भक्ति करता हु ।/* 
जरस्तुत मत (पारसी धर्म) के भ्रनुयायियो पर जब मुसलमावो ने श्रत्याचार 
१. एशियाटिक जर्नेल, एच० एस०, खरड ४४, पृष्ठ ६-१४ | 
२. द लेसर ईस्ट चर्चेज़?, पृष्ठ ३६३ | 
३. शेवावय न खल तत्र विचारणीयम्‌ , 
पचाचरी जपपरा नितरा तथापि + 
चैतो मदीयमतसीकुसुमावभासम्‌ , 
स्मेरानन स्मरति योपव्धूकिशोरस्‌ | 
है महेश्वरे व जगतामधीश्वरे 
जनादने वा जगदन्तरात्मनि, 
न वस्तुमेद अतिपत्तिर॒स्ति मे 
तथापि भक्तिस्तरुणेन्दशेखरे | है 
परक्षा, विध्यु भौर महेश का एकत्व रहस्यपूर्ण प्रतीक ओठ्म्‌ के द्वारा व्यक्त किया गया दे | 
'झीउन? शब्द में अर? विष्यु का, उ? शिव का और “न? जच्मा का प्रतिनिधित्व करते ८ । 
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करना श्रारम्भ किया और उन्हे उनके देश से निकाल वाहर किया, तब उन्होने भारत 
मे आकर शरण ली | स्थिति यह है कि सारे ससार मे केवल भारत में ही इस मत 
के अनुयायी मिलते हैं ।* कहा जाता है कि सबसे पहले वे सनम मे ७१६ ई० मे आए 
झौर वहा उन्होने अ्ग्निदेव का प्रथम मन्दिर वहा के हिन्दू राजा की सहायता से 
बनवाया । जबकि पारसी लोग इस देश में शरणाथियो के रूप मे श्राए, तव मुसलमान 
श्लौर ईसाई विजेताओो के रूप मे । 

हिन्दुओं ने इस्लाम के साथ भी सहिष्णुता ही दिखाई . 


“४ (कालीकट के) लोग काफिर हैं, फलत मैं [फारस फे राजा की शोर 
से पन्द्रहवी शताब्दी के मध्य मे भेजा गया राजदूत अब्दुल रज्ज़ाक | श्रपने को 
शत्रु-देश मे श्रनुभव करता हू, क्योकि मुसलमान हर उस श्ादमी को अपना 
शत्रु समभता है जो कुरान को स्वीकार नही करता । फिर भी मैं स्वीकार 
करता हू कि लोगो में काफी सहिष्णुता है, लोग मुझसे भ्रच्छी तरह पेश श्ाते 
है, उनकी कपा है मुझपर, हमारी दो मस्जिदें हैं और हम खुलेशाम नमाज 
पढ सकते है ।”*९ 


यद्यपि इस्लाम और ईसाइयत दोनो धर्मों के लडाकूपन के कारण कभी-कभी 
हिन्दू धर्म मे प्रतिक्रियास्वरूप उसी तरह की प्रवृत्ति दिखाई देती है, तो भी उसमे 
सामान्यतया दूसरे धर्मों को सहानुभूति से समझने झौर उनकी सच्चाई को स्वीकार 
करने की भावना मिलती है। रामकझृष्ण परमहस ने विभिन्‍न धर्मों के साथ प्रयोग किया, 
अपने ऊपर सवको जाच कर देखा श्रोर यह जानना चाहा कि उनमे कौन-सी स्थायी 
मूल्य की वार्ते हैं । उन्होने कुराव की शिक्षाओ्नरो के अनुसार ध्यान-मनन किया और 
उसके धामिक भनुष्ठानो का अभ्यास भी किया । उन्होन ईसाई धर्म का भी शअ्रध्ययन 
किया और ईसाई वैरागी की तरह रहकर भी देखा । उन्होने घोषित किया कि बुद्ध, 
ईसा और कृष्ण ब्रह्म के ही अलग-झलग रूप हैं, पर वे भी ब्रह्म के सम्पूर्ण रूप नही है । 
रामकृष्ण परमहस के श्रनुयायी सन्‍्यासी उस प्रत्येक आराघना में सम्मिलित हो जाते 
हैं जो शुद्ध भौर भली होती है । वे कृष्ण, क्राइस्ट भौर बुद्ध के जन्म-दिवस मनाते हैं । 
राममोहन राय ने कहा है कि ब्रह्म समाज को जाति और वर्ण, नस्ल भौर राष्ट्र के 
किसी भेदभाव के बिना सभी लोगो के लिए प्रायेना-मवन का काम करना चाहिए । 
कवीन्द्र रवीन्द्रनाथ ठाकुर के शान्तिनिकेतन के मुख्य द्वार पर यह लेख अकित है 
“इस स्थान में न केवल किसी प्रतिमा की पूजा की जाएगी, वरन्‌ किसी भी घर्म से 
घृणा नही की जाएगी ।” गाघीजी कहते हैं. “यदि मुभसे कोई हिन्दू-मत की परि- 
भाषा देने के लिए कहे, तो मैं बस यही कहूृगा--अ्रहिसात्मक विधियों से सत्य की 
१. “फारसी या पारडक्‍्ढी भगोढ़े काफ़ी कटिनाश्या सहने के बाद, लगभग बरवाद छ जाने के 
बाद, किसी तरह भारत के समुद्दो तट पर आ पहुचे | वहा एक हिन्दू राजा ने उन्हें शरय दी और 
उनके वसने की सुविधा कर दी |? [हिस्द्री भव दी पारसीज़', लेखक - कराका (१८८४) खण्ड १, 
पृष्ठ ४)] | 
२. मुरे॑ 'एितकवरीज् एण्ड ट्रैवेल्स इन एशिया), खएउ ॥ पृष्ठ २० | 
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शोध करना। कोई श्रादमी ईश्वर में विश्वास करे या न करे, फिर भी वह भ्रपनेको 
हिन्दू कह सकता है। सत्य की कठोर साधना का नाम हिन्दू धर्म है।”* हिन्दू धर्म 
“सत्य का धर्म है। सत्य ही ईश्वर है। ईदवर के विषय में तो श्राप एक बार भले कह 
लें कि वह नही है, पर, सत्य से श्राप कैसे इन्कार कर सकते हैं ?”* उन्होने श्रभी हाल 
ही में 'हरिजन' में लिखा था “मै जेसे गीता मे विश्वास करता हू, वैसे ही बाइ- 
बिल में भी । मैं अपने धर्म को तो सच्चा मानता ही हू, परन्तु साथ ही यह भी मानता 
हू कि ससार के सारे महान धर्म भी सच्चे हैं। जब इनमे से किसी धर्म की मखौल 
उडाई जाती है, जैसेकि श्राजकल उन धर्मों के भ्रनुयायियो के द्वारा ही होता है, तो 
मुझे इससे चोट पहुचती है ।” सच्चे हिन्दू के लिए कदाचित्‌ ही ऐसा कोई स्थान होगा 
जहा वह चुपचाप ईश्वर की पूजा न कर सके, ज्ञायद ही ऐसी कोई प्रार्थता होगी जिसमे 
वह श्रद्धापवंक सम्मिलित न हो सके । 

इस सहनशील दृष्टिकोण के कारण स्वय हिन्दू धर्म सभी प्रकारों और सभी 
स्तरों की धामिक उच्चाकाक्षाओ्ं और प्रयत्नों की एक पच्चीकारी वन गया है। हिन्दू 
धर्म मे मनुप्य की प्रत्येक श्रावश्यकता के अनुरूप अ्रपनेको ढाल लिया है, मनुप्य 
ईश्वर की जितने रूपी मे कल्पना कर सकता है, उन रूपों का अपने भीतर समावेद्ष 
करने की उसने चेष्टा की है भौर इतना होने पर भी विभिन्‍न ऐतिहासिक रूपो को 
उसने ब्रह्म के ही प्रकार, उसीके निस्सरण तथा पक्ष मानकर श्रपनी एकता वचाए 
रखी है। 
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भारत और हिन्दू धर्म, तथा उसकी शाखा बौद्ध धर्म ने दुसरे घर्मो के प्रति 
सहिष्णुता और सहानुभूति के इस दृष्टिकोण को जितने अ्रववरत रूप से झौर दृढ़तापूर्वक 
झ्पनाए रखा है, उतना ससार के किसी श्रन्य देश तथा घर्म ने नहीं। इस दृष्टिकोण 
का कारण क्‍या है ? क्या यह उदारता का परिचायक है या उदासीनता का या नीति 
का ? गिव्वन का सनकीपन तो प्रसिद्ध ही है. “रोमन ससार मे पूजा-भझाराधना कक 
जिदनी विधिया प्रचलित थी, लोग उनमे से सभीको सही समभते थे, दाशेनिक उनमे 
से सभीको एक-सा गलत समभते थे श्लीर न्यायाधीश उन सभीकों एकसमान उप- 
योगी भानते थे ।” नास्तिकतावादी जूलियस सीज़र और सझयवादी ठटाइवेर्ियिस रोमन 
शिष्ट समाज के श्रन्यमनस्क दृष्टिकोण का ही प्रतिनिधित्व करते हैं। श्राधुनिक आली- 
चक तो यही कहेंगे कि रोसन समाज के रईस लोग इतने सम्पन्न और समय थे कि 
उनको किसी देवी सहायता की श्रावश्यकता नही जान पडत्ती थी । देवताओं की सहा- 
यता की जरूरत तो उन श्रसामियो और दासो को है जिनसे आशा की जाती है कि 
वे घनियों भौर शबक्तिशालियों के आदेशों का विनीत वनकर पालन करेंगे | कोई दाइ- 
१, 'यग इण्डिया?, २४ अप्रैल १६२४ ई० | 
२. “कम्टेम्पोरेरी इण्डियत फिलॉसॉफी?--सपादक, सर्वेपल्ली राधाक्ृष्णन्‌ भर ग्यूरहेट (१६३६), 
पृष्ठ २१ । 
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वेरियस ही यह कह सकता था “दिवता लोग अपना काम देखें ।” किन्तु कष्ट और 
दासता से पीडित जनता, जिसके लिए इस ससार में कोई आशा नही है' को एक दूसरे 
ससार का आइवासन मिलना चाहिए जिसपर वह अपनी आज्ञाएं लगा सर्के। धर्म का 
झ्रविदवास सामान्य जनता नही करती, बल्कि उच्च वर्ग के लोग ही उसपर अविश्वास 
करते हैं श्ौर उसको भोली-भाली जनता पर थोप देते हैं । इसीको लक्ष्य करके कालें- 
माव्स ने कहा था “धर्म आत्माहीन परिस्थितियों की आत्मा है, वह हृदयहीन ससार 
का हुदय है श्रोर सामान्य जनता के लिए अफीम ।”* यह अ्रसख्य दु खी श्रात्माश्रो का 
निराश ऋन्‍्दन है जिनके लिए समस्त सासारिक सुख स्वप्नवत्‌ हैं । 
हिन्दू दृष्टिकोण सशयवाद का परिणाम नहीं है। सशयवाद किसी भी स्थिर 
सत्य के पास फटकने से पहले ही उसके विपय में निराशा प्रकट करने लगता है। 
अधिक से श्रधिक जो श्राशा हम कर सकते हैं, वह है सापेक्ष सत्य की, एक श्रस्थायी 
उपकल्पना की , हम किसी भी विचार या दृष्टिकोण की पूर्णता और निरपेक्षता का 
दावा नही कर सकते । जहा कोई भी चीज़ निश्चित न हो, वहा किसी वात का कोई 
हत््व नही होता । जहा दृढ सकल्प की गहराई नहीं होती, वहा सहिष्णुता लाना 
बहुत सरल होता है । यदि हम समभते हैं कि हम सभी श्रज्ञानी हैं, तो हम सभी एक 
सम्वन्ध-सूत्र मे बधे होगे, भले ही वह सूत्र निराशा का ही क्यो न हो । कुछ श्राघु- 
निक सशयवादी, जो घामिक विचारो को इच्छाझो की पूर्ति मानते हैं, वे यह भी मानते 
है कि हमारे आभापसी सम्बन्धो का श्राघार भी हमारी गहरी से गहरी श्रावश्यकताए 
ही हें । 
जो मनुष्य श्रास्थावान होगा, चाहे वह हिन्दू हो या वौद्ध, मुस्लिम हो या 
ईसाई, उसके जीवन में निश्चयता होगी, विश्वास का एक सम्वल (धर्म) उसे प्राप्त 
होगा--फिर भी इन दो युस्मो में अ्रन्तर है ।* सस्क्ृत हिन्दू भर बौद्ध पूजा-आरा- 
धना के अपने से भिन्‍न रूपो के प्रति भी सहानुभूति और समादर की भावना रखते 
हैं, वे श्रालोचना श्र तिरस्कार का रुख नही श्रपनाते । इस म॑त्रीपूर्ण सहानुभूति का 
भ्र्य यह नही है कि हिन्दुओं में अनुभूति और विचार की गहराई कम है| सहानुभूति 
श्र सहिप्णुता की भावना अ्रनुभमूति और विचार के साथ भ्रसगत नही है। हिन्दू मता- 
न्वता को धर्म नही मानता । यह उन लोगो को अ्रधामिक या नास्तिक नहीं समझ 
लेता जो पूर्ण उसके विचार के समर्थक नही हैं। जव हम किसी बात पर हठघमिता 
१ 'क्रिटिसिज्ञम शव द्वीगेल्स फिलॉसॉफी भव लॉ? | 
२ काउन्ट एरमान फेसरलिग लिखते हे “रूड़िवादी ईसाई की पारणा यह होतो दे कि धर्म के 
सिउान्त में शी मोज्ञ निहित दे । इस धारणा के वशीभृत द्दोकर वह दर उत्त भ्राव्मी को ईसाई वनाने 
का बीड़ा उठा लेता दे जो दूसरे धर्म का अनुयायी होता द झीर जव तक वह ऐसा कर नहीं लेता तव 
तक वह उनको एणा करता दे | मुक्के आज तक कोई ऐना हिन्दू नहीं मिला जिसका किसी न किसी 
धम-सिदान्त में पूरी तरद विश्वास न हो, परन्तु दूसरी शोर, मुझे एक मी एिन्दू ऐसा नहीं मिला जो 
कसी विपमी को अपने धर्म का अनुयायी वनाना सवाइता शो, या जो किसी भी व्यक्ति को उसके 'झन्ध- 


विश्वास फे कारण एणा फी दृष्टि से देखता हो |? [<द ड्रेवेल डायरी आँव्‌ ए फिलोसॉफ्रः (१६२५), 
खण्ट १, पृष्ठ २६४२] । 


३४४ प्राज्य घर्मं और पाइ्चात्य विचार 


पअक्ट करने लगते है, तो उसका कारण श्रद्धा-मक्ति नही होती, वरन्‌ दृष्टिकोण की 
सकीर्णता, कडाई और अनुदारता होती है। अशज्ञकित विश्वास से पूर्ण होते हुए भी 
हिन्दू मतावलस्बी कठोर निर्णय से दूर ही रहता है। यह ऐतिहासिक दृष्टि से सत्य 
नही है कि सत्य का ज्ञाच करने की प्रक्रिया मे मनुष्य को काफी असहिष्ण बनने की 
झावश्यकता होती है । 
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परिचिमी एशिया, उत्तरी श्रफ़ीका और दक्षिणी तथा मध्य यूरोप के असस्य 
लोग रोमन साम्राज्य के अन्तर्गत आ गए थे, किन्तु रोमन साम्राज्य ने उनके विश्वासों 
और प्राचारो मे तब तक कोई हस्तक्षेप नहीं किया जब तक उसे किसी राजनीतिक 
खतरे की उनसे शका नही हुई | पश्चिमी जगत्‌ में कई युगो मे सहनशीलता का वाता- 
वरण रहा, परन्तु उसका कारण बौद्धिक जिज्ञसा और बहुधा राजनी तिक श्रावश्यकता 
हीती थी । सस्‍्क्रत मन वाले व्यक्तियों का यह गुण होता है कि वे दूसरे लोगी की 
भावनाओं और विचारो के साथ सहानुभूति रखते हैं। एथेन्सवासियों में जो विवेक- 
बुद्धि थी, वह उनके मन के सुसस्कार की सूचक थी । इन्ही एथेनियाई लोगो के विषय 
में पेरिक्लीज़ ने कहा था . “हम दूसरे लोगो की सम्मत्तियों को प्रसन्वतापूर्वक सुनते 
हैं भौर जो लोग हमारे विचारो से सहमत नहीं होते, उनकी ओर से भ्रपना मुह नही 
फेर लेते ।” यूनानियो को देवताओं और धाभिक अनुष्ठानों की एक परम्परा विरासत 
में मिल्री थी, उसको उन्होने राज्य की स्थिरता के निर्मित्त स्वीकार कर लिया था| 
वे लोग दूसरे देवताओ का स्वागत उसी सीमा तक करने के लिए प्रस्तुत रहते थे, जिस 
सीमा तक राज्य की सुरक्षा पर कोई आच नही आती हो । पीसीस्ट्रेटस 'भोडीसी' मे 
कहता है . “यह भ्रनजाव श्रादमी भी, जहा तक मैं समभता हु, देवताओं की प्रार्थना 
करता है, क्योकि सभी मनुष्यों को देवताशो की श्रावश्यकता होती है ।/* जेनोफोन 
कहता है “वही घ॒र्म प्रत्येक मनुष्य के लिए सही और सच्चा धमं कहा जा सकता है 
जी श्रपने ही देश का धर्म हो ।”* यूनानी मनोवृत्ति ने घामिक कत्तंब्य को स्वीकार 
किया, किन्तु उसने मनुष्य पर धार्मिक सिद्धान्त लादे नही। परन्तु राजनीतिक पक्ष- 
पात के कारण कभी-कभी असहिष्णुता के दृश्य दिखाई दे जाते थे। गिव्वन के अनुसार 
रोमन न्यायाघीशों ने --- 


“उन्ही सार्वजनिक पर्वों या त्योहारों को अपना समर्थन दिया जो लोगो 
के श्राचरण को मानवीय दनाते हैं। उन्होंने शकुन-परीक्षण या भविष्यवाणी 
की कलाओं को नीति के सुविधाजवक साधनों के रूप में प्रयोग किया , और 
उन्होंने इस उपयोगी वात को समाज को जोड रखनेवाली सवसे मजबूत 
कडी स्वीकार किया कि भूठी गवाही देने या शपथ-भग करने के अपराध कै 
लिए बदला लेनेवाले देवताओं द्वारा निश्चय ही इस जीवन में या भावी 


2. मर, ४झे | २, मिम?, 77४, 3, २६ ) 
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जीवन में दण्ड दिया जाएगा। परन्तु, जबकि वे घर्मं के सामान्य लाभो के 
कायल थे, तब वे इस वात को भी श्रच्छी तरह समभते थे कि भजन-पूजन 
की विभिन्‍न विधिया मनुष्य के लिए समान रूप से कल्याणकर हैं श्लौर सवका 
एक ही प्रयोजन है , वे यह भी मानते थे कि वर्षों के श्रनुभव और मान्यता 
के वाद हर देश मे श्रन्धविश्वास का जो रूप रूढ हो जाता है, वह वहा के 
जलवायु तथा निवासियों के लिए सबसे श्रधिक उपयुक्त होता है ।”'* 


दूसरी शतान्दी ईस्वी मे एक महान सम्राट ने ईसाइयत पर ईइवर-प्रेम के कारण श्रत्या- 
चार नही किया, वरन्‌ राज्य के कारणो से । 

२०४ ई० पृ० में रोमन सीनेट ने देवताओं की 'महामाता' की आडम्बरपूर्णो 
पूजा-अर्चना को, जो फ्राइगिया से रोम में भ्राई थी, स्वीकृति प्रदान कर दी। भ्राइसिस, 
मिथ, सीवेली से सम्बन्धित रहस्यवादी धर्मों की स्थापना भूमध्यसागर के पूर्वीय भागों 
में हुई थी । द्वितीय प्यूनिक युद्ध की समाप्ति के तुरन्त वाद रोम में यूनानी तत्त्व- 
दर्शन का प्रभाव अनुभव किया जाने लगा , इसीके परिणामस्वरूप स्टोइकवाद सामने 
आया । मनुष्य मे ससार को शुद्धवुद्धि का निवास है और यदि एपिक्टेटस के उल्लेख- 
तीय शब्दों में कहे तो हम सभी 'ईदवर के श्रश हैं! । रोमन साम्राज्य मे जैसा धामिक 
श्राचार प्रचलित था, स्टोइकवादी शिक्षाएं उसके उपयुकत सिद्ध हुईं । यदि सम्पूर्ण 
ब्रह्माण्ड सावेभौम शुद्धबुद्धि (विवेक) से भनुप्राणित है, तो इसका प्रत्येक भाग सजीव 
है भ्ौर हम विभिन्‍न घमर्-मत्तो मे एक ही ब्रह्म की पूजा देख सकते हैं । 


मडौरा के मेक्सिमस ने कहा था “एक ही परकब्रह्म परमेश्वर है, वही 
मानो ईश्वर है और है सवका सर्वेशक्तिमान पिता । ईब्वर ने जिस विश्व का 
निर्माण किया है, उसमे उसने अपनी शक्तियों को भी व्याप्त कर दिया है , 
शौर चूकि हम उसके सच्चे नाम से श्रनजान होते है, इसलिए विश्व मे व्याप्त 
उसकी शक्तियों को ही हम विभिन्‍न नामो से पुजते है। इस प्रकार होता यह 
है कि हम ऊपरी तौर से तो ईश्वर के श्र॒लग-भ्रलग अशो के प्रति नाना प्रकार से 
अनुनय-विनय करते दिखाई देते है, परन्तु श्रसल मे हम उसी एक परमेश्वर 
के पुजारी है जिसमे ये सारे अलग-प्रलग दिखाई देनेवाले अश एकाकार हो 
जाते हूँ ।”* 
ब्रिटिश सरकार भारत में किसी भी घामिक सम्प्रदाय की भावना को ठेस 
नही पहुचाना चाहती और जहा तक सम्भव हो सकता है, वह अ्रपने मान्य घर्म 
(ईसाइयत ) को कोई सुविधा या लाभ भी नही पहुचा रहो। वह न्याय-मार्ग पर 
चलने की चेप्टा कर रही है, परन्तु यह नही कहा जा सकता कि उसकी चेप्टाए सदा 
सफल ही रही हैं। हिन्दू लोगो का दृष्टिकोण किसी राजनीतिक ग्रावश्यकता या स्वार्थ 
१- 'टिक्लाश्न एग्ट फाल आाँव रोम”, # । 
२ एस्टलिन कार्पेण्टर - 'कम्परेटिव रिलीजन? (१६१६), पृष्ठ ३५ । 
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की पति का प्रयोजन लेकर नही चलता । वह उनके बर्मे से सम्बन्धित है, न कि 
उनकी नीति से । 


[४] 

हिन्दू लोग अपने विचारो को दूसरो पर थोपने से जो हिचकते हैं, इसका 
कारण यह नही है कि वे केवल मानवीय श्रपूर्णता को रियायत देते हैं, या मानवीय 
दुर्बलता के प्रति उनमे संवेदना तथा मानवीय भूलो के प्रति उनमे सहानुभूति है। यदि 
लोग श्रपने छोटे-छोटे सकीर्ण घामिक दायरो में ही अपने को सुरक्षित भ्रौर सुखी अनु- 
भव करते हैं, तो हमारा यह काम नही है कि हम उन दायरो में से उन्हे बाहर घसीट 
लावे, हालाकि हमारे लिए यह आनन्द का विपय है कि हम खुद उन दायरो से बाहर 
हैं--हिन्दुओ का यह दृष्टिकोण नही है । 


[५] 


हिन्दू दृष्टिकोण"जीवन के एक निश्चित तत्त्वज्ञान पर श्राघारित है जो यह 
मानकर चलता है कि धर्म व्यक्ति की निजी साधना का विपय है) धर्म-मतो भीर 
सिद्धान्तो का, शब्दों और प्रतीको का महत्त्व केवल साधन के रूप में है। इनकी उप- 
योगिता इतनी ही है कि ये बिलकुल एक निजी कार्य के लिए समर्थन देकर श्रात्मा के 
विकास में सहायक बनते हैं । आत्मा एक स्वतन्त्र श्रस्तित्व है, रूढियों से श्पनेको 
मुक्त करने और सत्य श्रस्तित्व (ईश्वर) मे प्रविष्ट होने मे ही उसके श्रस्तित्व की 
सार्थकता है। श्राध्यात्मिक जीवन की श्ररूप विभा मानव-वाणी द्वारा श्रभिव्यवत नही 
की जा सकती । हम ऐसी तरल ओर विरल हवा में चलते है कि हमारे चरण-चिह्न 
दिखाई नही देते । जिसने सत्य श्रस्तित्व के दर्शन कर लिए है, वह समस्त सकुचितता, 
सापेक्षता और श्राकस्मिकता से ऊपर उठ जाता है । जब हम श्रात्मा में स्थित होते 
हैं, तव 'इमिटेशन' के शब्दों मे, हम वहुविध सकल्प-विकल्प से छूट जाते हैं, शास्त्र- 
प्रमाण से हभ वध नही रहते और धामिक सस्‍्कारो एवं भनुष्ठानो से हमे कोई सहायता 
नही मिलती । हम किस नाम से ईश्वर को पुकारते हैं भ्रौर भजन-पूजन की किस विधि 
से हम उस तक पहुचमे की चेष्टा करते हैं, इनका भी तब अधिक महत्त्व नही रह 
जाता । कार्ल हीम कहते हैं कि रहस्यवादी जब अपने “चरम भावोन्माद की स्थिति में 
होता है तब ईसा के व्यक्तित्व-सम्वन्धी सारे विचार लुप्त हो जाते हैं श्र भात्मा 
श्रकथ ईव्वर के महासागर में डूब जाती है ।* ईइवर के श्रस्तित्व के सर्वेत्र व्तमाच 
होने की भावना श्रौर श्रपने श्रत करण में उसके निवास की अनुभूति से उत्पन्न आनद 
के कारण रहस्यवादी यथार्थ जगत की सारी समस्यात्रों के श्रति श्रन्यमनस्क हो जाता 
है । सान्‍्त मन ईश्वर की अ्नन्तता के प्रति अपनी श्रद्धाउ्जलि सहिष्णुता के रूप में 
अपित करता है । 


१. स्पिरिंट एण्ड ट्र ,थ?, १० १०६ । 
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ससार के महानतम चिन्तको और साधको ने ब्रह्म का जो अनुभव किया है, 
उसीके रूप मे हम उसका विशुद्ध बोध पा सकते हैं , यह भ्राष्यात्मिक अनुभव असृप्ट 
प्रात्मा के प्रति प्राणी का समपंण होता है । हम अपने स्वभाववश प्रतीको और प्रति- 
माओं का प्रयोग करने लगते हैं। जिस भौतिक वातावरण में हम रहते हैं, उसीसे 
हमारी विचारणा श्ौर श्रनुभूति धनिष्ठ रूप से सम्बन्धित रहती हैं । हम जो वस्तुए 
अपनी श्राखो से देखते हैँ, उन्हीके सदर्भ में हम अदुष्ट सत्य की भन्‍्तप्रेरणा को ठोस 
रूप देने की चेष्टा करते हैं । प्रतीकवाद मानव-जीवन का श्रत्यावश्यक श्रग है," स्थान 
झौर काल की सीमाओं मे भ्रावद्ध प्राणी कालातीत और स्थानातीत सत्य (ईइवर) को 
केवल प्रतीको का सहारा लेकर ही जानने की कोशिश कर सकता है। चाहे हम स्थयूल 
मन्दिरो-मूर्तियों मे श्रास्था करें या सूक्ष्म विचारो और भावनाश्रो मे, हम ठोस प्रतीको 
का ही उपयोग करते हैं, परन्तु प्रतीक कभी भी रह के पूर्ण रूप को व्यक्त नही कर 
सकते । भूत-प्रेत श्रीर जादृ-टोना श्रादि में विश्वास करते समय हम प्रतीकात्मक 
वस्तुओं का उपयोग करके अपने विश्वासो को भौडे और असस्क्ृत रूप मे प्रस्तुत करते 
हैं , यह वात श्रन्धश्रद्धा के क्षेत्र मे ही नही, वरन्‌ धर्म के उच्चतम स्वरूपो में भी 
पाई जाती है । ऊचा से ऊचा प्रत्तीक भी श्राखिर प्रतीक ही होता है , प्रत्तीक एक 
स्थायी वास्तविकता को जानने का चिह्न मात्र होता है , मनुष्य की धारणा या उसके 
चित्र से भी वडी होती है वास्तविकता (सत्य ), मनुष्य न उसकी ठीक-ठीक श्रवधारणा 
कर सकता है, न उसको सही-सही मूर्त कर सकता है । सेंट टॉमस कहते हैं 


“यह तो सब मानते है कि क्सी पात्र में कोई वस्तु उतनी ही ग्रहण 
हो पाती है जितने की पात्रता या अवकाश उस पात्र मे होता है | तदनुसार, 
हमारी बुद्धि पर देवी सार-तत्त्व की पडी हुई छाप कैसी है, यह इस वात पर 
निर्भर है कि हमारी बुद्धि कैसी है, किन्तु बुद्धि केसी भी हो, कितनी ही उसमे 
पात्रता हो, उसमे देवी सार-तत्त्व पूरी तरह कभी श्रट ही नही सकता , और 
बुद्धि तथा देवी सारतत्त्व के मध्य पूर्ण सादृश्य का श्रभाव उतने ही रूप ग्रहण 
कर सकता है जितने रूप दोनो का असादृश्य ग्रहण कर सकता है ।* 


धामिक सिद्धान्तो की पद्धति एक बन्द वृत्त से, जिसकी कम या श्रधिक परिघि-रेखा 
उसको खीचनेवाले व्यक्तियों के मानसिक विस्तार के द्वारा निर्धारित होती है, किसी 
भी रूप में घटकर नही है । प्रतीक कसा भी हो, होता तो वह क्षणभगुर और सान्‍्त 
है, इसलिए उसे भ्रनूठा, निश्चित झौर निरपेक्ष नही समझा जा सकता । 

यद्यपि प्रत्येक सामाजिक समूह के अ्रपने प्रतीक शौर घामिक सस्कार होते है, 


£ तुलना कीजिए * हाश्यहेउ - “ऐसा जान पठता दै कि मनुष्य-्जाति को एक प्रतीक इंदना 
ईै जिनके माध्यम से वह अपने-आपको अभिव्यवत कर रुफे । वास्तव में, अभिव्यक्ति तो प्रतीकवाट 
ऐ दे। प्रतीकवाद कोरी कपोल-कल्पना या अप्ड अप पतन नहीं दे, वरन्‌ यद मानव-जोवन के 
ताने-चाने में अनुन्‍्यूत दे | भाषा सी प्रतीकवाद फे सिवाय और क्या दे १” ['सिम्बोलिद्म? (१६२८), 
पृ० २३] । 

२ सुम्मा यि्ञोलॉजी!, ॥7 , क्यू. ६२, ए० १ । 
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प्रत्येक एक आदर्श समाज की अपनी कल्पना रखता है, प्रत्येक का अपना 'ईएवरीय नगर' 
होता है जिसके नागरिक उसके सब सदस्य हो सकते है, तथापि हम यह नही कह सकते 
कि जिन विचारों या सस्कारो या घामिक सिद्धान्तो से हम परिचित हैं, वही सर्वाज्ज 
पूर्ण हैं ओर उनके अतिरिक्त कुछ है ही नही । सत्य सदा ही इतना महान होता है कि 
मनुष्य जितना कुछ भ्रश उसका पाता है उससे बहुत अ्रधिक अ्पनापा रह जाता है। 
हम ईश्वर के विषय मे जितना कुछ जानते है, उतना ही वह नही है, वरन्‌ उससे भी 
चहुत भ्धिक है । ऋषि या द्व॒ष्टा दिव्य अधकार' की चर्चा करते हैं, उतका यह श्रद्धालु 
सगयवाद उन कुछ मतान्ध व्यवितयो की उस क्षुद्र अ्शिष्टता से तो कही श्रच्छा है 
जिससे वे देवी रहस्यों के विषय मे बातें करते हैं । दिव्य सत्य (ईश्वर) क्या है--- 
कैसा है, इसके विषय मे हम कई बौद्धिक प्रयासों से, जो उस दिव्य सत्य के सवर्गीय 
होते हैं, कुछ ज्ञान प्राप्त कर सकते हैं, इन बौद्धिक प्रयासों के वे क्षण ही सफल माने 
जा सकते हैं जिनमे श्रवग्ुण्ठव हट जाता है और हमको ब्रह्म की एक लक मिल जाती 
है। काल से कालातीत की ओर जाने के कई मार्ग हैं, उनमे से कोई एक मार्ग हमे 
श्रपने लिए चुन लेना चाहिए | 

घर्मं मे विकास की प्रक्रिया बहुत महत्त्वपूर्ण होती है। हम एक सीमित पक्ष 
को लेकर चलते है, भर यदि हम श्रास्थापूर्वक उस दिज्ञा मे निरन्तर बदते रहें, तब 
हम भ्रज्ञेय सत्य तक पहुच जाते हैं । इस कार्य के लिए हम जिस घामिक सिद्धान्त को 
श्रपनाते हैं और जिस तत्त्वज्ञान को स्वीकार करते है, उसका उस भाषा से, जिसे हम 
बोलते हैं भौर उस वस्त्र से जिसे हम पहनते हैं, श्रधिक महत्त्व नही होता ! नीचे हम 
कुछ धर्म-ग्रन्थो के उद्धरण दे रहे हैं और ऐसे उद्धरण श्रवेकानेक दिए जा सकते हैं, 
जिनसे इस तथ्य पर प्रकाद पड़ेगा 


“पृण्डितो ने व्यावहारिक दृष्टि से ब्रह्म को कई नामों से पुकारा है, जैसे 
विधि, आत्मा, सत्य ।” 

“साख्य दर्शन को माननेवालो ने इसको 'पुमान्‌' या पुरुष! कहा है; 
वेदान्तियो ने इसे ब्रह्म कहा है , विज्ञानवादियों ने इसे एकात्त निर्मल 
चेतना” या विज्ञान! माना है, शून्यवादियो ने इसे 'शून्य' के रूप मे देखा है , 
सूर्योपासको ने इसको “भास्कर कहा है। उसे “वक्ता”, विचारक', #प्टा, 
कर्म का 'सोक्ता' और 'र्त्ता' भी कहा गया है ।” 

“यह गिवोपासको के लिए 'शिव' है श्रौर काल में श्रास्था रखनेवालों 
के लिए 'कारला (समय) है ।* 

२८ ““*कऋत आत्मा परद्या सत्य इत्यादिका बुध", 
कल्पिता व्यवहारार्थ तस्य सश्या महात्मनः, 
य- पुमान्‌ साख्यद्ष्टीसा जक्ष वेदान्तवादिनाम, 
विषानमात्र॒ विशनविदा एकान्तनिर्मेलम्‌, 
य्‌ शूत्यवादिनां शून्यों मासको योडक॑तेजसाम, 
बवतामन्ताऋत भोक्ता द्वष्य कत्तो सदैव स, 
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पे 


'भगवद्गीता' मे कहा है 


“जिस प्रकार बहुत गुणवाला कोई तत्त्व इन्द्रियो की बहुविध क्रियाओं 
के कारण कई गुना हो जाता है, उसी प्रकार बहा तो एक ही होता है, पर वह 
विभिन्‍न शास्त्रीय परम्पराओं के द्वारा विभिन्‍त रूपो मे कल्पित किया जाता 


है । एप 


धर्मप्राण आत्मा की ज्ञान्ति के लिए यह झ्रावश्यक नही है कि उसकी श्रन्तदूं ष्टि पूर्ण 
एवं दोपरहित हो, वरन्‌ श्रावश्यक यह है कि उसकी आस्था श्रडिग हो । हम सर्वेज्ञाता 
नही वन सकते, किन्तु जितना कुछ हम जानें, जो कुछ हमारा विश्वास हो, उसके विपय 
में तो हम सन्देह मे नही रह सकते । 'भगवद्गीता' के श्रनुसार, वे लोग भी जो श्रन्‍्य 
देवता की पूजा करते हैं, पैतृक देवी-देवताओं को पूजते हैं, प्राकृतिक तत्त्व-शक्तियों 
की पूजा करते हैं--यदि पूरी प्रास्था से ऐसा करते हैं, तो उनकी श्रास्था सर्वंधा उचित 
है, क्योकि ईश्वर अपने श्राराधक के भावों को पहचानता है और वह जिस भाव से 
उसे भजता है, उसी भाव को वह स्वीकार करता है । रोमन शतसेनानायक के प्रति 
ईसा का जो दृष्टिकोण था, उसे भी देखिए “मैंने इतनी श्रधिक श्रास्था किसीमे 
नही देखी, इज़रायल-भर मे नहीं देखी ।” जो कोई व्यक्ति गहनचेतस्‌ होता है, जिसमे 
पूर्ण भ्रान्तरिक निष्ठा होती है, वह श्राध्यात्मिक गौरव को अवश्य उपलब्ध करता है। 
'लाजंर कैटेसिज़्म' मे लूथर इसकी चर्चा करते हुए कहता है-- 


“केवल हृदय की झ्ास्था और विश्वास मे ही यह शंवित हैं कि वह 
पत्थर को ईदवर वना दे या उसे जड प्रतिमा मात्र रहने दे। यदि तुम्हारा 
चघि०४्वास सही है और नैप्ठिक है, तो तुम्हें सत्य ईश्वर के दर्शत होगे ही-- 
इसके विपरीत यदि तुम्हारी आस्था भर विश्वास मिथ्या भौर अञमक हैं, तो 
तुम्हें सच्चे ईश्वर के दर्शन नही होंगे , क्योकि आस्था शौर ईश्वर--ये दोनो 
साथ-साथ चलते हैं शनर इन दोनो को सयुवत कर देना चाहिए ।” 


डेनमार्फ के विचारक किकेंगार्द कहते हैं 


“एक प्रोर तो वह व्यक्ति है जो ईनाइयत के मध्य रहता है, गिरजाघर 
मे--सच्चे भ्र्थों मे ईब्वर के घर से---अ्रपने मन में ईइवर के सम्बन्ध में सही 
विचार लेकर जाता है श्रौर वहा जाकर प्रार्यना करता है--परन्तु सच्ची 

पुरुष साख्यद्ृष्टीना ईंछरो योगवादिनान, 

शिव शरिक्लादाना काल. वालैकवादिनास्‌ * 

(योगवाशसिप्ट”, 77, १, १२३ 

77 ५५ ६, ७, ), ८, १६) 

१८ यवेन्द्रियं) प्रधदारें- अर्थोवरुय॒ुयाअय* | 
एको नानेयतें तवद भगवान्‌ शास्त्रव्तेमणि ॥ 

(तृतीय अध्याय, 8०, 2३) 
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आस्था से प्रार्थना नही करता , श्रौर दूसरी और वह व्यक्ति है जो मूर्तिपूजक 
काफिरो के देझ्य मे रहता है, वह प्रार्थवा करता है, अनन्तता की प्राप्ति के 
लिए पूर्ण एकाग्र चित्त से भावावेक्ष मे प्रार्थना करता है, हालाकि उसकी श्रा्खे 
एक मूर्ति पर टिकी होती है, तो आप ही बताइए कि सत्य किस स्थान पर 
झ्रधिक है ? एक व्यक्ति है जो सच्चे मन से, पुरी आस्था से ईइवर फी प्रार्थना 
करता है, हालाकि वह मूर्ति की पूजा कर रहा होता है , श्रौर दूसरा व्यक्ति 
है जो सच्चे ईश्वर की प्रार्थना मिथ्याभाव से करता है ; हम तो कहेंगे कि वह 
मूर्ति को न पूजते हुए भी सच्चे श्र्थ मे मूतिपुजा ही करता होता है ।”' 


कोई भी घामिक पूजा हो, यदि वह निष्ठापूर्ण है, तो बह ब्रह्म की, परमेश्वर की ही 
पूजा है। परमेश्वर अपनी श्रगम्य श्र श्रलम्य ऊचाई तक पहुचनेवालो के प्रत्येक 
प्रयास को सहानुभूति से देखता है, उसमे सहायता पहुचाता है । जिस भावना के साथ 
हम उसके पास जाते हैं, उसी भावना से वह हमारा स्वागत करता है । 

हिन्दू धर्मावलम्वी नास्तिक तक को अपने धर्म मे सम्मिलित कर लेता है, 
क्योंकि उसका विश्वास है कि यदि नास्तिक श्रपनी सत्य-शोध के प्रति निष्ठावान है 
और सच्चे श्र में उसमे श्रन्तर्मुखता श्रा जाती है, तो वह शपनी श्रास्था की त्रुटि को 
देर-सवेर समझ ही लेगा । भ्रस्तिवाद और नास्तिवाद एक-दूसरे के कितने ही विपरीत 
क्यों न जान पड़ें, पर वे केवल ऊपरी बौद्धिक धरातल पर समान रूप से युक्तिसगत 
जान पड़ते हैं । 

कोई भी नियम या सिद्धान्त, चाहे जितना व्यापक हो, अपने-श्रापमे कभी पुर्ण नही 
होता । उसे तव तक स्वीकार करना होता है जब तक वह भ्रपना उपयोग क्लरनेवालो 
के लिए आध्यात्मिक जीवन का सही मार्ग वनाता चले । उसका महत्त्व इसमें है कि 
उसमे कितने सूक्ष्म सकेतात्मक गुण हैं, उसकी शवित इसमे है कि वह रहस्यात्मक ईश्वर 
का कहा तक श्राद्धान कर सकता है या उसे व्यकतत कर सकता हैं। यदि हिन्दू धर्म 
अत्यन्त वचकानी चीजो को भी स्वीकार कर लेता है, तो इसका कारण यह है कि वह 
उनमे श्रदृष्ट श्रात्मा की ओर उन्मुख होने का प्रयत्न पाता है। कोई व्यवित कितना 
धार्मिक है, इसका निर्णय इस बात से नहीं किया जा सकता कि वह किन धार्मिक 
सिद्धान्तों को मानता हैं श्लौर कितना तत्त्वजानी है, वल्कि उसके धर्मात्मापन की कसौटी 
यह है कि वह आत्मा के क्षेत्र में कितनी मह॒त्‌ उपलब्बिया कर सका है। कौन इस 
बात से इन्कार कर सकता है कि सुकरात की शान्त, गौरवपूर्ण शहादत का प्ममर महत्त्व 
है ? यदि ईसाई बर्म-विरोधी जगत्‌ मे प्रेम श्लौर करुणा से परिपूर्ण व्यवित उत्पन्न हो 
सकते हैं तो हम कंसे यह माल लें कि किसी एक घधमम में ही सस्तार की सारी सच्चाई 
और श्रच्छाई निहित है। ईसाई धर्म का स्तोत्रकार पुकार-पुकार कर कह रहा है 
“यह है प्रभु का द्वार . न्‍्यायनिप्ठ व्यवित इसमे प्रवेश करते है !” विस्मयविमृग्ध सेंट 
पीटर कहते . “मुझे तो यही सत्य जान पडता है कि ईष्वर व्यक्तियों का श्रादर नहीं 


१ देखिए : ऐलेन, 'किकेंगाठ?” * (हि लाइफ एण्ट थॉटः (१६३५), पृष्ठ १४६ | 
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करता, परन्तु प्रत्येक राष्ट्र मे जो व्यक्ति उससे डरता है और न्यायनिष्ठ होकर कमे 
करता है, उसीको ईश्वर स्वीकार करता है ।”* समेरिया की धार्मिक रीति का 
दयालु अनुयायी ईसा की इस घोषणा के अनुसार ईश्वर में विद्वास करता है. “जो 
आदमी ईदह्वर की इच्छा के अ्रनुसार कार्य करता है, वही मेरा भाई, मेरी वहिन भ्ौर 
मेरी माता है ।” एथेनियाई धर्म-मत मे दण्डाज्ञापूर्ण जो नियम हैं उनसे ठीक विपरीत 
हैं ईसा द्वारा दिष्यत्व के लिए निर्धारित सरल नियम । धामभिक मनुष्यो की परख हमे 
उनकी 'कथनी' से नही, उनकी 'करनी' से करनी चाहिए । अध्यात्मवादी धर्मो, जो जीवन 
के उबर सम्प्रदायो के साथ मनुष्य का सम्बन्ध स्थापित करते है, की जाच भी हम उनके 
द्वारा व्यक्त किए जानेवाले सिद्धान्तों तथा सम्मतियों से नही कर सकते, वल्कि उन 
आदतो और व्यवहारों के श्राधार पर कर सकते हैं जिनकी प्रेरणा उनसे प्राप्त होती 
है | यदि वे धर्म अपने श्रनुयाथियो को अपनी व्यक्तिवादी प्रवृत्तियों से लडते मे श्लौर 
स्वार्थपरता के खतरो पर काबू पाने मे सहायता करते हैं, तो भले ही उनमे विचारों 
या भावनाञ्रो की ऊचाई न मिले, परन्तु उनमे सजीवता और शक्ति है, इसका पता 
हमे चल जाता है ।”* 

जो लोग ईसाई धर्म के भ्रनुयायी नही हैं, किसी इतर घर्मं को मानते हैं, परन्तु 
जिनमे प्रामाणिक रहस्यात्मक श्रनुभव और आ्राध्यात्मिक जीवन के लक्षण पाए जाते 
हैं, उनके विषय में एम० जैबवीज़ मैरिटंन का कथन है 


“हुर चीज़ हमे इसी निष्कर्ष पर पहुचाती है कि ऐसी वातो का भ्रस्तित्व 
है, बयोकि हम जानते हैं कि जिन लोगो को विधिवत्‌ वपतिस्मा प्राप्त नही 
हुई होती, वे ईसाई चर्च के नियमानुसार चर्च के नियमित कार्यो मे भाग नही 
ले सकते भ्रोर वे ईसाइयत की विरादरी से एकता के सूत्र मे भी बचे नहीं 
होते , इस प्रकार कोई समझ सकता है कि चर्च मनुप्य का जो उद्धार करता 
है, उससे वे वचित रह जाते होगे , परन्तु नही, वपतिस्मा-सस्कार से भ्रनजान 
रहकर भी वे उस श्रलोकिक जीवन के विपय मे, जो चर्च का जीवन-प्राण है, 
और भ्रात्मा के उस निर्देश के विषय में जो चर्च का पथ-प्रदर्शन करता है, परिचित 

. हो सकते है , वे अप॒त्यक्ष रूप से क्राइस्ट के चच्च से ही सम्वन्धित होते हैं श्रोर 
£ साम्त) अध्याय », ३४ | 
१ अरगति! के सन्पन्‍्ध में लिखी मैथ्यू आऑर्नेल्ड को ये पक्तिया देसिए - 
“श्रो मनुष्य की सनन्‍्तानों । वह शअःृष्ट शक्ति, 
जिसकी झार्खे सठा मानवजाति को देखती रहती ६, 
किसी मी धर्म को 
जिसको मनुष्य ने कर्मी खोजा दे, 
हा की निगए से नहीं देसता | 
फोन-सा प्र है जिसने निवलों को उनझे प्रच्छन्न पराक्रम की याद नहीं दिलाई ९ 
कॉनन्सा परम दई जो मुर्झाए दिला पर वषा की शीतल फुह्ार बनकर नही बरसा ९ 
फोन-्सा धर्म दे जिसने छताथ, अपने से ऐरे हुए मनुष्य को पुकारक्र क्या न ऐ-- 
तुमे फिर से नवतीवन पाना है! ९ 
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उनको भगवान की महती, पवित्र करनेवाली कृपा प्राप्त हो चुकी होती है, 
ओर इस प्रकार वे भी धंशझास्त्रीय श्रास्था तथा सदगुणों से श्रोतप्रोत हो 
सकते हैं ।” 


और फिर, 

“क्योकि गडरिया भेडो के पूरे रेवड का नेतृत्व करता है, इसलिए वह उन 
अन्य भेडो' का भी पथ-दर्शक है, जो उसको जाने बिता भी उसकी व्याप्ति का, 
उसकी पूर्णता का अनुभव करती रहती हैं और उसकी झावाज़ को सुने विना भी 
उसका श्रनुगमन करती रहती है। चूकि ईसाई चर्च को देवी शक्ति का रहस्य 
ज्ञात हो चुका है श्रौर उसको उस शक्ति का भण्डार प्राप्त हो चुका है, इसलिए 
वह हमे इस वात की श्रनुमति देता हैं कि जिन-जिनमे और जहा-जहा हम उस 
देवी शक्ति-स्फूरण को विखरा हुआ पावें, उन-उनका हम आदर करें | जो लोग 
इस अदृहय चर्च के सन्‍्त-महात्मा हैं, वे हमे प्रेरित करते हैं कि हम अपने उन 
दूरवर्ती भाइयों को भी जानें-समझें जो चर्च से अनजान हैं और जो श्रदृश्य रूप 
से ही उसके विचार से सम्बन्धित है । सेंट जॉन श्रॉव्‌ कॉस हमे इसके योग्य 
बनाता है कि हम रामक्ृष्ण परमहस के साथ भी न्याय कर सके ।” 


ऐसा कोई भी सिद्धान्त सत्य से पूर्णत रहित नही हो सकता जिसने सवियो से 
लोगो के मन को प्रभावित किया हो और जिसने मनुष्यों को पवित्र तथा श्रद्धालु जीवन 
व्यतीत करने के लिए प्रेरणा दी हो | हिन्दू धर्म मे आध्यात्मिक जीवन को श्रपना 
लक्ष्य बनाने पर जोर दिया गया है, इसी कारण यह विभिन्‍न प्रकार की आराघना- 
विधियों को माननेवालों को श्रपने आलिगन में समेटे रह सका है झ्यौर इसीने हिन्दुओं 
को आध्यात्मिक दम्भ और छिछोरपन से बचाया है । 

यह दलील दी जाती है कि यह या वह धर्म श्रधिकतर प्रगति का साधन रहा 
है, इसलिए उसमे अन्य धर्मों की भ्रपेक्षा उच्चतर सत्य है। उसको श्रेष्ठ प्रकार की 
सम्यता की ज्क्ति के रूप मे प्रस्तुत किया जाता है। यह निर्धारित करना कठिन है कि 
प्रगति और श्रेप्ठता किसे कहा जाए--क्या होने पर कहा जाएगा कि हमने प्रगति की 
है या हम औौरो से श्रेष्ठ हैं। श्रगर मान लिया जाए कि हम प्रगति और श्रेष्ठता की 
कसौटी निश्चित कर सकते हैं, तो यह कहना कठिन होगा कि किसी देश या जाति के 
लोगो की उन्नति उनके अ्रपने कार्य और आचरण के कारण हुई है या धर्म का भ्रत्या- 
ख्यान करने के कारण ।* इसमें कोई सन्देह नहीं कि ईसाइयत यूरोप भर भमेरिका 

१ 6 टिग्रीज्ञ श्रोव नॉलेज?, अंग्रेज़ी अनुवाद (१६९३७), पृष्ठ ३४8, ३३८ | घुलना कौंजिए - 

“मैर-इसाई देशों में नितने मी आमाणिक रहस्यवादी धर्म विकसित हुए है, उनको उसी एक अति- 
प्राकृत जीवन का फल समझना चाहिए, जिसके विपय में क्राउस्ट ने श्रपनी महती उद्यरता के वशीभूतत 
होकर, उन शुम सकल्प वाले मनुष्यों को भी वताया है; जो अत्यक्षत- उनकी शिप्य-परन्पत में नहीं 
आते 7? (बढ़ी, प४ 2५७) । 


२. स्वर्गीव भी जी० लॉवेस डिकिन्सन ने लिखा दे : “पश्चिमी राष्ट्र वास्तव में कभी ईसाई 
प-शर 
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का धर्म है, और आज उन्हीके हायो मे ससार के नेतृत्व की वागडोर है, परन्तु क्या 
यह कहा जा सकता है कि उनकी उन्नति अ्रपने समाज में ईसाई-सिद्धान्तों का समा- 
वेश करने के कारण हुई है ? कई यूरोपीय जातिया ईसाइयत मे दीक्षित हुई , उसके 
बहुत पहले ही अवीसीनिया (इथोपषिया) के निवासियों ने ईसाई धर्म को भ्रगीकार 
कर लिया था. किन्तु अभी हाल तक उन वेचारो को सम्यता और प्रगति के आाशी- 
वाद नही मिल पाए थे । कार्यदक्षता एक ऐसा ग्रुण है जिसमे पश्चिम का मुकाबला 
कोई नही कर सकता । इसने कृषि और उद्योगो, आर्थिक कार्यो श्लौर राजनीतिक 
प्रशासन में कार्यकुणलता वढाने की विधिया खोज निकाली हैं । इसने पूर्वीय देशो में 
दैक्षणिक सस्थाओ, अस्पतालो झौर मिशनो की स्थापना करके लोगो को श्रपनी सर्देच्छा, 
दया श्ौर करुणा का सगठित प्रयोग करने का कौशल दिखाया है । पश्चिमी देशो की 
शोर से गर-ईसाई ससार में ऐसे स्त्री और पुरुष भेजे गए हैं जिन्हे भ्रपने कार्यो के लिए 
विशेष प्रशिक्षण दिया गया है । इन मिश्षचरियो का मुख्य कार्य तो ईसाई धर्म का प्रचार 
करना है, परन्तु मानव-जीवन के कष्टो, दु खो को कम करना तथा जीवन की भौतिक 
दकशाओ को उन्नत करना भी उनका ककत्तेंव्य है। परन्तु, इस कार्यदक्षता को हम क्या 
धर्म की भ्रभिव्यक्ति मानें ? क्या इससे यह निष्कर्ष निकाला जाएगा कि चूकि हम 
सैन्य-व्यवस्था में वहुत दक्ष हैं, इसलिए हमारा धर्म भी सर्वोत्तम है ? श्रथवा क्या हमे 
पैट्रियार्क जैकव के नीत्तिचन को भ्पनाना है “यदि प्रभु मुझे खाने के लिए भोजन 
श्रौर पहनने के लिए वस्त्राभूषण देगा, तभी वह प्रभु मेरा ईइवर वन सकेगा ।॥” क्‍या 
ईव्वर हमारी आवध्यकताग्रो को पूर्ण करने का एक साधन-मात्र है ? *न्यू टेस्टामेट! 
हमे वतलाता है कि ईश्वर भर कुबेर (घन के देवता) की सेवा साथ-साथ करना 
सम्भव नही है, और इसपर भी हमसे यह कहा जाता है कि भोतिक समृद्धि सफलता 
की मुरुय कसौटी है, हमे यह मानने को कहा जाता है कि 'सर्वे गुणा काञ्चनमाश्रयन्ति' । 
धनी लोग कल्पना करते है कि वे ईश्वर की अनुकम्पा से धनी हैं, दूसरी ओर गरीबी 
को नैतिक भ्रष्टाचार श्रोर पाप समभा जाता है। यदि हम सासारिक लाभो की दृष्टि 
से धमं का समयंत्र करते हैँ, तो हम धर्म की सच्ची भावना को नहीं समभते । यह 
जो भ्रववरत . घूसखो री चल रही है, उसकी धर्म से कया समानता ? धर्म का लक्ष्य 
तो झ्ात्मा की रक्षा करना है, भले ही इसके लिए हमे ससार को खो देना पडे । 
श्राध्यात्मिक लाभों को ससार के चलन के साथ अ्रमित नही कर देवा चाहिए । 
प्लॉटिनस ने वडी बुद्धिमत्ता की बात कही है “यदि फोई शझ्ादमी श्रच्छा जीवन 
विताने की थ॒र्त के रूप में कोई ऐसी चीज़ चाहता है जो उसके बृते देः वाहर की हो, 
तो यह मानना होगा कि वह श्रादमी अच्छे जीवन का इच्छुक नहीं है ।” इतिहास के 
विद्यार्थी के नाते, हम महान साम्राज्यो और उनके प्रासादों तथा पिरामिडों की प्रशसा 
करते है । जब बेवीलोन, नीनेवेह, एथेन्स श्रौर रोम अपने उत्कर्प के चरम दिखर पर 
घे, तव कोन-मी चीज उनसे अधिक चिरस्थायी, श्रधिक वास्तविक भर श्रधिक 
नी हा ४ [फसे अनि द सिविवास्लेशन्त ऑआँबू नहीं रहे ।ए [फिसे श्रॉन द सिविवास्लेशन्त आँबू इंसिब्या, चाइना एण्ट जापाना (३३७) 
एप्ठ २५।। 


३५४ प्राज्य धर्म और पाइचात्य विचार 


प्रभावुक जान पड़ी होगी ? परन्तु आज कहा है वे ? एक वात और भी है कि 
शताब्दियो पूर्व ससार के प्रभावशाली व्यक्ति दुसरे देवताओं की पूजा करते थे । यदि 
देवतापूजक यूनान महान था, तो इसका अर्थ क्या यह हुआ कि श्रोलिम्पस के देवता 
पुजाहँ थे ? हमे स्पष्टतया यह स्वीकार कर लेना चाहिए कि किसी धर्म की दक्षता 
की जाच इस बात से होती है कि उसमे अपने भ्नुयासियों मे अडिग विश्वास, आन्त- 
रिक शान्ति, सदूभावना, पडोसी के प्रति प्रेम, सभी प्राणियों के प्रति दया, निरकुश 
इच्छाग्रो का विनाश और आध्यात्मिक स्वतन्त्रता के लिए उच्चाकाक्षा भ्रादि शुणों को 
विकसित करने की क्षमता है या नहीं, और हमारे पास कोई भी ऐसे विश्वसनीय 
आाकडे नही हैं जिनसे हमे पता चल सके कि ये गुण कार्यदक्ष राष्ट्रों मे ही भ्रधिक 
पाए जाते हैं ।* 
यदि हममे ईमानदारी हो, तो हम स्वीकार कर लेंगे कि हिन्दू, बौद्ध और ईसाई 
समाज--जिस रूप मे वे इस समय हैं--मे कई दुर्गुण हैं और इनमे से कोई भी 
सतोपप्रद नहीं समझा जा सकता । पर, हम यह सोचकर अपनेको धोखे मे रखते हैं 
कि हमारे समाज के दोष तो परिधीय हैं, जबकि दूसरे समाजो के दोप उनके धर्मों मे 
केन्द्रीय है । श्रगर दोष परिधीय ही हो, परिवेश से सम्बन्ध रखते हो, तो सिद्धान्तो 
का कडाई से पालन करके उनको दूर किया जा सकता है, किन्तु दोप यदि किसी 
समाज मे केन्द्रीय वन गए हो, उसकी बुनियादी कमी हो गए हो, तो उनको केवल 
फेन्द्रीय सिद्धान्तो को त्याग कर ही ठीक किया जा सकता है । “अगर ईसाइयत-कैवल 
अपने प्रति भी सच्ची होती, तो वह ससार का कायापलट कर सकती थी , जब तक 
हिन्दू धर्म अपने प्रति शानदार ढग से अनिष्ठावान ही न हो, जैसाकि कोई भी व्यक्ति 
भ्राशा करेगा कि वह होगा, उसक्रे ससार का आखिर तक परित्राण हुए बिना ही रह 
जाएगा ।” *हम अपनी सस्मतियों की सत्यता के विषय में कितने सुनिश्चित होते है । 
श्रपनी निर्दोषता के प्रति विश्वास रखने से बढ़कर कोई दूसरा बुरा पूर्वाग्रह नही है । 
१. श्री वैविट लिखते दे. “'प्राचीनी आलेखों का अध्ययन करते समय हमें यह पत्ीत्ति हुए बिना 
नहीं रइती कि बुद्ध और उनके कई आरम्भिक अमुयायी केवल शान्दिक रूप से ही नहीं, परच्‌ वास्त- 
विक रूप से साधु पुरुप थे । यदि सचमुच ही मुझे अपनी सम्मति देनी हो, तो में अल शोर से ; 
भूल-चुक हो जाने भोर इस प्रकार की तुलनाश्ों में सन्तुलन रखने की विकट कठिनाई का पूरा-पुरा 
अहसास करते हुए भी, यही कहू गा कि बौद्ध धर्म ने भी उतने ही सन्त्ों को पैदा किया जितनों को 
ईसाश्यत ने, फिर भी ईसाश्यत में असहिष्णुता और मतान्धता का जितना वोलबाला रहा दे, बतना 
घौद्ध धर्म सें नहीं, इस कारण उसकी अपेक्षाकृत कम छति हुई दे ।?? [“ऑन वींग क्रीएटिवः (१६३२), 
पृ० :४>४77 | तुलना कोनिए सर चाल्स ईलियट से, जो श्स वात की पुष्टि करते दे कि रपट दी 
यूरोप की यह वेहूदगी दे कि वह मानवता और सभ्यता के वारे में शिक्षा देने का सारा ठेका अपने 
उपर ही ले लेता दे |? वह्द लिखते दें : “यदि यूरोपीय लोग एशियाइयों से किसी चेत्र में श्रेष्ठ दे, तो 
वे जषेत्र है. : व्यावहारिक विद्वान, भर्थ-प्रवन्ध भौर प्रशासन 5 तत्तशान या कला के चेत्र में तो एशि- 
थाई ही यूरोपियनों से वढे-चढे है । सयठन और शासन करने की शक्ति यूरोपीय लोगों की देन ई » 
अन्य मामलों में उनकी ओरेष्ठा का दावा कोरा काल्पनिक है |” [हिन्दूइज़्म एण्ड बुद्धित्म' खस्द 


(१६२६); पृ० अटाप और >ठायां) । 
२, सैकनिकोल द्वारा लिखित इत्र क्रिस्वियैनिटी यूनीक १? (१६३६), ९० ५२ | वह लिखते 
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दुर्भाग्य से, ईसाई धर्म ने ईर्ष्यालु ईश्वर' की सामी घामिक मान्यता को विरा- 
सत मे प्राप्त किया, जिसमे क्राइस्ट को ही “ईश्वर का एकमात्र औरस पुत्र माना गया, 
इसलिए वह क्राइस्ट के किसी प्रतिद्वन्द्दी को ईश्वर के सिंहासन के पास बैठा हुआ नही 
सहन कर सकता था ।" ईसाइयत के झ्ागमन के पूर्व यूरोप मे उदार मानवतावाद का 
प्रसार था, परन्तु अपने इस मानवतावाद के वावजूद यूरोप ने ईसाई धर्म को स्वीकार 
किया, साथ ही उसने ईसाइयत की भयकर धामिक असहिष्णुता वी भावना को भी 
शअ्रगीकार कर लिया। असहिप्णुता की यह प्रवृत्ति उन धर्मों मे आए बिना नही 
रहती--एक प्रकार से यह स्वाभाविक परिणाम होता है--जो यह विश्वास करते हैं 
कि 'जो सत्य था वह सदा-सदा के लिए सन्‍्तो को सौंप दिया गया ।” जब किसी दृढ़ 
विश्वास मे सशोवन या विकास की गृजाइश नही रह जाती, तव मतान्धता, हठघमिता, 
स्वेच्छाचारिता, अश्रतिययार्यथता और रक्‍त-पिपासा के रूप मे उसका सरलता से श्रध - 
पतन होने लगता है । स्वतन्न चितन के नाम से इसकी रूह कापती है और रूढिवादिता 
से किसी भी तरह हटने की प्रवृत्तियो को यह वलात्‌ दबा देता है। जिन धामिक 
सिद्धान्तो का विकास रुद्ध हो गया है, उनके विरुद्ध जो भी चीज़ होती है, उसे अधर्म; 


हैं: “दक्तिया भारत के पैरिया जाति फे शूद्रों पर होनेवाले अत््याचारों से अधिक छणास्पद कार्य 
इंस।ई राष्ट्रों ने किया दे--और किया हद ईसाइयत के नाम पर । परन्तु यटि उसकी यह कहकर 
पुष्टि की जाए कि वह्द तो हिन्दू धर्म की भावना की फैली हुई बेल दे, जेसीकि वह वस्तु होती ऐ जो 
प्रकृत्या जीवन को मदत्तद्दीन बना देती दे भर उसके उत्स को द्वी विपाक्त कर देती है + जबकि दूसरी 
ओर ईसाइयों ने जो भदी और बुरो चीज़ें पैयार की हैं, उन्होंने उनके धर्म के सारे प्रयोजन को ही 
नष्ट-श्रष्ट कर दिया दै और धर्म के लिए एक चुनौती पैदा कर दी दे, तो इन दोनों प्रकार के धर्मों के 
चौच में खुनाव करने का वस्तुत- अर्थ होगा मिथ्या भौर सत्य के मध्य चुनाव करना, जीवन को 
समृद्ध करनेवाले मूल्यों को अस्वीकार करनेवाले धम तथा उनको सुरक्षित रखनेवाले धर्म के बीच 
चुनाव करता ।?? (ए० ६७) । 
ढ|० मैकनिकोल ने ईसाश्यत की शिद्धाशञ्नों और उसके ययार्थ भाचर्‌य में--प्रोफेसर एच० फ्रिक 
के शब्दों में इनील और ईसाश्यत में--अन्तर करने की चेष्टा की है ! वह लिखते हैं. “दूसरे धर्म 
एमारे पंसे का अपेक्षा इतने रूपों में श्रेष्ठ हें कि हमारा सिर लज्जा से कुक जाता है । उन घर्मों में 
गहरी धार्मिक निष्ठा, अपनी धामिक भारथा फे लिए स्वेच्छुया चलिदान करने की भावना, भद्र जीवन, 
समाज में हार्दिक सयम तथा भनुशासन के इतने अधिक उदाहरण मिलते दें कि हम इंसाई तो 
उनको देख-सुनकर अवाक्‌ रह जाते दें | इमारी दलोलें कोई काम नहीं झातीं, क्‍योंकि एमारे धर्म में 
जो उदाहरण मिलते द वे अपने सच्चे रग-रूप में प्रकट होने पर मनुष्य के बृथा प्रयत्न जान पढ़ते है, 
वे किसीको प्रभावित करने में प्रसमय है | यह असफलता, जो एक शनुभवसिद तथ्य दे, 
निस्लन्‍्देश यह प्रकट फर देती दे कि श्वाल और ईसाश्यत में सेदान्तिक दृष्टि से भ्रन्तर होने को 
उपयुक्त वात नदी दे ।?? ['द गास्पेल, क्रिश्चियैनिंटी एएट अदर फेथ्स” (१६४८), प० ५२] | यदि 
ईसाइयत इजाल से भिन्‍न शो गई है, तो क्या अन्य धर्न अपने प्ाद्ों से शलग नहीं हट गए होंगे ₹ 
यदि दूसरे धर्म ऐसे प्राध्यात्निक गुर्णों का विजास करने में सक्षम दें 'जो एन डसाशयों को अवक्‌ 
बना देते ई?, तो उनको उख़ाढ फेंकने की कया कोई भावत्यक्ता दे € 
? सा आकाश का योई देवदूत घदि फिसी ऐसे इजील का उपदेश करने लगे, नो एमारे 

उपदिष्ट इजील से भिन्न दो, तो उसे अभिशप्त हो जाने देना चाहिए |? “पकिसी भी एक नाम में 
मोक्ष प्रदान करने फी शक्ति नहीं दे, क्योंकि भूनल पर कोई ऐसा नाम नहीं दे जो जनता में लोद- 
प्रिय भी ऐ और जिसका सह्या लेकर एम मवसागर से भी पार उत्तर जाए 7 


३५६ प्राच्य घर्म और पारचात्य विचार 


शास्त्रीय और इसीलिए मिथ्या करार दे दिया जाता है | विकास को भल् माना जाता 
है और लकीर के फकीर बने रहने को कत्तंव्य । प्राचीन अज्ञानता को देवीशकित द्वारा 
स्फुरित सत्य कहकर उसको धामिक समर्थन प्रदान किया जाता है। मतान्धता एक 
रोग है जो मावव स्वत्ता और प्रगति का बहुत श्रपकार करता है, चाहे यह रोग 
धर्म, राजनीति था सामाजिक विचारणा में किसी भी क्षेत्र मे क्यो न हो। रुस में 
रहनेवाले गर-कम्युनिस्ट, इटली में रहनेवाले गर-फासिस्त और जर्मनी मे रहनेवाले 
यहूदियों तथा सोशलिस्टो के साथ उसी भावना के साथ व्यवहार होता है जिस भावना 
से रूढिवादी चर्च ईसाई धर्म के रूढियत सिद्धान्तों को न माननेवाले 'डिसेन्टर्स” और 'नॉन 
कन्फर्मिस्ट्स' के साथ व्यवहार करते थे ।* 
आधुनिक उत्पीडक, जो घ॒र्म को जड से उखाड फेंकने की चेष्टा कर रहे हैं, 

जँसाकि रूस मे हो रहा है, या इसकी प्रकृति को बदलने की कोशिश कर रहे हैं, जैसा 
कि जमंनी में वे पुराने घिसे-पिटे दिखाबटी तकों की पुनरावृत्ति कर रहे हैं, 
जिनको वहुत समय नही हुआ कि ईसाइयत में काफी समर्थन प्राप्त था ।* 
पन्द्रह सौ वर्षों से भी श्रधिक समय तक ईसाई लोग उन लोगो पर श्रत्या- 
चार करने के लिए हरदम तैयार रहे हैं, जो लोग उनके एक विशेष प्रकार के 
मुहर-छाप वाले धर्म को मानने से इन्कार करते थे। वे होड लगाकर लडाकू भावना 

१. एक प्रकार की कट्रपन्थिता की स्थापना करनेवाले ऐथेनेसियस के विषय में कहते हुए डॉ० 
स्टेनले लिखते दे : “यह एक ऐसा शब्द दे जो कुछ ृद तक, सकीर्णता भौर जब्ता, कदाचित्‌ वुद्धि 
की कठोरता भौर भावना की निर्जीवता कभी-कभी विषाक्त विद्वे प को भी प्रकट करता है | एरियनों 
के विरुद्ध उसकी कट्टक्रियों से यद्ट सिद्ध हो जाता दे कि किस सीमा तक एक चीरात्मा पुरुष भी दलगत 
भावना भर अपने युग की हिसात्मक उद्मता से पयश्रष्ट हो सकता हद | उनके लिए जिन विंशेषयों का 
उसने खुलकर प्रयोग किया दे, उनके कुछ नमूने ये दँ : शेतान, क्राइस्ट-विरोधी, दीवाने, यहूदी, वहु- 
देवपूजक, नास्तिक, कुत्ते, मेड़िये, शेर, खरगोश, गिरगिट, जलव्याल, ईल, मसीज्षेपी, पिस्स,, गुवरेले, 
जेके आदि । कुछ ऐसे मामले मी हो सकते दे जब ऐसी भाषा का प्रयोग उचित कहा जा सके, किन्तु 
सामान्यतः भर इसके प्रयोक्‍ता के प्रति पूर्ण समादर की भावना रखते हुए, हम वाद-विवाद की इस 
शैली के विरुद्ध चेतावनो हो देंगे, इसे उदाहरण के रूप में अयोग करने के लिए नहीं कहेंगे |? 
(लिक्चर्स श्ॉन द हिसद्री भव द इस्टर्न चचे!--लेखक ए० पी० रटेनले (१८६२), पृष्ठ २४६-७] | 

२. फल्जेन्टियस (५०० ६०) कह्दता दे कि “बिना रचमात्र सन्देह के, सभी यहूदी, काफिर और 
सम्पदायवादी नरक की चिरन्तन श्राय में रोके जाएगे /?? शिष्ट सेंट हुई तक यह्द कह सके थे * 
“किसी कगडालू यहूदी को एक साथारण आठमी सबसे श्रच्छा उत्तर यही दे सकता दे कि जहा तक 
जा सके सारी तलवार वह उसके भीतर घुसे दे !” लूथर ने जब यह सुना कि स्विस सुधारक ने 
ऐरिस्टीडीज़, सुकरात श्र कैटो जैसे 'सनन्‍्त-स्वभावी, वीर, निष्ठावान और चरित्रवान लोगों की समा के 
रूप में? स्वर्ग का चित्रण किया दे तब उसमें ज्विगली के मोद्ष के वारे में निराशा हुईं | गेकाले कैथॉलिक 
सिद्धान्त के विषय में इन शब्दों में वतलाता है. - “मैं सही हू भौर छुम यलती पर | जब तुम मुमसे 
अधिक वलवांन टोओ, तो तुम्हें मेरी वा्तें सहन करनी चाहिए, क्योंकि यह तुम्हारा कर्तैन्य दे कि तुम 
सत्य को सहन करो : किन्तु जब मैं तुमसे अधिक वलवान होऊ, तो में घ॒ुमपर भ्रत्याचार करू या, 
क्योंकि गलती करनेवाले व्यक्ति को उत्पीडित करना मेरा कर्त्तज्य दे |” विश्वयुद्ध (प्रथम) में सेना के 
एक पादरी ने अपने ही समकछ् पढ वाले एक दूसरे पादरी से जो कष्दा था, उसकी याद यहां भा वाती 
है; उसने कहा था » “में भर आप दोनों एक ही 'न्वामी? की सेवा कर रहे है, श्राप अपने दग से 
वर रहे है, पार मैं उस दय से नो ढन ला? को सिय है [?? 


वर्मो का सम्मिलन ३५७ 


से भ्रमास्तिक रूस के विरुद्ध उसी प्रकार का पर्म-युद्ध छेडने के लिए तैयार हैं जसा 
युद्ध वारहतरी शताब्दी मे एकेश्वरवादी इस्लाम के विरुद्ध उन्हीने छेडा था। अगर 
वोलशेविक लोग (रूसी साम्यवादी) जिस चीज़ को सत्य समझते है, उसके हित में 
वैसे ही उपाय काम लाते है, तो हम उनको दोष नही दे सकते | हम यह कहने के 
अ्रधिकारी नही रह जाते कि हमारा श्राचरण जवकि एक तत्त्वज्ञान पर आधारित है, 
तब उनमे मतान्धता या हठघधर्मिता की सनक है । यदि हम श्रेष्ठतम सत्य के ठेके- 
दार वनवार, उसके नाम पर अत्याचार और उत्पीडन का समर्थन करते हैं तव दूसरो 
को भी तो श्रधिकार है कि वे नास्तिकतावाद के हित मे श्रन्य धर्मो को उत्पीडित 
करें--हम किस तर्क के श्राधार पर उनके कार्यों पर झापत्ति कर सकते हैं ? सच्ची 
बात तो यह है कि शक्ति का, हिंसा का सहारा लेकर कोई भी सिद्धान्त दृढतर नही 
होता और न कोई सत्य भ्रधिक सत्य वन जाता है। विज्ञप बार्नेस मामले की जड तक 
पहुच जाते हैं, जब वे कहते है . 


“इसके बावजूद कि घामिक अत्याचार के हजारो मामलो को “प्रोल्ड 
टेस्टामेट' के श्राधार पर न्यायोचित ठहराया जा सकता है, विना इसका विचार 
किए कि मनुष्य की गहनतम घमर्मनिप्ठा की यह स्वाभाविक उपज हो सकता 
है, भले ही यह सत्य हो कि कान्‍्स्टेनटाइन के समय से ही ईसाई चर्च की 
प्रत्येक शाखा द्वारा इसका व्यवहार किया गया है, नरम से नरम रूप में भी 
धामिक उत्पीडन उचित नही है , वह भूल तो है ही, अपराध भी है। भूल 
तो वह यो है, क्योकि वह कभी सफल नही होता ।" भ्रपराघध वह इसलिए है, 
क्योंकि पृण्य के नाम पर आप मानव-जाति की श्रधम लालसाञ्रों को खुल 
खेलने की छूट दे देते है ।”* 


हमारे श्राध्यात्मिक श्रस्तित्व को इतिहास झौर नूगोल, देश भौर काल ने प्रभा- 
वित किया है| विचार घून्‍्य मे जन्म नही लेते । जिस प्रकार एक विशेष प्रकार के 
भोगोलिक क्षेत्र के पेड-पीघो तथा पशुओं पर वहा की भोतिक दह्मादो, मिट्टी, जल- 
वायु इत्यादि का प्रभाव पडता है, उसी प्रकार विचारो को सोचनेवाला मन जिस ढग 
का होता है उंसी ढंग में विचारों का विकास भी ढल जाता है । भ्राखिर, अपने धर्म 
या राष्ट्र के प्रति हमारा जो कत्तंव्य होता है, वह हमारी इच्छा या हमारे चाहने न 
चाहने का प्रइन नदी होता, वरन्‌ वह एक अन्च-भाग्य या यूथ-मनोवृत्ति की छत होता 
१ उत्पीड़न सदा भतफल नहीं ऐोता। इसीफे कारण ईसाश्यत को उत्तरी 'अफ्रीका से अपना 
चोरिया-विलूरा गोल कर भागना पड़ा । उत्पीड़न के द्वारा अल्वीजनमीज़ को कुचल दिया गया। उद्ने 
स्पेन से प्रीटवग्टेंएट संत का नास-निशान मिदय दिया | लेंका इमसे कहता दे कि फ्रास में कैपोंलिक 
मत का जी प्रसार एच उनका कारण झुझ्यत सेंव यार्थोलोम्यू दिवस का ४त्याकाए्ट ओर नान्तीज् 
पर्मलिय का मचूसा थी | ईस्ताई-विरोधी धर्मों ने इंसाई धर्ष के लिए जो खत्रा पैदा कर दिया था| 


उससे इंसाश्यत ने अपना वचाव तलवार के वल से किया, उसीसे अपना शक्ति बटर घोर उसों 
चल से एज़ारों आदमियों यो ईसाई बना टला । 


२. शुद् सच ए फेय भरॉफेण्ट? १ , पृष्ठ झडापी । 


३५८ प्राच्य धर्म भर पाइचात्य विचार 


है ।* यदि हिन्दू गंगा के तठ पर वेद-मत्रों का पाठ करता है, यदि चीनी साहित्यिक 
भाकियों के सग्रहों (ऐनालेक्ट्स) का चिन्तन-मनल करते हैं, यदि जापानी बुद्ध की 
प्रतिमा की पूजा करते हैं, यदि युरोपीय लोग क्राइस्ट की मध्यस्थता पर विश्वास करते 
हैं, यदि श्ररव लोग मस्जिदो में कुरान पढते हैं, भौर यदि श्रफ्रीकी लोग भूत-अ्रेतो या 
जड़ वस्तुओं के श्रागे सिर झुकाते हैं, तो इनमे से हरेक के पास अ्रपने विशेष प्रकार के 
विश्वास के लिए ठीक एक जेसे ही कारण हैं। श्रास्था का प्रत्येक रूप अपने श्रनुया यियो 
के आन्‍्तरिक दृढ विश्वास शौर भक्ति को ठीक एक ही प्रकार से श्रनुप्राणित करता 
है । इस विधि से ईश्वर का गह॒नतम बोध उन्हें हो जाता है भौर ईश्वर की शक्ति 
पूर्ण रूप से उनमे स्फूरित हो जाती है। हर घर्मं श्रपती वैघता का दावा इस आधार 
पर करता है कि केवल उसीके माध्यम से उसके अ्रनुयायी वह सब बन सके हैं जो कि 
वे हैँ । वे उसके वातावरण में रहकर बड़े हुए हैं भौर वह उनके भ्रस्तित्व का एक भ्रग 
बन गया है । 


“धर्म ईश्वर का चेहरा है जो हमारे सामने श्रनावृत रूप में प्रकट होता 
है , यह वह रीति है जिससे, हम जैसे भी हैं वैसे रहते हुए, ईइवर की दिव्य 
शक्ति के स्फ्रण को स्वीकार करते हैं और उसके श्रनुसार भ्रपनि जीवन में 
परिवर्तन करते है। यह हमारे लिए अनिवाय और अपरिहाये है भौर इससे 
हमे मोक्ष प्राप्त होता है। यह हमारे लिए अन्तिम सम्वल है श्रौर इसके लिए 
कोई दर्त हम वही लगा सकते, क्योंकि इसके सिवाय हमारे पास हुसरा चारा 
नही है, श्ौर बयोकि हमारे पास जो कुछ है, उसमे हम ईव्वर की वाणी के 
बलाघधातो को पहचान सकते हैं । परन्तु, इससे इस बात की सम्भावना का कही 
निपेघ नही होता कि बिलकुल भिन्‍न सास्क्ृतिक दक्षाओ में रहते हुए दूसरे प्रजातीय 
समूहो के लोग दिव्य जीवन के साथ अपना सम्पर्क बिलकुल दुसरे ही प्रकार 
से श्रनुभव कर सकते हैं, और उनका अपना एक धर्म भी हो सकता है जो 
उनके साथ-साथ विकसित हुआ है भर जिससे वे श्रपने को तब तक विलग 
नही कर सकते जब तक वे अपने वर्तमान रूप में बने रहते हैं। श्रौर उनको 
इस वात का भी भ्रधिकार है कि वे उस धर्म को पूरी निष्ठा भौर भक्ति के 

१ तुलना कीजिए - चित्रकार बैन स्टाइका को लिखा गया टॉल्सटॉय का पत्र जो ने विश्रोस्रॉपी? 
(४ जनदरी १६११) में पुनर्मुद्रित हुआ : “ईसा का सिद्धान्त मेरी दृष्टि में उन बहुत से सुन्दर सिद्धान्तों 
में से ०क है जिनको इसने प्राचीन मिस्र, इजरायल, हिन्दुस्तान, चीन और यूनान से श्राप्त किया है | 
इंसा ढारा उपदिष्ट जो दो सिद्धान्त दे - पहला, हैश्वर से अर्थात्‌ निरपेज्ष पूर्णता से प्रेम करना, और 
दूसरा, अपने पड़ोसी से प्रेम करना श्र्थात्‌ बिना किसी भेद-भाव के सम लोगों को प्यार करना - 
उनका उपदेश ससार के सभी मद्दान सन्तों ने किया है । ईसए्यत के लिए मेरे मन में कोर्ट पत्न- 
पात नहीं दै । यदि मे विशेषतः ईसा की शिक्राओं के प्रति आकर्षित हुआ हू तो इसके ये कारण ६ 
(0) में ईसाई माता-पिता से पैदा हुआ और ईसाइयों में दी रहकर बड़ा.डुआ | और (२) ईसाई धरने" 
संस्थाओं (चर्चों) ने नो चकित कर देनेवाला मिथ्याचार फैला रखा दे, उतमें से शुद्ध सिझान्तों को 
घान्‍ने में मुमे बहुत भझाध्यात्मिक आनन्द ग्ाप्त हुआ दे |?” 


धर्मो का सम्मिलन ३५६ 


साथ अपने लिए पूर्णत वैध मान सकते हैं श्रौर इस पूर्ण वेघता को श्रपनी 
घामिक भावना के तकाज़ो के अ्रनुसार श्रभिव्यवित प्रदान कर सकते हैं ।”* 


प्रलग-प्रलग प्रकार के धर्ं-मत स्वरूपहीन सत्य के ऐतिहासिक स्वरूप हैं । 
जबकि खज़ाना एक और अ्रभेद्य है, तव उसको ग्रहण करनेवाला मृत्तिका पात्र श्पनें 
समय झौर वातावरण का स्वरूप और रग प्रपना लेता है प्रत्येक ऐतिहासिक दृष्टिकोण 
ईश्वर की सम्मावित और पूर्ण भ्रभिव्यवित है, जो इसके बावजूद नही, प्रत्युत्‌ श्रण्नी 
विशिष्टता के कारण हमको उच्चतम वस्तु तक ले जाने में सक्षम है। हर धर्म मे जो 
थोडी-बहुत भिन्‍नता श्रौर विशेषता रहती है, उसके कारण प्रजातिगत समूहो को उनके 
प्रति एक विज्लेप श्राक्पंण रहता है । डॉ० इन्गे कहते हैं कि कोई भी अग्रेज़ रोमन 
कैधॉलिक नही हो सकता इस कथन की व्यास्या सन्तयान ने इस प्रकार की है 


“झगर कोई अग्रेज्ञ श्रपतेको कैथॉलिक कहलाना पसन्द करता है, तो यह 
भी उसकी उन हजारो सनको में से एक है, जिसकी श्रोर उसके अन्त करण 
में गम्भीर रूप से छिपे विनोदी मनुप्य की रुकान हो सकती है। वह भले ही 
श्राध्यात्मिक तीर्थेयात्रा पर रोम चला जाए, परन्तु यदि वास्तव में उसका 
विश्वास परिवर्तित हो जाता है और हृदय से वह कैथॉलिक बन जाता है, तो 
समभ लीजिए फि वह पहले जंसा व्यक्ति रहा ही नही । उसके घर पर जो 
वातावरण है, उससे वह कंथॉलिक वन जामे के बाद कितना भ्रलग हो जाएगा, 
कितनी चौडी दरार उसके श्रागे के जीवन भ्ौर पूर्व-जीवन में पड जाएगी, 
इसको शब्दों में व्यक्त नही किया जा सकता । एक आधुनिक अग्रेज़, जिसके 
रक्त में हो स्वतत्रता, प्रयोग श्रोर श्रमिलनणीलता (रिजर्व) घुली हुई है, वह्‌ 
यदि रोम की तीथ्थ-यात्रा करने जाए, तो श्रवध्य ही यह उसका आत्मघात है, 
इसके पहले कि वह कैथॉलिक मत के गढ़ को सिज़दा करने पहुचे, उसके 
अत करण के मनुष्य को दम तोड़ देना होगा । ऐसा ग्रग्रेज़ सन्‍्त भी वन सकता 
है, परन्तु यह तभी सम्भव होगा जब वह एक विदेशी वन जाए, या अपने देश 
में रहते हुए भी भ्रपनेको विदेगी-सा अभ्रनुभव करने के लिए भ्रस्तुत रहे ।” 


यह परिवतंन आगिक नही होगा, वरन्‌ एक स्वभाव की दूसरे स्वभाव के साथ झदला- 
बदली होगी । धर्म वायोलिन के तार की तरह होता है . यदि उसे अपने अनुनादित 
घरीर से (वायोलिन से) अलग कर दिया जाए, तो या तो उसकी भकृति ही बन्द 
हो जाएगी, या यदि वह ककृत होगा भी, तो गलत स्वर उसमे से निकलेगा । 

जिस प्रकार मनुष्य का व्यवितत्व स्मृति वी स्थिरता पर निर्भर करता है, 
उसी प्रकार सामाजिक जीवन परम्परा की स्थिरता पर निर्मर करता है । परम्परा के 
द्वारा समाज भपने प्रतीत को याद रखता है | यदि हम व्यवित को अपनी परम्परागत 
जड से उखाड़ लें, तो वह झ्रसम्वद्ध, भ्रस्पप्ट भौर उद्भ्रान्त हो जाता है | जिन लोगों 

१. ट्रोल्टस्च - 'क्रिश्चियन थॉट! (१६२३), पृष्ठ २६-७ । 


३६० प्राच्य धर्म और पाश्चात्य विचार 


का घम्म-परिवर्तेत मे विश्वास है, वे ऐतिहासिक प्रक्रिया को मनुष्य के ऊपर बाहर से 
थोपी हुई निरकुशता मानते हैं श्लौर यह सोचते हैं कि धर्म का चुनाव एक प्रक्रिया के 
द्वारा किया जाता है जो किसी सिक्के के चक्कर के समान होता है| इतिहास आ्रगिक 
या समन्चित प्रक्रिया है, यह मनुष्य के ऐहिक प्रारव्ध का एक पक्ष होता है जो मनुष्य 
के लिए उतना ही आवश्यक होता है जितनी व्यक्तिगत पहचान के लिए स्मृति की 
ग्रावश्यकता है। यह विक्षृति की भावना के ऊपर स्मृति की विजय है। श्रपने सामा- 
जिक अतीत को भूल जाने का श्रर्थ अपने उद्गम को, अपने वश्ञानुक्तम को भूल जाना 
है। श्रत मनुष्य के धर्म को मनुष्य के जीवन की श्रन्‍्य वातो से भ्रलग कर लेना उत्तना 
ही कठिन हो जाएगा जितना सोने की एक लकीर को उस चट्टान में से, जिसमे वह 
प्राकृतिक रूप से निहित होती है, अलग करना कठिन होता है। भगवद्गीता, जिसमे 
ऐतिहाप्िक प्रक्रिया को बहुत अच्छी तरह समझने की चेप्टा है, लोगो की श्रास्थाओ को 
डिगाकर उनका मनोवैज्ञानिक सुख छीन लेने के विरुद्ध हमको चेतावनी देती है|" 
हमसे श्राशा की जाती है कि हम दूसरो की श्रास्थाश्रों मे भले ही विश्वास न करें, 
परन्तु उनकी पुष्टि हम करें ।* मानव-स्वभाव कोई साफ सस्‍लेट या तख्तास्याह नही 
है जिसपर हम खडिया से चाहे जो लिख मारें और फिर एक स्पज से उसे मिटा डालें। 
यह एक सवेदनशील चेतना है जो सूक्ष्म से सुक्ष्म प्रभावों को अकित कर लेती है। 
हमको यह वान श्रच्छी त्तह समभ लेनी चाहिए कि एक सामाजिक व्यवस्था को उत्पन्न 
करने मे कितना जोर आता है, स्वतन्त्रता और स्थिरता के बीच सन्तुलन स्थापित 
करने मे समाज को कितनी परेशानी होती है, उसे कितना प्रयत्न करना पडता है, 
क्योकि अगर कोई सामाजिक व्यवस्था ने हो, स्वतत्रता और स्थिरता का कोई सतुलन 
न हो, तो अच्छा जीवन विताना श्रसम्भव हो जाता है। चूकि प्रत्येक धर्म सामाजिक 
सइ्लेषण का उद्देश्य लेकर चलता है और एक सीमा तक उसे पूरा भी करता है, इस- 
लिए उसको हटाकर उसके स्थान पर उसके किसी प्रतिद्वन्द्दी धर्म को रखने में बहुत 
सतर्क रहने की भ्रावश्यकता है । इसके अ्रतिरिकत यह भी है कि दूसरो के दृढ़ विश्वासो 
या मान्यताओं को छिन्न-भिन्‍न कर देना या उनका खण्डन करना किसी धर्म के लिए 
वाहवाही की वात नही है । यह कोई ऐसी मूढतापूर्ण मन की मौज नही है जो धर्म मे 
प्राचीन प्रतीको का या जलकुम्भी की तरह उगे चिह्नो को पसन्द करने की श्रोर हमे 
प्रवृत्त करे । नवीनता हमारी कुतूहल-वृत्ति को जागृत भले करे, परन्तु पुराने सवेगों 
77, २६ | 
रावर्ट लई स्टीवेन्सन ने एक वार एक महिला पधर्म-प्रचारिका (मिशनरी) को लिखा था 

“अपने मिथ्याविनय को पूर्णतः और सर्व के लिए भूल जाभों और याद रखों कि क्या सह्दी दे और 
क्या गलत है, टस सम्बन्ध में मनुष्य की जो परम्परागत या पैतक भावनाएं है उनकी उनकी हत्या किए 
विना तुम नहीं बदल सकती | तुम्हें ऊपर से वे भले ही जगली या असभ्य जान पड़, परन्तु 
सदा पैय॑ से उनको सहो, सदा कोमलता से उनको परखो, सदा ही उनमें से कुछ न कुछ भच्छाई के 
वोज ढूढों इस वात का ध्यान रखो कि तुम्हारा काम उस भ्रच्छाई के बीज को भकुरित भीर पद्चवित 
करना दे : याद रखो कि तुम्हें जो करना दे वह केवल यह कि मनुष्य को उसकी सभ्यता की परम्परा 
में, जेसी भी वह दे, रखते हुए उसे सभ्य बनाना दे ।?? 
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के कारण मनुष्य के गहनतर भावात्मक स्तर हिल-डुल जाते हैं श्लोर उनकी प्रतिध्वनि 
मनुष्य के वचपन और उसकी प्रजाति तक पहुचती है । श्राघुनिकता के द्वारा मनुष्य 
के जीवन में नई जागृतिया झा सकती हैं, परन्तु पुरानी स्मृतिया शक्तिशाली स्वप्नो 
फो जन्म देती हैं। 'भगवद्गीता' ने यह अनुभव किया था कि इन्द्रिय-ग्राह्म प्रतीक, भले 
ही वे कितने ही भोडे और प्रवगढ क्यो न हो, ओर पुजन-झाराधन के श्रादिम से श्रादिम 
सकेत या भगिमाए पवित्र ईष्वर का बोध कराने के साघन वन सकती हैं | यद्यपि इन 
विचारो, स्नैहों, कल्पनाञ्रो मे से कोई भी उस श्रवर्णनीय णक्ति को, जिसकी पूजा हम 
करते हैं, जानने के लिए पर्याप्त नही है, तथापि धर्म के श्रनुशआसन का यह तकाज़ा है 
कि हमको, हम जहा है श्रोर जैसा भी हम कर सकते हैं, ईश्वर की आराधना करने 
के लिए इच्छुक रहना चाहिए । नाना प्रकार के जो प्रतीक हैं, वे वास्तविक वस्तु के 
सादृष्य से चाहे जितने दूर हो, फिर भी वे मनुष्य के मन में एक समृद्ध घामिक अनु- 
भव को जगाते हैं श्नौर उसे पोपित करते हैं ) किसी देश में जो धर्म-सम्प्रदाय वहुत 
काल से चला श्राता है, वह उसके रग मे रग जाता है, वह किसी भी ऐसे धर्म की 
अपेक्षा जो बाहर से झायातित हो, रचनात्मक धर्म का अच्छा साधन वन सकता है, 
वह उसकी भ्रपेक्षा श्रधिक लाभप्रद स्थिति में होता है।* कारण यह है कि किसी भी 
नये घर्म मे दीक्षित होनेवाला व्यवित उस धर्म के परिवेश में अपनेको बिलकुल अज- 
नवी-सा प्रनुभव करता है | वह उस श्रवेघ शिश्लु की तरह भ्रपनैको समभता है जिसका 
कोई उत्तराधिकार नही होता, जिसका अपने पूर्ववर्ती लोगो से कोई सम्बन्ध-सूत्र नही 
होता । दूसरे लोगो मे जो चीज, आदत या मृलप्रवृत्ति वन गई होती है, वह उस 
व्यक्ति मे एक दिखावा, बनावट या भाडम्वर जान पडती है। नया धर्म मनुष्य के 
जीवन का आन्तरिक विकास या स्वाभाविक प्रगति नही होता । यह पुरानी भ्रास्थाओ 
मे से उदभूत नही होता, वरन्‌ न जाने कहा से उसके जीवन में श्रा टपकता है | 
दुर्भाग्यवश, जिस तरह अपने राष्ट्र मे श्रास्था रखने से हम मानव-जाति पर 
अपनी शास्था सो बैठते है, उसी तरह अ्रपने घर्म मे श्रास्था रखकर हम दूसरो की 
?. महात्मा गाधी लिखते हैं. : “परम के मामले में मुझे अपने पेंठक धर्म से हा सनन्‍्तोप करना 
चाहिए, अर्थात्‌ परम में अपने आसपात के वातावरण का ही उपयोग फ्रना चाहिए | यदि मुझे अपना 
धर्म दोपपूर्ण जान पड़े, तो मुझे उसके दोपों को दूर कर उसे शुद्ध वरके उसको सेदा करनी चाहिए ॥१ 
उन्होंने ईसाई मिशनरियों से कहा था ; “में आपको यह बतला दू कि आपके यहां प्रागमन का यह 
उद्दे श्य नहीं छोना चाहिए कि पृत्र फे लोगों के जीवन को आप उनकी ज्ठों से उसाड दें ।? (सी० 
एफ० ऐण्ट्वूज़ लिखित महात्मा ग्राथीज् आइठियाज,? प्र० ६) | प्रसिद्ध नतखगास्तों पिट राष्वर्स 
पिग्ते ऐ हमारी देशवासा जनता कठाचित इस वात को नहीं समर पाती कि मानव-जातियों के दिपय 
में सोज परनेवाले अधिवांश नृशान्त्रलेयक जो ससार के सभी मार्गों में काम बरते ऐ भौर उस देशो के 
मनुष्यों फे रोति-रिवाजों झौर धर्म के बारे में सहानुभूतिपूर्वक सब कुद जानना चाहते है, न चाएते हुए 
भो कितनी इउ्ता से इस निष्फर्प पर पदुच गए हैं कि आदिय जातियों का पुराना धर्म उनसे छुअकर भर 
उरनीं ईसाई बनाकर तथा उनरी सम्कृति को टिय-मिन करके मिशनरियों ने उन जातियों कर पपृरणीय 
क्षति की हे और #में भो नुकसान पहुचाया दे, क्योंकि उनके इस काये में स्थानीय जनता में प्रशान्ति 
और हम पाश्चार्यों के प्रति शग्रुता की भावना फैल गई है |! (द क्लैश ओव कल्चर एएट कॉन्टेक्ट 
प्‌ रेसेज़,? पृष्ठ २४०) । हु 
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धर्मास्थाओ को नष्ट करते जान पडते हैं। हर धर्म का झनुयायी प्रपने-अपने धर्म को 
उसी प्रकार निर्यात की सामग्री मान बैठा है जिस प्रकार चीनी मिट्टी के वर्तनया 
जापानी रगीन छपाई के वस्त्र निर्यात की वस्तुए हैं। वे सभी झात्माश्रो को खदेडकर 
एक ही आध्यात्मिक वाडे मे वन्द कर देना चाहते हैं। अगर सारी मनुष्य-जाति वर एक- 
सा धर्म-मत लाद दिया जाए, तो मानवता की कितनी महान क्षति होगी, इससे वे 
ग्रनजान हैं । ससार भे जितनी अलग-श्रलग प्रकार की धामिक परम्पराए प्रचलित हैं, 
उनका यदि दमन कर दिया जाए, तो इससे ससार मे एक भारी कमी श्ा जाएगी | 
जिस चीज़ को अभी हमने ठीक से समझने की कोशिश ही नही की है, उसको नष्ट करने 
का भ्रधिकार क्‍या हमे है ” लोगो की आत्मा के लिए जो वस्तु मृल्यवान है, जिसे 
युगो से मनीषी विद्वानों ने परिश्रमपृवंक निर्मित किया है, उसे घूल में मिला देना, 
आध्यात्मिक सत्यानाश करना है। मानवीय चेतना जिन विमूतियों से प्रेरणा ग्रहण 
कर सकती है, उनमे से एक हैं गौतम बुद्ध । उनकी पवित्र स्मृति का प्रभाव हमारे 
लाखो-करोडो साथी मनुष्यो पर बहुत गहरा है। सदियों से मानव-जीवन को भव्य 
भौर गरिमामय बनाने की दिशा मे इससे जो प्रेरणा प्राप्त हुई है, वह श्रकृत है। मनुष्य 
की झात्मा को सुसस्कृत करने श्रौर उसके सामाजिक सम्बन्धो को मानवीय बनाने में 
इसका योगदान बहुत प्रभावशाली रहा है | फिर भी, दूसरे भण्डो के नीचे रहकर 
लडनेवाले लोगो द्वारा, जो निस्‍्सन्देह अपने धर्म श्रौर जाति के नैष्ठिक प्रेमी हैं, उस 
महान आत्मा की स्मृति को नष्ट करने भर उनके प्रभाव को मिटाने की चेष्टाए की 
जा रही हैं। इसका कारण उनका अन्ध-पूर्वाग्नह और उनकी दयनीय भ्ज्ञानता है। जो 
धर्म हृदय का इतना कठोर हो सकता है, जो इस प्रकार की जातीय आपदा को झात्त- 
चित्त होकर चुपचाप देखता रह सकता है, उसको धर्म की सज्ञा देना भी उचित नहीं 
जान पडता | ईसा कहते हैं “यह मत सोचो कि मैं प्रचलित विधि-नियम को या 
पैगम्बरों की शिक्षाओं को नष्ठ करने के लिए श्राया हु॒मैं विनाश करने के लिए नहीं, 
बल्कि जो प्रभाव है उसकी पूर्ति करने के लिए आया हू ।”* वह हमसे कहते हैं कि 
घुधुआती हुए सन के डठल को मत बुझाझो (क्योकि उससे किचित्‌ प्रकाश तो मिलता 
है) भर कुचली हुई बासुरी को मत तोड़ो (क्योकि उससे बेसुरी ही सही, रागिनी 
तो मिकलती हूँ) । 

चूकि प्रत्येक धर्म एक विकासशील भ्रान्दोलन है, इसलिए इसकी कोई भी 
अवस्था या रूप पूर्ण होने का दावा नही कर सकता । कोई भी ऐतिहासिक धर्म निरपेक्ष 
और श्रपरिवर्तनीय सत्य नही माना जा सकता । आखिर, पृथ्वी पर जो प्राचीनतम 
चट्टानें है, उनकी श्रायु को देखा जाए, तो उसकी तुलना में मनुष्य का इतिहास कितना 
नगण्य है, भ्ौर यदि हम किसी घर्मं की श्रायु का विचार करें, तो उसको देखते हुए 
मनुष्य का जीवन श्रौर भी कम महत्त्वपूर्ण जान पडता है, फिर, यह मानना तो एक दु साहस 
ही है न कि इतनी थोड़ी-सी श्रवधि में हमने निरपेक्ष, पूर्ण एवं श्रन्तिम सत्य को जान 
लिया है । 


+ में य्यू, ?, (७ ] 
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हम यह मान ले सकते हैं कि चूकि मनुष्य को ईब्वर ने सबसे पहले बनाया, 
इसलिए वह मनुष्य मे न केवल अ्रविच्छेद्य रूप से श्नन्तनिहित है, वरन्‌ वह उसके 
भीतर शक्ति का सचार करनेवाला भी है । हम चाहे जितने परित्यव्त जान पढें, 
परन्तु ईश्वर हमारे श्रस्तित्व को पूर्णत सभाले हुए है। ईश्वर सव जगह है, आध्या- 
त्मिक साधना की ऊचाइयो की शोर श्रमसाध्य चढाई करते समय मानव-जाति के 
कदम जब लडखडाने लगते हैं तथ ईश्वर भ्रपती चेतना से उसको सहारा देता है । हम 
प्रकृति को तीन्रगति नही दे सकते, हालाकि हम उसके क्रिया-कलापो में सहायता 
ग्रवश्य कर सकते हैं। यदि हम इतने दम्भी हैं कि चुपचाप यह प्रतीक्षा किए विना कि 
ईदवर हमको कब (माया-मोह के शावरण हटाकर ) नगा करता है, हम धर्म फो ही 
सारी समझदारी और कल्पना की चीज़ो से नग्न करने लगते हैं, तो शायद जीवन के 
अन्तिम समय तक भी हम कोई ऐसी चीज़ नहीं छोड जाएगे जिसपर हमारे इन्द्रिय- 
प्रतिवन्धित मन और लालसा-प्रसीमित हृदय अपने को टिका सके । 

जो लोग एक सर्वेव्यापक 'लोगस' (शब्दब्रह्म) मे विश्वास करते है, उनको 
दूसरे घर्मों के महत्व को स्वीकार करना ही पडता है । दिव्य सन्देशवाहकों (ईसाई 
धमं के ग्रादि प्रचारको ) ने यह माना है कि मनुष्य मे ईए्वर की शोध करने की स्वा- 
भाविक प्रवृत्ति है , उन्होंने यह कहा है कि मृतिपुजक काफिरो के मन मे भी ईद्वर 
का साक्ष्य मौजूद है, उन्होंने गेर-ईसाइयो (जेन्तिलो) के धामिक सस्कारो तथा विश्वासो 
को श्रन्धविश्वास श्र भ्रम की उपज माना है। 'मू्तिीपूजक काफिरो की मूर्तियों के 
प्रति सेंट पॉल ने भी वेसी ही घृणा प्रकट वी है जैसी हिन्नू पैगम्बरों ने। जस्टिन 
माट्ियर (१५० ई०) की यह मान्यता थी कि जो लोग विवेकपूर्ण जीवन जीते थे, जैसे 
कि सुकरात और हिराविलटस, वे ईसाई ही थे । सिकन्दरिया के क्‍्लीमेट का कहना 
था कि दशनशास्त्र यूनानियो को ईसा के पास लाने का वैसा ही साधन है, जैसा मूतता 
के पास जाने के लिए “्रोल्ड टेस्टामेट' यहूदियों का साधन था। सेंट भ्रॉगस्टीन का 
तो यह विचार था कि मानव-जाति के आरम्म-काल से ही सभी भले भ्रादमियो ने ईसा 
पो ही झपना मुखिया माना है । 

'लोगस' सिद्धान्त से निस्सृत सारे विचार यहुदी उत्तराबिकार के द्वारा तहस- 
नहस हो गए हैं ।" यहूदियो की दृष्टि मे याहवेह ही ईश्वर था, शऔर अन्य सारे देव- 
ताझो को वे अपने शय्रुओ के देवता मानते थे । यहुदो अपने को ईश्वर की प्यारी जाति 
के लोग मानते थे जिनकी अपनी विधि-पद्धतिया भ्रोर वर्जनाए थी | उनकी दृष्टि में 
सबसे बडा पाप या नतिक नियमो को तोडना, भ्रपने सच्चे ईइवर को छोडकर दूसरों 
के ईश्बर के फेर मे पड़ना | हिन्दू-धर्म जैसे धर्म की दुष्टि मे, जो ईश्वर की सर्वव्या- 

१. ग्रोपेसर पेंगस यए कहने फे उपरान्त कि “इंसाशयत का उद्मव मिस युग में हुआ, उससे 
अधिक सहिष्णुतापूर्ण युय दूसरा नहीं हुआ”, कहते हैं कि “धार्मिक असहिष्णुता फे मामले में 
ईलाशयत समस्त पैंगन' पर्ना (ईसाई, यहूदी भौर इस्लाम तीनों धर्मों से अलग काफिरों के थम) से 
मिन्‍न थी और उसने इस मामले में जूड़ावाद वो भा पीछे छोड़ दिया : दस्त श्र्थ में हंसाश्यत अपने 


युग पी भावना फे प्रत्यक्ष विरोध में जा खड़ी हुए थी ।?? (“द मिस्ट्री रिलीनन्स एएट क्रिश्चियैनिटी!, 
पु०ए २७७-८) | 


बच ह प्राच्य धर्म और पाश्चात्य विचार 


धर्मास्थाओ को नष्ट करते जान पडते हैं । हर धर्म का अनुयायी अपने-अपने धर्म को 
उसी प्रकार निर्यात की सामग्री मान बैठा है जिस प्रकार चीनी मिट्टी के बर्तन या 
जापानी रगीन छपाई के वस्त्र निर्यात की वस्तुए हैं। वे सभी श्रात्माओ को खदेडकर 
एक ही आध्यात्मिक वाडे से वन्‍्द कर देना चाहते हैं। श्रगर सारी मनुष्य-जाति पर एक- 
सा धर्म-मत लाद दिया जाए, तो मानवता की कितनी महान क्षति होगी, इससे वे 
अनजान हैं । ससार मे जितनी अलग-अलग प्रकार की घार्मिक परम्पराए प्रचलित हैं, 
उनका यदि दमन कर दिया जाए, तो इससे ससार मे एक भारी कमी शभ्रा जाएगी। 
जिस चीज़ को अश्रभी हमने ठीक से समझने की कोशिश ही नही की है, उसको नष्ट करने 
का अधिकार क्या हमे है ? लोगो की श्ञात्मा के लिए जो वस्तु मूल्यवान है, जिसे 
युगों से मनीषी विद्वानों ने परिश्रमपूर्वक निर्मित किया है, उसे घूल मे मिला देवा, 
झ्राध्यात्मिक सत्यानाश करना है | मानवीय चेतना जिन विभूतियों से प्रेरणा ग्रहण 
कर सकती है, उनमे से एक हैं गौतम बुद्ध । उनकी पवित्र स्मृति का प्रभाव हमारे 
लाखो-करोडो साथी मनुष्यो पर बहुत गहरा है। सदियों से मानव-जीवन को भव्य 
और गरिमामय वनाने की दिशा मे इससे जो प्रेरणा प्राप्त हुई है, वह भ्रकूत है। मनुष्य 
की श्ात्मा को सुसस्कृत करने श्रौर उसके सामाजिक सम्बन्धो को मानवीय बनाने मे 
इसका योगदान बहुत प्रभावशाली रहा है । फिर भी, दूसरे भण्डो के नीचे रहकर 
लडनेवाले लोगों द्वारा, जो निस्सन्देह अपने धर्म श्र जाति के नैष्ठिक प्रेमी हैं, उस 
महान आत्मा की स्मृति को नष्ट करने श्रौर उनके प्रभाव को मिटाने की चेष्टाए की 
जा रही हैं। इसका कारण उनका भ्रन्ध-पूर्वाग्न ह श्रौर उनकी दयनीय भज्ञानता है। जो 
धर्म हृदय का इतना कठोर हो सकता है, जो इस प्रकार की जातीय आपदा को शान्त- 
चित्त होकर चुपचाप देखता रह सकता है, उसको धर्म की सज्ञा देना भी उचित नहीं 
जान पडता । ईसा कहते हैं “यह मत सोचो कि मैं प्रचलित विधि-नियम को या 
पैगम्वरों की शिक्षाश्रो को नप्ट करने के लिए आया हू. मैं विनाश करने के लिए नही, 
बल्कि जो श्रभाव है उसकी पूर्ति करने के लिए आया हु ।”* वह हमसे कहते हैं कि 
घृुघुआती हुए सन के डठल को मत बुझाझों (क्योकि उससे किचित्‌ प्रकाश तो मिलता 
है) भ्रौर कुचली हुई बासुरी को मत तोड़ो (क्योकि उससे वेसुरी ही सही, रागिनी 
तो निकलती हैं) । 

चकि प्रत्येक धर्म एक विकासशील भान्दोलन है, इसलिए इसकी कोई भी 
ग्रवस्था या रूप पूर्ण होने का दावा नहीं कर सकता । कोई भी ऐतिहासिक घर्म निरपेक्ष 
झौर श्रपरिवर्तनीय सत्य नही माना जा सकता । श्राखिर, पृथ्वी पर जो प्राचीनतम 
चट्टानें है, उनकी श्रायु को देखा जाए, तो उसकी तुलना में मनुप्य का इतिहास कितना 
नगण्य है, भौर यदि हम किसी धर्म की झ्रायु का विचार करें, तो उसको देखते हुए 
मनुष्य का जीवन श्रौर भी कम महत्त्वपूर्ण जान पडता है, फिर, यह मानना तो एक दु साहस 
ही है न कि इतनी थोड़ी-सी भ्रवधि में हमने निरपेक्ष, पूर्ण एवं श्रन्तिम सत्य को जान 
लिया है । 

2. मैंथ्यू, ॥, १७ ] 


घर्मों का सम्मिलन र६्रे 


हम यह मान ले सकते हैं कि चूकि मनुष्य को ईश्वर ने सबसे पहले बनाया, 
इसलिए चह मनुष्य मे न केवल अविच्छेद्य रूप से श्रन्तनिहिंत है, वरन्‌ वह उसके 
भीतर शक्ति का सचार करनेवाला भी है । हम चाहे जितने परित्यक्त जान पडे, 
परन्तु ईश्वर हमारे भ्रस्तित्व को पूर्णत सभाले हुए है । ईश्वर सव जगह है, शआाध्या- 
त्मिक साधना की ऊचाइयो की शोर श्रमसाध्य चढाई करते समय मानव-जाति के 
कदम जव लडखडाने लगते हैं तव ईश्वर भ्रपत्ती चेतना से उसको सहारा देता है । हम 
प्रकृति को तीन्रगति नही दे सकते, हालाकि हम उसके क्रिया-कलापो में सहायता 
अवश्य कर सकते हैं। यदि हम इतने दम्भी हैं कि चुपचाप यह प्रतीक्षा किए विना कि 
ईश्वर हमको कब (माया-मोह के भ्रावरण हटाकर) नगा करता है, हम घर्म को ही 
सारी समभझारी और कल्पना की चीज़ो से नग्त करने लगते हैं, तो शायद जीवन के 
अ्स्तिम समय तक भी हम कोई ऐसी चीज़ नही छोड जाएगे जिसपर हमारे इन्द्रिय- 
प्रतिवन्धित मन भौर लालसा-प्रसी सित हृदय अपने को टिका सके । 

जो लोग एक सर्वव्यापक 'लोगस' (शब्दन्नह्मय) मे विश्वास करते हैं, उनको 
दूसरे धर्मों के महत्त्व को स्वीकार करना ही पडता है । दिंव्य सन्देशवाहको (ईसाई 
घमें के आदि प्रचारको) ने यह माना है कि मनुष्य मे ईश्वर की शोध करने की स्वा- 
भाविक प्रवृत्ति है , उन्होने यह कहा है कि मू्तिपूजक काफिरो के मन में सी ईद्वर 
का साक्ष्य मौजूद है, उन्होंने गैर-ईसाइयो (जेन्तिलो) के घधामिक सस्‍्कारो तथा विश्वासो 
को अ्रन्धविश्वास श्रौर भ्रम की उपज माना है। 'मूर्तिपूजक काफिरो की मूर्तियो' के 
प्रति सेंट. पॉल ने भी वैसी ही घृणा प्रकट वी है जैसी हिल्नू पैगम्वरों ने। जस्टिन 
समाटियर (१५० ई०) की यह मान्यता थी कि जो लोग विवेकपूर्ण जीवन जीते थे, जेसे 
कि सुकरात भ्रोर हिराविलटस, वे ईसाई ही थे । सिकन्दरिया के क्लीमेट का कहना 
था कि दर्शनशास्त्र यूनानियो को ईसा के पास लाने का वैसा ही साधत है, जैसा मूसा 
के पास जाने के लिए 'श्ोल्ड टेस्टामेट' यहूदियो का साधन था। सेंद श्ऑॉगस्टीन का 
तो यह विचार था कि मानव-जाति के भ्रारम्भ-काल से ही सभी भले झ्ादमियों ने ईसा 
को ही भ्रपना मुखिया माना है । 

'लोगस' सिद्धान्त से निस्सृत सारे विचार यहूदी उत्तराधिकार के द्वारा तहस- 
नहस हो गए हूँ ।* यहूदियों की दृष्टि मे याहवेह ही ईश्वर था, और भ्रन्य सारे देव- 
ताभो को वे अपने णत्रुओं के देवता मानते थे । यहूदी झपने को ईदवर की प्यारी जाति 
क्के लोग मानते थे जिनकी अपनी विधि-पद्ध तिया श्र वर्जनाए थी । उनकी दृष्टि में 
सबसे वडा पाप था नैतिक नियमों को त्तोडना, भ्रपने सच्चे ईश्वर को छोडकर दूसरो 
के ईश्वर के फेर मे पडना । हिन्दू-धर्म जैसे घर्म की दृष्टि मे, जो ईश्वर की सर्वव्या- 

१ आ्ोषेसर ऐंगस यद कहने फे उपरान्त कि “हंसाध्यत का उद्भव जिस थुग 
अधिफ सप्दिष्युतापूर्ण थुय दूतरा नहीं हुआ??, कएते हैं. कि "धार्मिक ०7% 8 230 
इसाश्यत समस्त 'पेंगन! धर्मो (ईसाई, यहूदी और इस्लाम तीनों धर्मों से अलग काफिरों के पर्न) से 
मिन्‍न थी भोर उसने श्स मामले में जूड़ावाद को भी पीछे छोड़ दिया इस अर्थ में इंसाइयत अपने 


युग को भावना के अत्यक्ष विरोध में जा खड़ी हुई थी |? (* रिलोजन्स हिस्चिय 
पूृ० २७७०८) | ४ हुई थी |? (द मिस्ट्री रिलीजन्स एण्ड द्रिस्चियेनिटीः, 


३६४ प्राच्य धर्में और पाश्चात्य विचार 


पकता और अन्तर्यामिता पर ज़ोर देता है, सारी मानव-जाति ही ईदवर की प्यारी है 
ओर सभीको ईइ्वर को प्राप्त करने का अधिकार है । यदि हमारे पास अपने पडोसियों 
को सिखाने योग्य कुछ है, तो हमे उनसे भी तो कुछ सीखना है। हिन्द ऋषियों को 
यह पत्ता था कि सत्य-शोध के जिस मार्ग को उन्होने पकडा है, वह वडा कठिन है और 
हिन्दू समाज के लोगो की एक वडी सख्या उस मार्ग पर सरलता से नहीं चल सकती, 
हालाकि उस श्रधिकाश सामान्य जनता में भी धर्म की भावना तो है ही । उनके भी 
अपने अ्रधिकार हैं, ईश्वर का दर्शन पाने के वे भी श्रधिकारी हैं, यद्यपि उनसे यह 
श्राशा नही की जाती कि थे उसी तीज गति से ईइवर-प्राप्ति के मार्ग पर आगे बढ 
सकेंगे जिस गति से ज्ञानी पुरुष बढते हैं, बयोकि उनको वे सुविधाएं भी तो प्राप्त नही 
जो श्ञानियों को अपने ज्ञान के कारण प्राप्त होती है । उनको भी उसी लक्ष्य तक 
पहुचाना हैं, परन्तु पहुचाना है उनके अपने मार्ग से । 

जीवन के दो प्रतिद्वन्द्दी दर्शन हैं जिनका प्लेटो (अफलातून) श्रौर रूसो के 
दब्दो में वर्णन किया जा सकता है । प्लेटो कहता है : 


“उसको (स्मृतिकार को) यह जानने के लिए कि कौन-से दृढ विश्वास 
किसी नगर के लिए सर्वाधिक लाभकारी होगे, श्रपने आविप्कारों को टटोलना 
होगा, और फिर उसे सब प्रकार के उपायो को एक मे सम्बद्ध करके यह 
श्राइवासन देना होगा कि इस प्रवार का सारा सम्राज इस विपय पर जीवन- 
पर्यन्त एक-से ही स्वर-लय में बोलेगा, एक जैसा ही सोचेगा--गीत मे, कहानी 
में भौर वार्तालाप मे ।” १ 


श्‌ 


रूसी कहता है 


“केवल वही व्यक्ति श्रपनी इच्छा के झ्ननुसार कार्य कर सकता है जिसको 
उस कार्यें को करने के लिए न तो दूसरो की सहायता लेनी पडती है, न श्रपने 
हाथो को ही उसमे लगाना पड़ता है , इससे यह निष्कर्ष निकलता है कि 
सर्वाधिक अच्छी वस्तु अधिकार नही है, वरन्‌ का करने की स्वतन्त्रता है। 
जो श्रादमी सच्चे श्रर्थों मे स्वतन्त्र है, वह उन्ही वस्तुशो की चाह करता है 
जिनको वह प्राप्त कर सकता है और वही कार्य करता है जिसे करने की उसे 
इच्छा होती है। इतीको आप मेरा बुनियादी सिद्धान्त-वाक्य कह सकते हैं। * 
मानव-जीवन से सम्बन्धित इन प्रकृत्या विरोधी विचारों की यह अनिश्चितता 

सदियो पुराने मानव-इतिहास के पृष्ठो पर लिखी हुई है | कुछ लोग ऐसा मान वंठत 

हैं कि मनुष्य मे सत्य के लिए कोई मूल श्रवृत्ति नहीं है ओर उसकी अपनी बुद्धि उसको 

हानि पहुचा सकती है, श्रत उसे सत्य का दर्शन करने और सही कार्य करने के लिए 

वाध्य किया जाना चाहिए | हमको ग्रिनी-पिगों (कण्टयूपको) की तरह मनुष्यों की 

नस्ल बढानी चाहिए, मनुष्यों को मिट्टी की तरह साचे में ढालना चाहिए, प्रम्यासवण 
१. लाज?, लेखक . ०० ई० टेलर का भग्मेत्जी अनुवाद | २. मिली? | 
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उनमे जो आदतें पड गई हैं उतको प्रसीसित कर देना चाहिए और उनके विचार तथा 
जीवन को निश्चित धारा मे प्रवाहित करना चाहिए । मनुष्य का यह विचार फासिस्तो 
और कम्युनिस्टो द्वारा अपने सदस्यों को दी जानेवाली सिद्धान्त-शिक्षा को उचित 
ठहराता है, किन्तु दूसरा विचार लोकतन्त्र और उदारतावाद की रीति-वीतति का समर्थन 
करता है । यह मनुष्य को जजीर में वधा हुआ पथ्ु नही मानता, वरन्‌ उसे एक प्रभ- 
विप्णु चेतना मानता है | यही वह वस्तु हैं जो शक्ति श्रौर स्वतन्त्रता, एकरूपता और 
वैयवितकता, मत परिवर्तन श्रौर विकाम के श्रन्तर को स्पष्ट कर देती हैं। कम से कम 
घर्म को तो स्वतन्त्रता का घर होना ही चाहिए। वह हम लोगो पर किसी बाहरी 
सगठन या व्यवस्था के द्वारा नही थोपा जा सकता । भात्मा के विकास का नियम 
वस्तुओं के विकास-नियम से भिन्‍न है । वस्तुओं के विकास-नियम में हम परिग्रह या 
सम्पत्ति के छलनापूर्ण वनन्‍्धन के शिकार वन जाते है । बीज को तव तक भपना विकास 
करते जाना चाहिए जब तक वह इस योग्य न हो जाए कि स्वय उसके भीतर से उसकी 
पूर्णता--फल--वहिर्गत होकर प्रकट हो जाए । सत्य अपने अन्वेपी मन का गुण जिस 
मात्रा मे है उसी मात्रा मे वह उन वस्तुओं का भी गुण है जिनमें सन उसको प्राप्त 
करता है । खोज उतनी ही महत्त्वपूर्ण है जितनी उपलब्धि । सत्य को वलातू किसीपर 
लादा नही जा सकता । हम वहाना करने और व्यवहार करने के लिए तो दूसरो पर 
दवाव डाल सकते हैं, परन्तु हम उनपर दवाव डालकर उनसे किसी चीज़ को स्वीकार 
था उसपर विश्वास नही करा सकते । हम वाह्य रूप श्रौर वाह्य साधन तो कित्तीपर 
लाद दे सकते है, किन्तु किसीको गुप्त जीवन का रहस्य नही दे सम्रते | गुप्त जीवन 
अपने आयातित रूप में भी वना रहता है । पूर्व और पश्चिम के ईसाई लोग एकन्से 
रूपों (वाह्याचारों) तथा एक समान शब्दो का भले ही प्रयोग करें, तथापि वे उनका 
भिन्‍न भअर्थ निकाल सकते हैं और भिन्‍न अनुभव कर सकते हैं। पश्चिम ने ईसाइयत 
को ग्रहण तो कर लिया, परन्तु उसके अनिवार्य तत्त्व उसकी (पश्चिम की) भ्रान्तरिक 
सम्पत्ति कभी वत ही न सके । उसने घामिक अभिव्यक्ति करने के लिए एक नई रीति 
की रचना कर डाली, जो बातें उसे प्रच्छी लगी उनको उसने स्वीकार कर लिया भौर 
श्रन्य बातों को उसने या तो छोड दिया या गलत ढंग से समझ लिया । जब हम अपना 
धर्म परिवर्तंत फरते हैं तथ हम अपने सत की भ्ादतो श्रोर जीवन के श्राचरण-व्यवहारो 
यो नही परिवर्तित कर ठालते ।*" 
जिन नियमों से हमारी मानसिक क्रिपाए शासित होती हैं, उन्ही नियमों से 
? स्पाठेमाता के ४िशिउ्यन लोग वास्तय में शावद ऐी जानते थे कि ये अपने देवता गरुकुमात्ल 
की प्राथना ई२ रहे र या जालप छायट (सा गाए) की । उनके धार्मिफ समारोह लापे पैगन 
ईलारनपरोवा) ऐोने ८ जोर भापे शसाटे, परन्तु किलो भो कैयोंतिफ पाउरी को यह साउस नहीं 
शो गे 9 पदिषर स्जाहझ! के दीरान वह शग्टयनों को बनादर्ट चेटरेन्मोएर तागाकर मानने ये 
मना पर ५ | ये सायो मे ईसा दे सम्मान में नदीं, वरन्‌ जुड़ता के सन्‍्मान में | पाइरी को सो यद 
ग्य रुता भा कि ८ड़ि उससे पटिपतों णो। उदफा सावक खेलसे में मना पर शिया, तो बनता से जो 
राणा उसे प्राप्त दोती ऐ, वर दख्द ऐो जाएगी। भर उस सादर में थाप जानो ई क्या दिखाया 
झा था ? पउे शिशाया साहा या कि हस्त को मिल डिन सी पर अग्माबा गया उत्तीफा रात को 


न्ल्क 
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धामिक जीवन भी शासित होता है | हम झपनी-अपनी बौद्धिक क्षमताओं के झनुसार 
कोई नया दृष्टिकोण ले लेते हैं या किसी नये विचार को आत्मसात्‌ कर लेते हैं।* 
ईसाइयत के बहुत सारे विचारो और प्रतीको का स्रोत भारम्भिक काल मे दूढा जा 
सकता है। सर श्रार्थर इवान्स ने क्रीट द्वीप मे कनॉसॉस के महल के पास खुदाई कराते 


आय ता चाापू5्+-्््ा्त++तततत+न्‍त+तततन्‍तहऋतहंहनन्‍तततवतज+.बत_न्‍....................].].]ु]ुत....... 


सेंट जान भौर देवी कुमारी? फरार हो जाते हैं ओर इस प्रकार दोनों अपने प्रभु को पापपूण ढय से 
थोखा देते है. |?” ['द सैवेज दिटस वैक*--लेखक जूलियस ई० लिप्स (१९३७), पृ० २२) । 
थ्रा आल्ड्अम हकक्‍्सतले लिखते हें : “केथॉलिक देव-कुल में बडी आश्वर्यजनक बृद्धि हो 
सई, इजील की कहानी में भो सब प्रकार के सशोपन दो गए | उदाहरण के लिए श्भिकतर 
रूढिपथी नगरों की जेसी पद्धति है, जूढाज़ को ईस्टर के शनिवार को जलाया न जाकर कई 
गार्वों में उसकी देवता के रूप में पूजा की जाती दे । एस० के० लोथॉप के अनुसार ऐ्टिलान में यह 
विश्वास अचलित द्वे कि ईसा को यूलो दी जानेवाली रात्त को सेंट जॉन और कुमारी? (वर्जिन) का 
प्रेम-सम्बन्ध हो गया था | इस घटना की पुनराबृत्ति न हो, इसलिए गुढ फ्राइडे को सेंट जांन और 
कुमारी? की प्रतिमाए कस्बे के जेलखाने में अ्ललग-अलग कोठरियों में बन्द कर दी जाती हैं | श्रगले 
दिन सुबह उन दोनों समुदायों से सम्बन्धित लोग जेलखाने में पहुचते दे भौर कुछ शो पेसो (स्पेनिश 
रजत मुद्रा) देकर उनको जेलखाने से जमानत पर छुड़।ते हैँ | भानेवाले एक साल फे लिए इज्जत 
बच जाती दे + सेंट जॉन ओर कुमारी”? दोनों की प्रतिमाए पुनः अपनी-अपनी वेदिकाशओों पर ले 
जाकर स्थापित कर दी जाती हैँ |” उनके धार्मिक बाह्याचारों के रूप का विस्तृत विवरण प्रस्तुत 
करने के वाद ओऔी हक्सले अन्त में कहते हैँ : “ग्वाटेमाला के पर्वतीय प्रदेशों के इन लोगों की दृष्टि 
में आदिम पर्मों में से किसी एक के समाच द्टी ईसाश्यत भी एक ध्मे हे । उनका कैथों लिकवाद जादू- 
टोना, तन्-मंत्र भ्ौर सामाजिक पूजा-पाठ को लेकर खड़ा दे ।?? ['वियोए्ड द मेक्सिक बे” (१६३४), 
पृ० १६० भर १६३] । यह तो बहुप्रसिद्ध है ही कि कई भारतीय ईसाई धर्म स्वीकार करने फे बाद 
भी हिन्दू विश्वासों और आचारों का पालन करते दे | 'वेष्टिस्ट मिशनरी रिव्यू अग्रेल १६३७ के 
श्रक में कई महिला मिंशनरियों ने एक लेख लिखते हुए ईसाई स्त्रियों में आदिम जातियों के भाचारों 
के प्रचलित रहने की भत्संना की दे । “'किसो ईसाई गाव में प्रवेश करने पर यह देखकर आश्चर्य 
द्वोता दे कि स्त्रियों ओर वच्चों के गले में तरह-तरह के जादू-टोने के तावीज लटक रहे होते दे | 
खास तौर से वच्चे छः-छु-, सात-सात € सुलिया या कठिया पहने होते हे, उनमें कुछ चादी फी 
होती हैं, कुछ घोडे के बाल की, कुछ काले पटसन या सूत के धागों की । इनमें से प्रत्येक कढी के 
साथ एक चादी का थोद-सा चपटा, चौकोर तावीज लटक रहा होगा जिसपर भेंडे ढग से हनुमानजी 
को तस्वीर खुदी हुईं होगी या फिर त्ताबे या चादी की एक युल्ली होगी जिसके दोनों सिरे बन्द 
होंगे और जिसके भीतर या तो मकढ़े का सूखा शरीर, या छिपकली की पूछ या कोई घोडान्सा 
कागज ही रखा होगा जिसपर कुछ मत्र लिखे हुए होंगे । जो हिन्दू ईसाई वन गए होते दे उनमें 
हिन्दू त्योहारों में भाग लेने का वास्तविक उत्साइ देखा जाता दै [?” एक बडे पैमाने पर हिखुओं के 
गाव के याव को ईसाई बनाने का भर्थ है ईसाइयत का हिन्दूकरण । हिन्दू विश्वासों और भाचारों 
पर ईसाई लेवुल चिपका दिए जाते दे | फिर, “अविकाश चीनी तो अब भा ईस|अ्यत को अनि- 
वार्यतः एक विदेशी धमें समझते दें, उसे वास्तव में वे परिचम का धर्म मानते दे ः और यद्द सन्‍्देह 
करने के पर्याप्त कारय हैँ कि जिन तीस लाख लोगों ने ईसाह्यत को कबूल किया दे, उनमें से 
&धिकाश अपने इस नये धर्म में आकर घरेलूपन नहीं पअतुभव करते ।” [हगुस : द श्नवेजन 
आँवू चाइना वाइ द वेस्टर्न वल्डः (१६३७), ९० ५४-५४] | 
१० मार्क कॉमेली के नीग्ो (हन्शी) नाटक द ओऔन वैश्च्योस? में जो चित्रण है, उस्ते पढ़कर 
हमें आश्चर्य हुए बिना नहीं रहता कि इम जह्य के रग के विषय में अपने अत-करण में इतने निरिचत 


न. 
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सनातनो (ग्रॉर्थोडॉक्स) चर्च का एक पादरी वहा उपस्थित था। उसने कट से उस 
क्रॉस को श्रादरपूर्वक चूम लिया भर उसकी पूजा की । उसने यह विश्वास करने से 
इन्कार कर दिया कि वह "क्रॉस' ईसाई क्रॉस नही है, वरन्‌ कोई झभौर क्रॉस है जो 
'कैलवरी के क्रॉस' से भी तीत हज़ार वर्ष पहले का रहा होगा ।* जे० एच० ब्रेस्टेड 
के कथनानुसार इतिहास के प्रथम व्यक्ति' अखनातोन के गूढाक्षर लिपि मे लिखे लेख 
में यह कहा गया है : “तू, पिता, मेरे हृदय में है। मेरे सिवाय कोई दूसरा नही है जो 
तुझे जानता हो | मैं तेरा पुत्र हु न ?” रहस्यवादी घर्मो ने परित्राता देवताशञ्ो की 
रचना कर डालो झौर यहूदियों मे जिस तरह मसीहा पर भ्राशाए लगाई जाती हैं, बसी 


कैसे & । मार्क कानेली के इस नाटक में जिस ईश्वर का चित्रण दे, वह नीसो लोगों का ईरवर दे, 


उन्हींकी तरह वह भा फाला दे ओर बढ़े आराम से रहता दे । नांग्रो उपदेशक कीन्सी पोशाक वह 
इंश्वर पहनता है » सावले रग के देवदूत आर अरप्सराण उसे घेरे रहती ६ 5 वह एक ऐसे ख्र्ग में 
रद्दता है जो बड़ा सजा-सजाया खूबस रत स्थान हे + उसके चारों ओर सुनदली वाड़ हे , वादल ऐसे 
मुलायम दे जैसे धु्नी रुई फे गाले » वह्दा पक्षवर शिशुओं के भूलने के लिए भूले पढ़े दे, 'आमोद- 
प्रमोद के लिए शरे-भरे मेदान हैं, हरेक को रवड़ी-मलाई 'भौर दूध की फिरनी खाने के लिए मिलती 
है, तलो हुईं मछलियों को भरमार दे । 'ढीलॉड? दयाल तो है, किन्तु न्‍्यायनिष्ठ और सतकभी 
है । वह स्वर्ग के न्‍्यय का सारा ह्िसाव-किताव अप्सरा गैमिएल की मदद से रखता दै। ईश्वर का 
बैठकखाना रोज़ धुलाई-पुदाई करनेवाले देवदूतों के द्वारा घुहारा जाता दै--इन देवदूतों के पर्ों के 
पीछे चितकवरे लम्बे 'ऐप्रन? (मूल) वधे होते हे । यह सव होते हुए भी “श्वर चिन्ता से रहित नहीं 
है | उसे सर्य, चन्द्र और उस छोटे-से ग्रह के वारे में, जिसे पृथ्वी कहते हैं, चिन्ता लगी रहती ऐ । 
पृथ्वी को उसमे एक बार कुछ अतिरिक्त आकाशीय तत्त मिलाकर बना दिया था । और लगभग हर 
एज़ार वर्ष के बाद वह अपने स्वगे के सुनहले दरवाज़ों को सोलता दे भौर उसके नीचे जानेवाली 
लम्बी सीटी से उतरता है यह देखने के लिए कि आदम और उसके सारे बच्चे पृथ्वी पर, जिसपर 
इशरायल के नाग्रो बच्चे आधुनिक वस्त्र पदने हुए घृम-फिर रहे है, किस हालत में रहते हैँ । वह 
देखता दे कि पृरवी पर तो सव तरद के पाप ओर भमगवे-कूसट हैं, इससे दु-खी छोकर वए कुछ अ्रच्छे 
आदमियों को उत्पन्त करता है जा परिताप के लिए ससार को मार्ग-दशन करा सके । पहली वार, 
इन अच्छे आदमियों की श्रेयी में नूह फा नाम सर्वप्रथम भाता हे, यह वेचारा एक दुःख का मारा 
लीग्रो उपदेशक था, इसको सबसे अधिक परेशानी दे खटमलों से और विशेषत भार में सापों से, वह 
जलप्लावन फे चालीस दिनों को 'एक भारी वर्षो” मानता दे । दूसरी बार नम्बर आता हे इज़्रन 
सूसा का । यह मिस्ध का एक सीधा सादा गड़रिया था, वह यद् सोचकर वढ़ा चमत्कृत होता ई कि 
सिद्धातत बए एक जादूगर जैसा बनेगा, किंतु जितने भी बढ़े-वड़े चमत्कार वह दिखाता दे, उनके लिए 
बए अपनेको छ्षमाप्रार्थी अनुभव करता है । “फरोए, मुझे खेद दे, फिन्तु तुम जानते हो, प्रभु से 

लड़ा त्तो नए्ठी जा सकता । मेरे मक्‍्तजनों को चले जाने दो ।? भूसा के बाढ़, जोशुक्मा फा नम्पर 
आता दै लो जरिको की प्राचीरों फे सामने अपनी चाझुरो मज्ञनमज़े में प्रसन्नता के साथ बजाता 
दियाया जाता ई। अन्त में आता दे पाखणटपूर्य देज़ड़े ल, वह एक ऐसा आदमी दे 'मिस्फे विषय 
में क्साने कभी सुना तक न था! वह टी लॉड? की परेशानों का कारय बन जाता है, व उसे 
प्रार्मना पर-१ रफे रठना परेशान कर ठालता द कि अन्तत- उसे पृथ्वी पर उदरकर चहरूशलम के 
लोगों यो बचाना पढ़ता ऐै 5 वए ईंशबर से विचिप और बेतुफे दय से वाटलाप करता है और कहता 
है कि पततिशोंप लेनेवाले ईस्र को दयाहु ई शग्र मो बनना चादिए | यह एक पाद्श चित्र दे जिसमें 
धर्म की किसी ऐसी बात पर चोट नही को गई हैं, जो वास्तविक टो और निस्की जय गएरे विश्वाों 
पर ज्ञमी दो। नीयो लोगों कय वास्तविक बने इतन। साफन्‍्सुथरा नहीं दे 

२« 'द पैलेस आग मिनोत ऐट फ्नोॉस', ए० ५१७ । 
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ही ग्राथाए स्वरचित देवताग्रो से वाबनी शुरू कर दी। जब , ईसाइयत विशुद्ध यहूदी 
वातावरण से निकलकर युरोप मे आ गई, तब उसने यूनानी-रोमन ससार के धामिक 
विश्वासो और आचारो के साथ समझौता कर लिया । क्रिसमस गपने मूल रूप में एक 
पैंगन' (ईसाई, यहूदी और इस्लाम धर्मों से इतर किसी धर्म को माननेवाले लोग-- 
काफिर ) त्योहार था जो उत्तके मकर-सक्तान्ति पवव से निकला है। वृक्ष का इस त्योहार 
के साथ सम्बन्ध होना हमे उन दिनो की याद दिला देता है जब वृक्षों को सवेदनशील 
चेतना से युक्‍त माना जाता था, श्र जब वे देवताश्रो की इच्छा और उनके ज्ञान के 
विपय में भविष्यवाणिया करते थे । क्रिसमस की रात को हम बच्चों के लिए 'क्रिस- 
मस वृक्ष पर जो खिलोने लटकाते है, उससे हमे वजिल लिखित 'द जॉजिक्स' की वे 
पक्तिया याद आ जाती हैं जिनमे कहा गया है कि किस प्रकार उसके जमाने मे किसान 
'ऊचे-ऊचे चीड के वृक्षो की डालो से कठपुतलियों के मुखौटे लटका दिया करते थे 
ताकि वे झूलते रहे', और यह वे करते थे 'वच्चुस' देवता के सम्मान में। लोगस' 
(शब्दब्रह्म या वाक्‌) सम्बन्धी घारणा चतुर्थ इजील के रचयिता ने युनानी दर्शन- 
शास्त्र से ग्रहण की थी। कैथॉलिक ब्राराघना की कुछ विधिया हमे सिकन्दरियाई 
देवता आइसिस' के सप्रदाय की आराघना-विधि की याद दिला देती हैं । 'मदर' 
(मातृकाशक्ति ) की पूजा थौर रोमन काल के कई सत हमे 'पैगन' ससार में होने- 
वाली शक्ति-पूजा तथा अन्य सन्‍्तो की स्मृत्ति दिला देते हैं। ईसा के उपदेशो का जो 
प्रामाणिक और स्वीकृत पाठ है, उसमे हमे 'मदर' (मा) की पूजा के लिए न के बरा- 
वर समर्थन मिलता है । एल्यूसिस में 'डिमीटर' के मन्दिर के स्थान पर सेंट 'डिमि- 
ट्वियस!' का ग्रिरजाघर वनाया गया । जो भी व्यक्तित ईसाइयत के लेटिन, रूसी श्रौर 
प्राच्य स्वरूपो से परिचित होगा, वह इस बात से प्रभावित हुए बिना न रहेगा कि 
ईसाइयत ने हर जगह अपने पूव॑वर्ती धर्मों के साथ समझौता किया है । यह उदारता 
केवल न्याय है, न कि श्रादिम “पैगनो' (काफिरो) की धर्म-सस्कार से हीन मूल- 
प्रवुत्तियो को भड़काना मात्र । 
[६] 


इस सबका मतलव यह नही है कि घामिक सुधार या विकास जैसी कोई 
चीज़ है ही नही । परम्परा के प्रति निष्ठा रखने का यह तात्पर्य नही है कि हम दूसरे 
धर्मों की परम्पराश्रो के प्रनुकूल अपने धर्म मे श्रावश्यक सशोवन न करें । हिन्दू धर्म 
यह मानता है कि प्रत्येक धम अपनी सस्क्तत्ति से जटिल रूप से बधा हुआ है श्लौर उसका 
विक्रास समन्वित रूप से हो सकता है । हिन्दू घर्म यह तो स्वीकार करता हैं कि सभी 
धर्म तत्य और शिव के समान स्तर तक नही पहुच पाए हैं, परन्तु वह इस बात पर 
जोर देता है कि सभी धर्मों को अपने ठग से अपनी अभिव्यक्ति करने का श्रधिकार है | 
सभी धर्म कालान्तर मे अपने सिद्धान्तो की व्याख्या के ग्रनुसार श्रपना युधार करते जाते हैं 
और दूसरे धर्मों के साथ सपर्क मे आने पर एक-दूसरे के साथ सामजस्य भी स्थापित करते 
हैं। हिन्दू धर्म का दृष्टिकोण विव्यात्मक साहचर्य का है, चकारात्मक सहिप्णुता का नही । 
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हिन्दू घर्मं के विभिन्‍न घर्म-मप्रदायों को इस प्रकार एक-दूसरे के निकट ला दिया गया 
है, ताकि सव आपस में सहायक हो सर्क । हिन्दू घर्म और उसकी एक शाखा--तौद्ध 
धर्म--एशिया के एक विस्तृत भू-भाग में फैल गए थे । इनका प्रसार केवल कश्मीर 
श्रोर श्रासाम, ब्रह्मदेश (वर्मा) और सिंहल (लका) में ही नही हुमा, वरन्‌ चीन, कम्बो- 
डिया, कोरिया और जापान में भी । यह श्रान्दोलन उत्तर की ओर बैक्ट्रिया तक भी 
जा फैला श्र उससे भी श्रागे चीनी तुर्किस्तान, तिब्वत और मगोलिया तक पहुच 
गया। भारतीय धायिक भावना का प्रश्ान्त महासागर से लेकर लगभग भूमध्यसागर 
तक जो प्रसार हो गया, उसका श्राधार यह नही था कि हिन्दू घर्म केवल श्रपनी ही 
विश्षिष्ट भ्रास्थाग्रो की पूर्णता मे दृढ विश्वास रखता है और अन्य धर्मों को बेकार समझता 
है। हिन्दू धर्म भौर वीद्ध धर्म बाहर से भीतर की श्रोर नहीं जाते, बरन्‌ भीतर से 
बाहर की ओोर जाते हैं । वे पहले 'लिवुल' में परिवर्तेत करके वाद में जीवन में परि- 
वर्तेन प्राने की प्रतीक्षा नही करते, वल्कि वे जीवन में परिवर्तन तो ले ही भ्राते हैं, 
साथ ही प्रपने पुराने 'लेवुल' भी वनाए रखते है ।* शब्द उस सूत्र का काम देते हैं 
जिनमे हम अपने अनुभवों को गूथते हैं। स्मरणीय शब्द हमारे जीवन श्रौर विचारों 
को मैरन्तर्य और निर्देश प्रदान करते हैं। जिन शब्दों श्ौर प्रतीको के माध्यम से किसी 
समूह या सम्प्रदाय को उसके झ्राध्यात्मिक अनुभवों को स्पप्टता और साम्प्रदाविक 
ग्रभिव्यचित प्राप्त होती है, उन शब्दों भौर प्रतीको के प्रति उस विशेष सपम्रहु के मन 
में पूवग्रिह होना स्वाभाविक है। जिस तरह ससार की सारी स्त्रिया अपने पति या 
प्रिय से किसी दूसरे की तुलना पसन्द नहीं करती, उसी तरह ससार के सभी धर्म 
श्रपने सिद्धान्तों, अपने शब्दों और अपने प्रतीको के साथ किसी अन्य धर्म की बरा- 
बरी पसन्द नही करते--त्रे अपनी वस्तु को सर्वश्रेष्ठ मानते हैँ। यदि श्रनजान व्यक्ति 
किमी धर्म के सिद्धान्तो को सशय की दृष्टि से देखते हैं, तो इसका कारण यह है कि 
वे उनको जानते नही । हिन्दू घर्म लोगो की इस भावना का समादर फरता है, एस- 
लिए वह अत्यावश्यक बातो में ही परिवरतंत कराने की चेप्टा करता है। हम दिव्य 
सत्य फा केवल उतना ही श्रद्दा समझ सकते हैं जिसका कुछ सम्बन्ध और सादुदय हमारे 
प्रपने स्वभाव और उसके पूवं-विकास से होता है! मनुष्य का रातो-रात पुनर्निर्माण 
नही हो सफता। जैसे-जैसे भनुभवों मे गहराई झाती जाती है, वैसे-वैसे विचारों में 
१. “मसार में जिन पर्मो में दूसरे धर्मों को पचाने फी शकित दे, उनमें से मप्रण धर्म भो एफ 
0 [एफ० टस्न्‍्यू० टॉनस * दि म्वृच्युअल इन्फ्लुण्न्स भोंवू मोहमटन्त एएड हिन्दूलर (१८६२ #०), 
पृ० २] । “यद सागर वी त्तरद अनन्त रूप से दूसरों की खपाने का छमता रखता दे । मुसलमान 
जब भारत में झाए, उसके पहले से कई भयफर भर लड़ाऊ़ फवाले दया जातिया बार-बार भारत 
फे उत्तत नदानों पर भाधषामय वरती झाटे थी, बदा फे राजाश फो राज्यन्युत करके, उनके नमरों 
पर आाधिराय जनायर शोर उन्हें झखार करफे उन्‍होंने अपने नये राज्य स्णपित किए, अपनी नें 
राजपानिया दनवार और फिर सानवता के सहान ज्वार की चपेट में पदकर ये क्वीले एथा सातिया 
न जाने कद छुप्त ऐ गई--भपने दाद में आनेवाले बशपरों को ये छोड़ गईं फेवल तेली फे झाथ 
मिश्वित पिजातीय थीर विदेशों रुका, जोर कुद श्क्फरे दुक्के विदेशों रीति-रिवाज, जो शीघ्र षी अपने 
चतर्रिक पे बाताप्रग मे प्रगाव में आर रूपान्तरित दोरर ऐेशी सेति-रियार्ों के सवालेय इन 
गए ।४ [शोरेल - विरित्या? (ह (४६), खण्ट १, पृ० २] । 
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परिवर्तन होता जाता है। मनुष्य जितना भला होगा, सज्जन होगा, ईए्वर-सम्बन्धी 
उसकी धारणा उतनी ही योग्य होगी श्रौर उसकी पूजा-आ्ाराधना की विधि भी उतनी * 
ही पवित्र होगी । धामिक जीवन के मानदण्ड को ऊचा करके हम अपनी कल्पना और 
दृष्टि को श्रधिक स्वच्छ बनाते हैं, ताकि उनसे ईश्वर की अवधारणा की जा सके । 
जब आप सूर्य के प्रखर प्रकाश को कमरे के भीतर आने देते हैं तव मकडी के जाले 
स्वयमेव गायव हो जाते है। जो विश्वास भ्रवौद्धिक होते हैं और हमारे जो श्राचार हमारी 
चेतना की विगहँणा के पात्र होते है, वे एक नया वातावरण पाकर उसके अनुरूप अ्रपने 
को रूपान्तरित कर लेते हैं। मिथ्यात्व मे उसके क्षय के वीज श्रन्तनिहित रहते है-- 
मूठ अधिक समय तक नहीं टिकता--यदि उसको कुछ समय के लिए भअप्रतिवादित भी 
छोड़ दिया जाए, तो निश्चय ही वह विनष्ट हो जाएगा । यदि हम एक प्रकार के शब्दो 
के स्थान पर दूसरे प्रकार के शब्द रख दें, तो एक पुराने श्रादमी को, जो श्रनुभव को 
' ्रधिक महत्त्व देता है, धव्दो की इस तुम्वाफेरी से कोई तथ्य या महत्त्वपूर्ण सत्य हाथ 
नही लगता । एक सजीव प्रक्रिया से ग्रुज़रने के वाद ही किसी नये रूप को सार्थकता 
प्राप्त हो सकती है । 
हिन्दू गुरु यह स्वीकार करते हैं कि आदिम जाति के लोगो के भ्रमस्कृत 
विश्वासों मे भी सत्य तो है, परन्तु उनकी सीमित समझ के अनुसार वह सत्य भी 
संकीर्ण बन गया हैं, फिर भी वे इस वात पर जोर देते हैं कि उन्हें उच्चतम सत्ता 
का बोध प्राप्त करने के लिए अपने को ऊपर उठाना चाहिए। हमे कोई अधिकार नही 
है कि हम किसी ऐसे अस्तित्व के सामने साष्टाग दण्डवत्‌ करें, जिसके विपय मे हमे 
पता हो कि उससे भी श्रेष्ठतर कोई दूसरा है। तू मेरे रहते किसी दूसरे को ईश्वर 
नही समझ सकेगा का वास्तव में अर्थ यह है कि 'तू जीवन को किसी ऐसी चीज़ में 
परिवर्तित नही करेगा जो मृत हो, या जानते-बू कते सत्य के सदृश जान पडनेवाली 
वस्तु को सत्य के स्थान पर नही रखेगा ।” भ्रास्था ईश्वर के प्रति भात्मा की सजीव 
सर्वेदनीयता है । यह अ्रनवरत क्रिया है, शाइवत पुननंवीकरण है। मनुप्य की गति- 
शीलता ही उसका जीवन है जब हम जड या स्थिर हो जाते हैं, तव हम मृतप्राय हो 
जाते हैँ । यदि हम प्रूर्णता की उपलब्धि के लिए प्राणपण से चेष्टा नही करते तो हमारा 
पौरुप व्यय है । पुरी-पुरी कोशिश करना मनुप्य के जीवन में सबसे ऊची चीज़ है । 
गायत्री मत्र* हिन्दुओं की सावंभौम प्रार्थना है । यह भारत के सास्क्ृतिक इतिहास के 
समकालीन है, कोई भी स्त्री या पुरुष, भले ही वह उच्च हो या नीच, इस प्रार्थना को 
वोल सकता है, किसी भी समय या स्थान का प्रतिवन्ध इसके उच्चारण के लिए नहीं 
है। यह हमसे कहती है कि हम निर्भय होकर, एकाग्रचित्त की निष्ठा के साथ सत्या- 
न्वेपण करें । यह मानवात्मा की झवित में आस्था रखतो है भौर यह मानकर चलती 
१ यथपि इसका झारन्म स्े-पूजा के एक आदिस रूप में हुआ होगा, परन्त इसकी विपयनवन्तु 
को बहुत श्र सुस॒स्क्ृत कर लिया गया | इसको जावा के अ-भारतीय अ-हिन्दुओं को सिसाया गया 
था, ह्लालाकि दुर्भाग्य से आज यह प्रार्थना केवल उच्च वर्गों शरीर ऊची जातियों के लोगों के 
लिए ही सीमित कर दी गई दे | देखिए सरकार द्वारा लिखित ४्ण्डियन इनफ्लाग्न्त भॉन द 
लिग्रेच् ओंबू जावा एण्ड वाली,? ० ७०-१ | 
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है कि मनुष्य के प्रयात को कही तो जाकर कृतकार्यता प्राप्त होगी । घर्मे-प्राण व्यक्ति 
के प्रयास कभी थकते नही, उप्तकी वरावर चेष्टा रहती है कि वह उसको देखे जिसको 
वह श्रव तक नही देख सका है श्रौर वह वने जो ग्रभी तक वह नहीं वन पाया है। जो 
लोग हमसे यह कहते है कि यदि हम केवल यह विश्वास कर सकते कि हमारे मान- 
सिक इतिहासों का अन्त हो जाएगा, तो हमारी श्रावध्यात्मिक यात्राओ की भी समाप्ति 
हो जाएगी, वे धामिक जीवन के मर्म को नहीं समझते | “जो भी व्यक्ति शैथिल्य 
छोडकर अपने प्रयास में सतत दत्तचित्त रहता है, उसीका उद्धार हम कर सकते है ।”' 
गायत्री प्रार्थना चाहती है कि हम अपने को खो न दें, वरन्‌ नग्त होकर, मिथ्यात्व का 
मुखौटा उतारकर श्रपने सच्चे झ्ात्म-स्वरूप को जानने की चेप्टा करें, श्रात्मालोचना 
श्र मानवीय महत्त्वाकाक्षा के उच्चतम स्तर पर अपने जीवन को जियें। बुद्ध हमे 
मानसिक प्रमाद श्रौर जखता के विरुद्ध चेतावनी देते हैं। हमे प्रतिदिन अपने जीवन 
श्रौर विचार की परीक्षा सत्य के प्रकाश मे करनी चाहिए और जो भी मिथ्या है, 
अमत्य है अथवा निरुपयोगी हो चुका है उसको दूर फेक देना चाहिए । सत्य भ्रपना 
प्रमाण स्वय है, उसे अपने लिए किसी वाह्म साक्ष्य या प्रमाण की आ्रावश्यकता नही 
है । वस, हमे यह नहीं भूलना चाहिए कि एक-दूसरे को प्यार करने का जो प्रादेश 
दिया गया है, वह स्वय सत्य का ही एक भाग है जिसका पालन हर कीमत पर होना 
चाहिए । मनृप्य के जीवन की सवसे बडी श्रावग्यकता यह है कि वह सत्य का जैसा 
दर्शन करे उसके उसी रुप के प्रति निष्ठावान रहे । सबसे वढकर वात तो यह है कि 
व्यक्ति को दूसरे लोगो की निग्ठा-भावना के प्रति निप्ठावान रहना चाहिए, भले हो 
वह सत्य के उस रूप से सहमत न हो जिसका दर्शन उन लोगो ने किया है। विश्व- 
भावना के प्रति निष्ठा रखना धर्म का सार-तत्त्व है। यही है गहनतम सत्य और 
विस्तृततम उदारता । धर्म के विकास में हम अपना सबसे वडा योगदान यही कर सकते 
है कि हम जिज्ञासु आत्मा को सत्य के प्रति भक्ति-भावना रसने की सीख दें , सत्य 
के प्रति भवित किसी भी परम्परा या विश्वासो शोर प्रतीको की किसी भी पद्धत्ति से 
महत्तर है । पूर्ण सत्य का स्पष्ट दर्शन प्राप्त करना मानव-जीवन का लक्ष्य है, विभिन्न 
परम्पराए और विचार इस लक्ष्य-प्राप्ति के ही साधन है , धर्म इन परम्परामो और 
विचार को परस्पर झावद्ध करने का कार्य करता हैं, इस प्रकार धामिक जीवन एक 
सहफारी प्रध्यवसाय बन जाता है । 

मिक् सुधारों थो इस विधि की सफलताएं उल्लेउनीय रही हैं, परन्तु उनसे 

फम उल्लेखनीय उनकी झ्सफलताएं नहीं । इतनी प्षत्ताव्दियों के उपरान्त हिन्दू धर्म 
उपपादरी के भ्रण्ठे बी तरह फेवल भ्थत ही श्रच्छा है। यह प्रशननीय भी है और 
धृणात्पद भी, इसमें साधुता भी है श्रौर जगलीपन भी, यह सुन्दर विधेक से पूर्ण है 
पौर दपकार रूप में नुपतापूण नो है, घकत उदार है यह, तो नीचता भी इसमे उतनी 
ऐ मि जिमका उदाहरण दूसरा नहीं । यदि हम कडाई से पेंद्या नहीं पश्राते, तो कहा 
हीं था सकता कि वब् तक ये प्रादिम सन्यविश्वास हिन्दू-समाज में बने रहेगे। 

२ गेट्े यारा शिख्िव फॉस्टर, साथ २; झफ ४ । 
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जव हिन्दू धर्म ने इनको ग्रहण किया तव इनका सम्मान श्रौर श्रधिक बढ गया । लोगो 
से उनके पुराने तौर-तरीको को छुडाना आसान नही होता, सरलता से उनका भ्रालस्य 
ग्रोर निरचेष्टता दूर नही की जा सकती , नये रास्तों पर उनको चलाना भी कोई 
हसी-ठट्टा नही है | यद्यपि हिन्दू-समाज के कुछ बहुत बुरे झाचरण, जैसे वर-मास- 

क्षण, चहुपतित्व, और नरब॒लिया आदि, जिनके स्मरण मात्र से आत्मा विद्रोह कर 
उठती है, शीघ्र ही उसमे से दूर कर दिए गए, परन्तु कुछ दूसरे भ्राचरण, जैसे पशु 
वलिया, जो हमारी नेतिक भावनाओो के लिए अ्रुचिकर हैं, श्रव भी प्रचलित हैं। हम 
भले ही समाज-सुधारकों के सस्ते आश्वासन की श्रालोचना करें, परन्तु वे एक बडी 
नैतिक शक्ति का काम देते हैं, श्रत वे स्वागताहं हैं, क्योंकि उनमे वह आस्था होती है 
जो पव॑तो को भी हिलाकर रख दे | हिन्दुओ्नो का तरीका लोकतातन्रिक होने के कारण 
प्रधिक व्ययसाध्य है और अ्रपव्ययी भी है । राजनीति की तरह धर्म मे भी श्रगर सबकी 
रज़ामन्दी से सुवार किए जाए तो बलात्‌ या दवाव से कराए गए सुधारो की अपेक्षा 
उनकी गति अधिक घीमी होती है, किन्तु लोगो की स्वेच्छा से जो कार्य होते है, उनमें 
मानवीय भावना का स्पर्श भी होता है। जीवन धैर्य की पाठ्शाला है भौर 'उदारता 
को श्रधिक समय तक कष्ट सहना पडता है । स्वतन्त्रता, समानता और श्राक्षत्व के 
सिद्धान्तों का हिन्दू धर्म मे इतना विस्तृत्र प्रयोग हुआ है कि उनके कारण हिन्दू धर्म 
सभी धर्मों की तुलना में श्रधिक लचीला बन गया है, नई परिस्थितियों के अनुरूप 
अपने में श्रावशर्यक परिवर्तन करने के लिए यह सबसे भ्रषिक सक्षम है। यह ऐतिहासिक 
तथ्यो पर कम निर्भर करता है और किसीका प्रभृत्व सहन नही करता । इसके देव- 
ताओ का सबसे क्टा-छठा कोई श्रलग समूह नही है । इसके देवकुल में नये देवी- 
देवताप्ो का प्रवेश सदा भ्रवाधित रहा है , देवी-देवताओं को परत्रह्म परमेश्वर का 
स्वाभाविक पक्ष माना जाता रहा है | हिन्दू-दृष्टिकोण मे एक खतरा यह दिखाई देता 
है कि वह हर चीज़ को इसलिए स्वीकार करता है, वयोकि उस चीज़ का भ्रस्तित्व है 
श्र इससे उसकी प्रगति श्रनन्त काल के लिए विलम्वित हो जाएगी । 


[७] 

भारत में जो घन्य धर्म श्राए, वे हिन्दू-भावना से प्रभावित हुए विना न रहे । 
हिन्द धर्म जबकि एक विशद सबलेपण है, जिसकी उपलब्धि में सदिया लग गई हैं 
तब इस्लाम धर्म एक श्रकेले मस्तिप्फ की रचना है और एक ही वाक्य में उसे अभि- 
व्यक्त कर दिया गया है। 'ईश्वर एक है श्र मोहम्मद उसके पंगम्वर हैं । मोहम्मद 
यह दावा करते हैं कि श्रादम से श्रारम्भ होकर जो शखला नृह, मूसा श्रौर ईमा से 
होती हुई थाई है, वह उसकी अ्रतिम कड़ी हैं । मोहम्मद का सिद्धान्त सीधा-सादा है, 
उसमे नच्चे श्रातृत्व की पुष्टि की गई हैं और मूर्तिपूजा (श्रुतपरस्ती) के प्रति घृणा 
व्यवत की गई है । इस अपने सिद्धान्त को ससार पर आरोपित करके इस्लाम ने 
केवल दो ही विकल्प छोड़े--या तो इस्लाम कबूल कर लो या इस्लाम की श्रधीवता 
स्वीकार करो । उसने सारे ससार पर राज्य करने का दावा किया । अपनी मृत्यु से 
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पूर्व ही मोहम्मद अरव के स्वामी बन गए थे और अपने पडोसियो पर धावा करना 
उन्होने प्रारम्भ कर दिया था। चार वर्ष बाद, ६३६ ई० में कदीसिया के युद्ध में फारस 
की शक्षित तहन-नहस हो गई । हित्न के एक जताब्दी पश्चात्‌ तक अ्रव राज्य की 
उत्तरी सीमा ज॑क्सर्टीज़ तक विस्तृत हो गई थी झौर सिन्ध-विजय हो जाने पर इस्लाम 
हिन्दू धर्म के सम्पर्क में श्रा गया था | पश्चिम में, अन्तिओक का पतन ६३८ ई० में 
हुआ और मिकन्दरिया का ६४८ ई० में | साठ वर्ष वाद कार्थेज साम्राज्य से भलग 
कर लिया गया और ७१० ई० में स्पेन पर इस्लाम का भ्राक्रमण हुआ । इस्लाम की 
इस आगे बढती हुई ताकत को पश्चिम के युवा उत्साह ने घास मारटेल के नेतृत्व मे 
टाउप्रस के महत्त्वपूर्ण युद्ध-क्षेत्र मे रोक दिया । लडाक्‌ श्रौर हठी इस्लाम श्रव तक भी 
उन्ही घामिक सिद्धातों को क्रायम रखे है, उन्ही कानूनो को श्र॒व भी लागू करता है, 
उसी विधान का अ्रव भी समर्थन करता है भौर उन्ही रीति-जिवाजो का आज तक 
पालन करता है, जिनको उसने प्रारम्भ में अपनाया था । उसने भझपना मसीहा-सम्बन्धी 
बिचार जूडाबाद से, श्रपनी धामिक ऋट्टरता श्रौर तपश्चर्या ईसाइयत से, श्रपना तत्त्व- 
ज्ञान यूनान से कौर अपना रहस्यवाद भारत तथा सिकन्दरिया से उबार लिया । 
इस्लाम का भारतीय रूप हिन्दू विश्वासो तथा आचारो के द्वारा सशोधित हो 
गया है। भारतीय जनता में इस्लाम झा जो रूप प्रचलित है, उसपर हिन्दू घर्म का 
प्रभाव दिलाई देता है। शिया लोग सुन्नियो की प्रपेक्षा हिन्दू धर्म के ग्रधिक निकट 
है। सोजा सम्प्रदाय के घामिक सिद्धान्त वैष्णण और शिया-सिद्धान्तो के सम्मिश्रित 
रूप है। सोजा लोग मानते हैं कि अली विष्णु के दसवें श्रवतार ये । सूफीवाद अटठढत 
वेदान्त से मिलता-जुलता है। यह पद्देत ब्रह्म मे विश्वास करता है भौर ससार को 
ईश्वर की, जिसकी वह ज्योति के रूप मे कल्पना करता है, प्रतिच्छाया मानता है । 
सूफी लोग मास नहीं पाते श्र पुनर्जन्म तथा अवतारवाद में विश्वास करते है ।* 
इस्लाम में जो धर्मान्धता थी, बह भारत में श्राकर कुछ वरम पड गई। सम्नाद श्रकवर 
की भाग्था इस्लाम धर्म की पूर्णता पर से उठ गई थी । उसका कथन था : सभी धममों 
में समझदार आ्रादमी हैं श्रौर सभी राप्ट्रो मे सममी विचारक भर चमत्वारिक शवित 
वास लोग है । वह कहता है * “हर श्रादमी ने प्रपमी परिस्थिति के भ्नुसार परमेश्वर 
को एक ताम देने की चेप्टा की है, किन्तु वास्तव में जो प्रजेय है उसको वोई नाम 
देन का प्रयत्न त््यर्थ ही तो है ।/* मंत्स मूलर के भनुसार, “सकदर ही वह प्रवम 
व्यवित था जिसने सत्तार के धर्मों फा तुलनात्मक श्रध्ययन करने वा साहस किया [7३ 
परसु उसमें घागिक भावना का अ्नाव नही था । भ्रकथर अपने श्राचरण मे चाहे जैसा 
रहा हो, परन्ु बहू एक नेप्ठिक धर्मात्मा पुष्प था । जहागीर कहता है कि मेरे पिता 
» टपिस्थसः का शा्या घर ट्रॉयर झूठ अंग्रेज़ी ब्नुवाद, खूणट एम, पू० २८१ : सा णग्ा 
जाए दे कि संप्रावी शताररी का एक प्रसिद दपो सयचनी मास नारी खाता थे, मस्यिदों का शादर 
पत्ता थे मरा में दिन्दू विधि से पूजा करता या, मसिडिदों में घामिक त्तरकारों, पूजा और मुस्द 
मानों द्धे रंग थे साप्टोग दुग्एदत झ्ाद्षि का पालन करता था ।' (ए० ३०२०२) | 
रे ड्न्निग्ट शिम्प * निक्दर दर गेर मोगतर (7६5७), पृ० ३४६-४० | 
३. डद्भाटयंगन ड द साइन्स होंएू रिलोजन), एृ० ६८। 
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ने एक क्षण के लिए भी खुदा को नही भुलाया ।” इस साक्ष्य को भ्रवुल फजल ने भी 
प्रमाणित किया है। वह शपथपूर्वक कहता है कि उसका बादशाह अपने जीवन का 
प्रत्येक क्षण श्रात्म-निरीक्षण मे या खुदा की इबादत मे बिताता है ।” जहागीर ने सन्‍्यासी 
जदरूप के सम्बन्ध मे कहा है कि वह वेदान्त-ज्ञान का, जो सूफीवाद का ज्ञान है, प्रकाण्ड 
पण्डित है ।'* शाहजहा के ज्येप्ठ पुत्र दाराशिकोह ने एक प्रवन्ध लिखा था जिसका 
उद्देश्य यह सिद्ध करना था कि हिन्दुओं और मुसलमानों में जो भेद दिखाई देना है वह 
केवल भाषा तथा श्रभिव्यक्ति के कारण है। कवीर, नानक, दादू झौर अन्य वहुत-से 
सन्त हिन्दू श्रौर मुस्लिम सिद्धान्तो के मिश्रित रूप का उपदेश करते हैं। वाह-स प्रदाय 
यह मानता है कि अपने-अपने धर्म को मानते हुए भी सब घर्मो को आपस में साहचर्य 
की भावना रखनी चाहिए । वाह-उ-ल्लाह ने अ्रपने धर्म-प्रचारको को जो परामर्श दिया 
है, उसमे धर्मान्धता की गन्ध भी नही मिलती । 


“ऐ बाह की सनन्‍्तानों ! ससार के सभी लोगो श्रौर सभी धर्मोंके 
अनुयायियों से तुम पूर्ण भ्रानन्‍न्द की भावना के साथ मिलो-जुलो, सम्पर्क 
रखो । उनको याद दिलाझो कि कौन-सी चीज़ उनके लिए श्रच्छी है, किन्तु 
ईदवरीय ज्ञान को, देवी सन्देश को श्रापस मे झगड़े या घुणा का कारण मत 
बनाओ, उसे अपने मार्ग का रोडा मत बनने दो । यदि तुम जो जानते हो, उसे 
दूसरा श्रादमी नहीं जानता, तो उसे वह बात म॑त्रीपृर्ण ढंग से और प्रेम से 
समभा दो | यदि उसने तुम्हारी बात मान ली और उसको अगीकार कर 
लिया, तो तुम्हारा जो लक्ष्य था वह पूरा हो गया, यदि वह उसे श्रस्वीकार 
कर देता है, तो तुम उसके लिए ईश्वर से प्रार्थना करो और उसे उसके हाल 
पर छोड दो, श्रपनी वात मनवाने के लिए दुराग्रह मत करो ।” 


हिन्दू भर मुसलमानो में जो संघर्ष है, जो हाल के दिनों मे श्रधिकता से होने लगे हैं, 
वे हमे लज्जाऔर दुख से भर देते हैं । धामिक प्रदनो के साथ राजनीतिक श्रौर झ्ाथिक 
बातें भी भरा जुडी है । भारत के नये विधान ने, घिसमे हिन्दू श्लौर मुसलमानों को 
उनकी सख्या के श्रनुपात से राजनीतिक शक्ति या श्रतिनिधित्व दिया गया है, इस 
तनाव को श्रौर बढाने मे मदद की है। श्ात्माओ की पुकार शौर पदों की छीन-मपट 


के लिए होड झाज गडमगड़ु हो रही हैं । 


[८] 
ईसाइयत पर दूसरे धर्मों का वया प्रभाव पडा है, इसका श्रध्ययन श्धिक रोचक 
है, क्योंकि इससे पता चलता हैं कि ईसाइयो के मन में परम्परा और प्रयोग का संघ 
किस रूप में चला है। विश्वप हेवर के स्तोत्र में परम्परागत दृष्टिकोण व्यवत हुआ्ना है। 
इसके पीछे एक लम्बा इतिहास था । इसने धामिक प्रचार के लिए राजनीतिक झवित 
का उपयोग किया ।* आधुनिक युग मे इस विचारबारा का प्रतिनिधित्व काले बाथ 


१. "मेम्वॉयर्स भव जहागीर” : बेवरिन कृत अग्रेजी अनुवाद, खण्ड २, ए० अश६ 
>, सेंट फ्रासिस ओेवियर ने २० जनवरी १५४८ ह० को कोचीन से पुरंगाल के राजा जान तृतीय 
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करता है जिसकी 'डायालेक्टिकल थिश्लोलॉजी' (आध्यात्मिक विसगतियो दी समीक्षा 
तथा उनके समाधान से रुम्बन्धित धर्मज्ञास्त्र) बहत प्रसिद्ध है । वह गेर-ईसाई घर्मो को 
इंसाई-जगत के झत्र करार देता है और कहता है कि ईसाई-जगत्‌ को उन 'भिडियों 
के साथ गुर्सना नहीं चाहिए ४ एक अच्छा ईसाई दूसरे धर्मों को अपनाने का प्रश्न 
उपस्थित होने पर अ्सहिप्णुतापुर्वक नहीं ही कह सकता है। वह लिखता है - 
“क्या ईसाई-जगत्‌ जानता है कि इन विरोधी घर्मो से उचका जो अवश्यम्मावी सघर्पे 
है, उससे पलायन करने का प्रलोभन उसके कितने समीप उपस्थित है ? यदि वह तनिक 
भी अपने उचित कार्य के प्रति भ्नवधानता दिखावें तो यह प्रवृत्ति उसमे झा सकती 
है । क्या वह जानता है कि ऐसा होना नहीं चाहिए ? हम तो केवल यही प्रइन कर 
सकते हैं. “क्या ईसाई-जगत्‌ जानता है कि किसी भी दश्शा में उसे इन भेड़ियों के 
साथ घुर्सना नही है ?” दूसरे धर्मों मे कोई भी अच्छाई देखने का प्रयत्न 'विलकुल छोड 
देना चाहिए, इसमे सोच-विचार की कोई आवश्यकता नही हैँ । वे कोई भी धर्म क्यों 
न हो, ईसाई-जगत्‌ को उनके वीच में से होकर आगे बढना चाहिए और ईसाइयत के 
एकेब्वरवाद का तथा भ्रमहायो के प्रति ईश्वर की करुणा का सन्देश उन तक पहुचाना 
चाहिए, उनके <देत्यो' के न्लागे उसे वाल वरावर नी नहीं डिगना चाहिए श्रौर इसके 
लिए उसे जिन कठिनाइयो और विपत्तियों का सामता करना पड़े, उनके लिए पूरी 
तरह तैयार रहना चाहिए ।”'* वस्तुत दूपरे धर्म श्रस्पुश्य हैं। भारत में ईचाइयत्त 
की उच्चतर झिका (क्रिश्वियन हायर एज्यूकेशन) के सम्बन्ध मे विचार करने के 
लिए डॉ० ए० डी० लिण्डसे को अध्यक्षता मे जो श्रायोग नियुवत्त किया गया था, 
वो लिखा था : “आपको, जितने ज्ञाफ शब्दों में हो सके उत्तने साक्ष शब्दों में, यह घोषणा कर देनी 
चाहिए कि आपके कोर से वचने भौर आपका अनुग्यद पाने का एक ही छपाय है कि पुतंगाली 
लोग जिन देशों पर शासन करते हैं बहा के जितने अपिक से अधिक लोगों को ईसाई बनाना संभव 
हों, बनावें )?? देखिए, मेकनिकॉल लिखित “द लिविग रिलीलन्स व्‌ इण्डिया? (१६४४), प० २६८ 

अफ्राकी भर-माग में अन्वेपय करनेवाले एच० एम० स्टेनले ने जब आदिवासियों को मदभीत करने 
फे लिए रखी गई तोप वो देखा तो कहा : “क्या दो शानदार साधन है दह अपष्तीका की जगली 
जातियों में ईसाइयत और उन्वतता वा प्रतार करने का ॥?? 

१. मंकनिकॉल वी पुस्तक इज फ्रिश्चियंनिटी यून्ीक ? (१६३६) पृ० र६८६८-६ में उद्शत । 
लब्दन के विशप ने अपने जनन्‍्ध “हाई एन झाद ८ क्रिश्चिवन ?' में लिखा ह - “मे उत्तार में न्यूद घृम 
चुका ह, मैंने बहुत निकट में सस्तार के झन्‍्य धर्मों को देखा दे । निश्चय ही उनके पास अपने पथ 
को उजागर करने फे लिए कोर दापक नहीं दे?? (पृष्ठ 97) | त्रायन्टडल ने एक बहुत सिन्न और अधिक 
उदार एघिकोय अपनाया दे : “जो लोग दार्सनिक कहे ज्यते हैं, और विशेषत प्लेटेवादी, उन्होंने 
जो कुद कहा दे, वह यदि सत्य हो ओर रमारा झास्या के साथ उनवा सामंजस्य हो, तो इसमें उसको 
अदय फरने में एचकियाने की आउश्यकत रद्दों, दरन्‌ उसको तो हमें ऐसे अहय कर लेना चाहिए 
मानों दद अब हक अनधिकारी, अवैध लोगों के पास था। मूर्तिपूलक काफ्रिं का सारा पान अततत्य 
नहा दे और न वह प्रन्पविश्वासमूलक कपोल-क्ल्पना दई? [कर्क - दि विज्ञन औओव गोंड' (१६३६) पृ० 

४] | स्वयोच पादर्री एन० आभार० एल० शेपर्ट ने खा था + “यह दिचार क्तिना अत दे दि 
एऐश्वर ने भपना दिव्य सन्देश फेंबल एक प्रकर के लोगों को दिया हे और अन्य लोगों वो उप्से 
अणनान्पकार में छोड़ दिया दे | इस विचार पी कद सेदल वही लोग मानते ई जिनको ग्रान मी 
ज्योति ने अभी बहुत कम ज्योटित किया द (?? (द इन्पेशेन्स आँवू ० पह्सन,? प० ०७) | 


३७४ प्राच्य धर्म और पाश्चात्य विचार 


ने एक क्षण के लिए भी खुदा को नही भुलाया ।” इस साक्ष्य को अ्रबुल फज़ल ने भी 
प्रमाणित किया है। वह शपथपूर्वक कहता है कि उसका बादशाह 'अपने जीवन का 
प्रत्येक क्षण झ्रात्म-निरीक्षण मे या खुदा की इवादत मे बिताता है ।' जहागीर मे सनन्‍्यासी 
जदरूप के सम्बन्ध मे कहा है कि वह वेदास्त-ज्ञान का, जो सूफीवाद का ज्ञान है, प्रकाण्ड 
पण्डित है ।/* शाहजहा के ज्येप्ठ पुत्र दाराशिकोह ने एक प्रवन्ध लिखा था जिसका 
उद्देश्य यह सिद्ध करना था कि हिन्दुश्नो श्रौर मुसलमानों मे जो भेद दिखाई देता है वह 
केवल भाषा तथा श्रभिव्यक्ति के कारण है । कबीर, नानक, दादू श्र अन्य वहुत-से 
सन्त हिन्दू भौर मृस्लिम सिद्धान्तो के मिश्रित रूप का उपदेश करते हैं। बाह-सप्रदाय 
यह मानता है कि अ्रपने-अपने धर्म को मानते हुए भी सब घर्मो को श्रापस मे साहचर्य 
की भावना रखनी चाहिए । बाह-उ-ल्लाह ने अ्रपने धर्म-प्रचारको को जो परामर्श दिया 
है, उसमे घर्मान्धता की गन्ध भी नहीं मिलती। 


“ऐ बाह की सन्‍्तानों ! ससार के सभी लोगो झौर सभी धर्मों के 
अनुयायियों से तुम पूर्ण आनन्द की भावना के साथ मिलो-जुलों, सम्पर्क 
रखो । उनको याद विलाझो कि कौन-सी चीज़ उनके लिए श्रच्छी है, किन्तु 
ईइवरीय ज्ञान को, देवी सन्देश को झ्ापस में झगड़े या घृणा का कारण मत 
बनाओ, उसे श्रपने मार्ग का रोड़ा मत बनने दो । यदि तुम जो जानते हो, उसे 
दूसरा भ्रादमी नही जानता, तो उसे वह बात मंत्रीपूर्ण ढंग से और प्रेम से 
समझा दो । यदि उसने तुम्हारी वात माव ली और उसको अगीकार कर 
लिया, तो तुम्हारा जो लक्ष्य था वह पूरा हो गया, यदि वह उसे भ्रस्वीकार 
कर देता है, तो तुम उसके लिए ईश्वर से प्रार्थना करो श्रौर उसे उसके हाल 
पर छोड़ दो, भ्रपनी बात मनवाने के लिए दुराग्रह मत करो ।” 


हिन्दू श्लौर मृसलमानो में जो सघर्ष हैं, जो हाल के दिनो में अधिकता से होने लगे हैं, 
वे हमे लज्जा और दु ख से भर देते हैं। धामिक प्रइनों के साथ राजनीतिक और श्रारथिक 
वातें भी श्रा जुडी हैं ।॥ भारत के नये विधान ने, जिसमे हिन्दू और मुसलमानों को 
उनकी सख्या के अनुपात से राजनीतिक शवित या प्रतिनिधित्व दिया गया है, इस 
तनाव को और बढाने मे मदद की है। झात्माओ्रो की पुकार और पदो की छीच-भपट 
के लिए होड आज गडमगड़ु हो रही हैं । 


[5] ु 

ईसाइयत पर दूसरे धर्मों का वया प्रभाव पडा है, इसका श्रध्ययन भ्रधिक रोचक 

है, क्योंकि इससे पता चलता है कि ईसाइयों के मन में परम्परा श्र प्रयोग का सर्प 
किस सर्प में चला है । विशप हँवर के स्तोन में परम्परागत दृष्टिकोण व्यवत हुआ है । 
इसके पीछे एक लम्बा इतिहास था । इसने धामिक प्रचार के लिए राजनीतिक सवित 
का उपयोग किया ।* आधुनिक युग में इस विचारधारा का प्रतिनिधित्व काल वार्थ 


2 'मेम्बॉयर्स भँवू जहागीर? : वेवरिज कृत अग्रेजी अनुवाद, खण्ड सइण्ड्शव 
>, सेंट फ्रासिस जेवियर ने २० जनवरी १५४८ ६० को कोचीन मे पुरंगाल फे राजा जॉन दतीय 


धर्मों का सम्मिलन ७५ 


करता है जिसकी 'डायालेक्टिकल थिश्नोलॉजी' (आ्राष्यात्मिक विसगतियों की समीक्षा 
तथा उनके समाधान से सम्बन्धित धमंशास्त्र) वहुत प्रसिद्ध है। वह गैर-ईसाई धर्मों को 
ईसाई-जगत्‌ के शत्रु करार देता है और कहता है कि ईसाई-जगत्‌ को उन "भेडियो 
के साथ गुर्राना नही चाहिए | एक अच्छा ईसाई दूसरे धर्मों को श्रपनाने का प्रश्न 
उपस्थित होने पर असहिप्णुतापूवंक 'नहीं' ही कह सकता है। वह लिखता है : 
“क्या ईसाई-जगत्‌ जानता है कि इन विरोधी घर्मों से उसका जो अ्रवश्यम्भावी सघर्षे 
है, उससे पलायन करने का प्रलोभन उमके कितने समीप उपस्थित है ? यदि वह्‌ तनिक 
भी श्रपने उचित काये के प्रति प्रनवधानता दिखावे तो यह प्रवृत्ति उसमे थ्रा सकती 
है। क्या वह जानता है कि ऐसा होना नहीं चाहिए ”? हम तो केवल यही प्रइन कर 
सकते हैं "क्या ईसाई-जगत्‌ जानता है कि किसी भी दशा में उसे इन भेडियो के 
साथ गुर्राना नही है ?” दूसरे धर्मो मे कोई भी अच्छाई देखने का प्रयत्न 'विलकुल छोड 
देना चाहिए, इसमे सोच-विचार की कोई आवश्यकता नही है । वे कोई भी घ॒र्म क्यों 
न हो, ईसाई-जगत्‌ को उनके वीच में से होकर भ्रागे बढना चाहिए श्र ईसाइयत के 
एकेश्वरवाद का तथा झ्सहायो के प्रति ईश्वर की करुणा का सन्देश उन तक पहुचाना 
चाहिए, उनके 'देत्यो' के श्रागे उसे वाल वरावर भी नही डिगना चाहिए ओर इसके 
लिए उसे जिन कठिनाइयो और विपत्तियो का सामना करना पड़े, उनके लिए पूरी 
त्तरह तैयार रहना चाहिए ।”* वस्तुत दूसरे धर्म अस्पृ्य हैं। भारत मे ईसाइयत 
की उच्चतर शिक्षा (क्रिश्चियन हायर एज्यूकेशन) के सम्बन्ध मे विचार करने के 
लिए डॉ० ए० डी० लिण्डसे की अध्यक्षता मे जो श्रायोग नियुक्त किया गया था, 
को लिखा था. “आपको, जितने साफ़ शब्दों में हो सके उतने साफ शब्दों में, यह धोषणा कर देनी. 
चाहिए कि आपके कोप से बचने और आपका अनुभ्ह पाने का शक ही उपाय है कि पुतेगाली 
लोग जिन देशों पर शासन करते हैँ दद्दा के जितने अधिक से अधिक लोगों वो ईसाई वनाना सम्व 
प्रो, बनायें |”? देखिए, मैकनिकॉल लिसित “द लिविग रिलीजन्स शव इण्डिया? (१६४४), प० २६८: 
झअफ्रोकी भू-साग में अन्वेषण करनेवाले एच० एम० रटेनले ने जब श्रादिवासियों को भयभीत करने 
के लिए रखी गई तोप को देखा तो कहा - “क्या ही शानदार साधन ई यह अफ्रीका की जगली 
जातियों में इनाइयत और सन्यता का प्रसार करने का ।? 

१ मेकनिकॉल की पुस्तक दक्ष क्रिश्चियेनिटी यूनीक ९! (१६३४६) १० +६८-६ में उद्धृत । 
लब्दन के विशप ने अपने गन्ध 'हाए एम आइ ए क्रिश्चियन ?' में लिखाएँ “मे ससार में खूब घूम 
चुका हू, मैंने बहुत निकट से समार के अन्य धर्मो को देसा दे । निश्चय ही उनके पास अपने पथ 
फो उजागर करने फे लिए कोई दौपक नहीं हूं? (पृष्ठ 8२ ) । आ्रगस्टाइन ने एक बहुत्त मिन्न और घशधिक 
उदार दृष्ठिफोण अपनाया दे * “जो लोग दाशंनिक कहे ज्यते रे, और विशेषत प्लेटोवादी, उन्होंने 
जो कुद फटा दे, वह यदि सत्य दो धौर एमारा झासवा के साथ उत्तका सामवस्य हो, हो झमें उत्तवो 
ग्रहण फरने में दिचकिचाने का झावश्यकता नहीं, वरनू उसको तो हमें ऐसे ग्रहण कर लेना चाद्दिए 
मानो वद अब रक '्मनधिकारी, अवैष लोगों फे पास था । मूर्तिपूजक काफ्रों का सारा प्यन अत्तत्य 
नद्ठी दे और न यए अन्यविश्वासमूलक कपोल-कल्पना दे”? [कर्क 'ढ विज्ञनआओव गॉोंट' (१६७१) पु० 
३३४] | स्वर्गीय पादरी एच० आर० एल० शेपर्ट ने छिखा था “यह विचार कितना असध्य दे कि 
इशवर ने भपना दिव्य सन्देश केवल एक प्रफार के लोगों को दिया द भ्रीर पन्य लोगों वो उसने 
अग्नान्पकार ने छोट दिया ए | इस विनार वो अ्रव येवल व्दी लोग मानते ई लजिनवों पान वी 
ज्योति ने भभी बहुत कम ज्योतित किया दे । (द इस्पेशेन्स आँव्‌ ए पारसन,? पृ० १०७) । 


ज्छच्‌ प्राच्य धर्म और पारचात्य विचार 


उसकी रिपोर्ट में ईसाइयो के प्रयोजन को इन दाव्दो में व्यक्त किया गया है : 


“ईसाइयो को इसका दृढ़ विश्वास है कि उनके पास देने को एक सदेश 
हैँ जो मानवता की समस्याश्रो का एकमात्र समाधान है, इसलिए भारत के लिए 
भी वह उपयोगी है । वे यह विश्वास करते हैं कि उनके पास ऐसा शुभ सवाद 
है जिसको वह सवको सुनाकर उसका सम्मिलित प्ानन्द उठाना चाहते हैं। 
उनको श्राशा है झर उनकी इच्छा भी है कि भारत ईसाई वन जाए । वे इस 
स्थिति से कभी सहमत नही हो सकते कि विभिन्‍न धर्मों के लिए उनके अपने- 
अपने धर्म ही अच्छे हैं, कि सभी धर्म श्राधारभूत रूप से एक-से ही है और 
यह कि प्रत्येक घामिक समाज को सोचना हैं कि उसके श्रपने धर्म मे जितनी 
सम्भावनाए हैं, उनका वह अच्छा से अच्छा उपयोग कैसे कर सकता है, उसमे 
रहकर ही अपने जीवन को उत्तम से उत्तम कंसे बना सकता है ।”* 


यह कुछ नरम शब्दों मे काल वार्थ के ही रुख का अन्वय है, क्योकि उक्त रिपोर्ट 
मे आगे कहा गया है “न तो हिन्दू धर्म मे और न इस्लाम धर्म मे ही ऐसा 
कुछ है जो श्राथिक श्रीर मनोवैज्ञानिक नियतिवाद के अधाभिक प्रभाव का प्रतिरोध 
कर सके ।”* रिपोर्ट मे यह स्वीकार किया गया है कि “आधुनिक हिन्दू धर्म की 
उल्लेखनीय विज्ेपता है इसकी विवेकसम्मत व्यापकता, इसकी विभिन्‍न विचारधाराओो 
के समावेश की क्षमता ।”5 

यद्यपि उक्त रिपोर्ट मे जो बातें कही गई हैं, उनके पीछे समर्थन करनेवाली 
एक ऊची झक्िति और आज का यह पूरा युग है, तथापि इसको लोगो का सामान्य सम- 
थंन नहीं मिला । चर्च से प्रामाणिक रूप मे ईसा की जो जीवनिया प्रकाशित हुई है, 
उनसे हमे पता चलता है कि वह श्रपने अनुयायियो की अपेक्षा अ्रधिक सहानुभूतिशील 
तथा उदार थे | 

इस्लाम धर्म मे ईश्वर की महानता भौर परिणामस्वरूप उसकी आराधना में 
श्रद्धा की जो भावना स्पष्ट है, ससार के दु ख-शोक के प्रति गहरी सहानुभूति और 
उनसे नि स्वार्थ रूप से पलायन करने की जो सावना बौद्ध धर्म में है, श्रतिम पुर्ण सत्य 
के साथ सम्पर्क की जो इच्छा हिन्दू घर्म मे पाई जाती है, विश्व में एक तैतिक नियम 
की व्याप्ति मे जो विश्वास और नैतिक आचरण पर जो ज़ोर कन्फ्यूभियस के धर्म 
में है, उनको हम नगण्य कहकर ठाल नहीं सकते | श्राज जिस युग में हम रह रहें है, 
उसमे हमारे लिए यह विश्वास करना कठिन है कि केवल एक घर्म के पास ही देवी 
£ पृष्ठ ४8५ | २ पृष्ठ शेप 

3 पृष्ठ 9४७ | इस विशेषता की चर्चा करते हुए डॉ० एल० पी० जैक्ल लिखते हैं: “भारत क 

श्राभ्यात्मिक लोगों-- और उनदी संख्या अगुलियों पर ही गिना जाने योग्य नदीं है, वरत्‌ वे असख्य 
जायरूक लोग दें, लिनके पप्राभ्यात्निक स्तर तक पहुचना कठिन शै--में बहुतन्से लोग दम पस्चिम- 
वालों की अपेक्षा कहीं प्रधिक 'कैथों लिकः (सहिप्ए भौर सार्वमौम) हैं | 'केथॉलिक! शब्द की भातनां 
को जिदनी गहराई तक वे समझ सके हैं, उछका अल्पाश भी हम पश्चिमवाले इस शब्द को नहीं 
दे सके ६” [द लेदस! (१६३४), ए० २६] | 
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सन्देश की ठेकेदारी है, केवल एक ही धर्म ईश्वर के सत्य-स्वरूप को जान पाया है 
श्रौर वही दूसरों तक इसको पहुचाने का श्रधिकारी है तथा शेष धर्म इससे सवथा 
वचित है । 


[(&] 


काल वार्थ का निश्चित मत है कि ईश्वर की जो भाकिया तथा उसके जो 
प्रन्त सफूत्त ज्ञान दूसरे धर्मों को प्राप्त हो सकते है, वे क्राइस्ट मे देवी सन्देश के स्फूरण 
वी तैयारी नही माने जा सकते, वरन्‌ वे तो पथश्नान्त हैं, गलत राह पर चलने के 
निर्देश हैं। इस मामले मे, सम्भव है, काल वार्थ को सकीर्ण भर कट्टर मस्तिप्क वाले 
लोगों का समर्थन प्राप्त हो गया हो, परन्तु साधारण ईसाई-परम्परा का समर्थन 
निःचय ही उसे प्राप्त नही । यहा तक कि श्रोल्ड टेस्टामेट' में भी स्थानीय घर्म- 
सप्रदायों को नष्ट नही किया गया, बल्कि उनको सुधारा गया था । यह सच है कि 
पैगम्बरो ने स्वर्ग की रानी” (क्वीन शभ्रॉव हेवेन) की मान्यता का खण्डन किया था, 
किन्तु वह ईसाई धर्म मे 'कुमारी मा' (वजिन मदर) वनकर लौट श्राई है। तिदेवो 
की उपासना करनेवाले (ट्रिनिटेरियन) धर्म शब्दों की जादूगरी से अपने को भरमाने 
की चेष्टा फरते है कि वे एक ईश्वर मे विश्वास करते हैं, शोर इस विपय पर जो 
सर्वोत्तम बात कही गई है, वह यह कि यह एक ऐसा रहस्य है जिसकी कोई वौद्धिक 
व्याख्या प्रस्तुत करना सम्भव ही नही है । मैडोना तथा सन्‍्तो और देवदूतों की प्रार्थना 
करने और ब्रह्म के प्रतीक के रूप में छोटे-मोटे देवताओं की पूजा करने में क्या वास्त- 
बिक भ्रन्तर है, इसको जानना कठिन है | ईसाई घम्म शून्य मे नही उठ खडा हुआ ; 
यह नही हुआ कि ईश्वर श्र आत्मा का सीधे श्रामना-सामना हुआ भौर ईसाई धर्म 
का उद्भव हो गया । यह एक ऐसे समार मे उत्पन्न हुआ जिसमे परस्पर युद्धरत 
जातियो झौर प्रतिद्वन्द्दी घर्मो की भरमार थी । उस समय जो साधन झौर जो वातता- 
वरण उसे उपलब्ध हुए, उन्हीको लेकर ईसाइयत ने श्रपना विकास किया | फिलस्तीद 
ने नैतिकता और एकेण्चरवाद की, यूनान ने कला और दर्शन की, रोम ने व्यवस्था 
श्रौर संगठन की, तथा पूर्वीय देशों ने रहस्ववाद तथा झ्राराधना की देनें दी । ईसाई 
चर्च के महान्त धर्मेगुरओो ने काले वायें को शैली में गैर-ईसाई धर्मों का प्रत्याल्यान 
नहीं किया । वलीमेट केवल ईसाई धर्म-गुरु ही न था, वरन्‌ एक विद्वान दशशनशास्त्री 
भी था, जिसने उपलब्ध यूनानी विचारणा से इस नये धर्म को सम्पन्न किया । सेल्ससन 
दी श्लालोचना का उत्तर देते हुए ऑॉरिगेन ने कहा था “जब ईश्वर ने ईसा को मानव 
जाति के पास भेजा, तो ऐसा नही कि वह चिरनिद्रा से उसी त्मय उठा था झ्ौर तद्रा 
की स्थिति में उसने यह कार्य किया । ईसा सदा-सदा से मानव-जाति का भला करते 
रहें हैँ । समार मे कोई भी भ्रच्छा-भला काम मनुष्यों द्वारा तव तक नही हो पाया है 
जब तव ईप्वर ने अपने दिव्य सदेश को कुछ ऐसी श्रात्माओं तक नहीं पहुंचाया, जो, 
भले ही छुछ ध्ाणों के लिए, उसके दिव्यदान को ग्रहण करने में समर्थ थे ॥”* 

१ 'कॉन्ट्रा सेल्सम? ॥7, ७८। 
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आँगस्टाइन कहते हैं कि 'जिसे हम ईपताई घ॒र्म कहते हैं, वह प्राचीत काल मे भी मौजूद 
था, मानव-जाति के आरम्भ से लेकर क्राइस्ट के हाड-मास का शरीर धारण करने के 
समय तक, ऐसा कभी नही रहा कि इसका अ्रस्तित्व न रहा हो, ईसा के भौतिक 
शरीर धारण करने पर वस इतना ही हुआ कि जो सच्चा धर्म बहुत श्रादि काल से चला 
श्रा रहा था, वह ईप्ताइयत की सज्ञा से सम्बोधित किया जाने लगा ।”* 
दूसरा दृष्टिकोण मानता है कि ससार के भ्रन्य धर्मों मे भी देवी तत्त्व है, परन्तु 
धर्म का उच्चतम विकास ईसाइयत मे ही हुआ है । मानवीय घर्मं की चरम श्रेष्ठता 
तथा पूर्णता इसमे प्रतिफलित हुई है , यह एक ऐसा प्रतिमान है जिसके श्रनुसार भन्य 
सभी धर्मों को परखा जा सकता है।* जवकि प्रथम दृष्टिकोण मे दूसरे धर्मों मे 
श्राध्यात्मिक तत्त्व श्रोर देवी सन्देश के होने से ही इन्कार किया गया है, तव इस 
द्वितीय दृष्टिकोण भे यह स्वीकार किया गया है कि श्रन्य धर्मों मे भी ईश्वर को जानने 
का प्रयास किया गया है श्रौर वे सी ईश्वरीय इच्छा का पालन करते हैं , परन्तु वे 
ईसाई धर्म के लिए, जो एक अनूठा धर्म है, पृष्ठभूमि तैयार करने का कार्य करते हैं। 
ईसाई घर्मं और अन्य धर्मों मे वही अन्तर है जो उत्तम भौर सर्वोत्तम मे होता 
है , ईसाई धर्म जबकि सर्वोत्तम है तब अन्य धर्म भ्रच्छे हैं, उत्तम हैं, जो उत्तम है 
वह सर्वोत्तम का छात्रु है । “ईश्वर बहुत प्राचीन काल से बोलता श्राया है विविध 
श्रशो मे श्रोर विविध रीतियो से उसने अपनी वात कही है, और श्रव श्रन्त भे, इन 
दिनो उसने “अपने पृत्र' के माध्यम से हमसे बातें की हैं ।”? श्रर्थात्‌ पूर्णझूप श्रौर 
भ्रन्तिम रूप से बातें की हैं । “क्राइस्ट वास्तव मे सच्चे प्रकाश हैं, चिरन्तन प्राशक के 
प्रकाश हैं। हम मानव-सन्तानों ने श्रपने भीतर टिमटिमाते चिराग, सन के घुघुआते 
डठल जला रखे हैं--क्योकि हम मनुष्य की सनन्‍्तानें हैं--प्रारम्भ में तो ईइवर ने श्रपने 
हाथ से सवको एक जैसी ज्योति से जलाया था, किन्तु भ्रव उन वेचारे मन्द-मन्द जलते 
दीपको का तेल चुकता जा रहा है , उनसे तेज़ प्रकाश तो तभी निकल सकता है जब 
हम नये सिरे से पुन उनके मूल स्रोत से तेल लेकर उन्हे लवालव भर दें ।”* डॉ० 
मैकनिकॉल और स्वर्गीय डॉ० फार्कहर जैंसे कुछ लोग इस दृष्टिकोण के माननेवाले 
हैं । वे भारतीय लोगो के धर्म-ग्न्थो श्रौर उनके घामिक सस्कारो का उपयोग ईसाइयत 
को उसके प्रकृत रूप में लाने के लिए करेंगे। परन्तु, इस प्रक्रिया में एक स्थान पर 
जाकर वे भी श्रनुभव करते हैँ कि उनके सामने एक ऐसी घट्टान आ गई है जिसकी 
अवहेलना करने का उन्हे कोई भ्रधिकार नही है। “हमारे ईसाई धर्म मे एक हीरे का 
प्रन्त करण है जो किसी एक आदमी की निजी सम्पत्ति नही है जिसका वह वस्तु- 
एपिस रोट्रक्ट, अध्याय १ | 
न हुलना हक ः साई पं ही पूर्ण धर्म दे + यददी वह धर्म दे जो परमात्मा के श्रस्तित्व को 
प्रत्यक्ष रूप में प्रस्तुत करता द्वै 3 या स्वय के लिए, यद्द ऐसा धर्म ८ जो अपना लक्ष्य स्वय बन गया 
है |” [इीगेल : “द किलॉसॉफी आँव्‌ रिलीजन), अग्रेज़ी अनुवाद, (१८६५), खण्ड मर, ए० 2३ ण्गु। 
३. छिबज, 7 ६, ? | 
४. मैकनिकॉल, इज़ क्रिश्चियेनिटी यूनीक ?! (१६३६) ए० श६६ | 
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विनिमय कर सके, खरीद सके या वेच सके ।”* सत्य और श्रसत्य दोनो युद्धरत परस्पर 
विरोधी पक्ष हैं! जबकि ईसाइयत को अन्य धर्मों से अलग-यलग होकर नही खडा 
रहना चाहिए, तत्र उसको सापेक्ष रूप से उत्कृष्ट, मानव-जाति के कई प्रयासों में से 
एक प्रयास भी नही समझा जाना चाहिए । 

ये दोनो दृष्टिकोण सभी मिशनरी घधर्मो मे समान रूप से पाए जाते हैं। प्रत्येक 
धर्म पूरी निष्ठा से यही दावा करता है कि केवल वही सच्चा प्रकाश है और दूसरे 
धर्म तो फराडन-वुहारन हैं, जो हमे सत्य के प्रति अन्धा वना देते हैं श्रौर हमे लुभाकर 
उससे दूर हटा देते हैं। जब उसमे कुछ कम कट्टरता होती है, जब दूसरे घर्मों को वह 
कुछ सहावुभूति से समभता प्रतीत होता है, तव भी वह इस वात पर जोर देता है कि 
उसका प्रकाश दूसरे धर्मों के प्रकाश की तुलना मे वैसा ही है जैसा तारो के प्रकाश की 
तुलना में सूर्य का प्रकाश होता है , लघु प्रकाशो को तभी तक सहन किया जा सकता 
है जव तक्न ते तीज प्रकाश के सामने ग्रपने को हेठा मानें, उसके भ्रधीनस्थ बने रहे । 


[१०] 

ईसाइयो में श्रव ऐसे लोगो की सख्या कमश बढती जा रही है जो एक 

तीसरे प्रकार का दृष्टिकोण, जिसे हम हिन्दू-दृष्टिकोण कहते है, अपनाते हैं । हिन्दू- 
दृष्टिकोण निश्चित रूप से घर्म-परिवर्तन के विरुद्ध है । सीरियाई ईसाई (मलाबार- 
तट पर बसे हुए ईसाई) जिनकी भारत मे सबसे प्राचीन ईसाई-परम्परा है, घर्मं-परि- 
वर्तत करने या कराने के विरुद्ध है । जो लोग ईमाई घर्म में बहुत बाद के खेवे मे 
दीक्षित हुए हैं, उनमे इस दृष्टिकोण को स्वीकार करने की रुकान वढ रही है ।* 
अन्तर्राप्ट्रीय मिशनरी परिपद्‌! ने सन १६२८ में यख्शलम के अपने अधिवेशन में यह्‌ 
घोपणा की थी “हम किसी भी घामिक साम्राज्यवाद के एक भी ऐसे लक्षण का 
प्रत्याख्यान करेंगे, जो भ्पने विश्वासो भ्लौर श्राचरणो को इसलिए दूसरो पर थोपने 
की इच्छा करेगा, ताकि उनकी शझ्रात्माश्रों का अपने मनमाने हितो की दृष्टि से उप- 
योग किया जा सके । हम एक ऐसे ईश्वर के आज्ञाकारी हैं जो हमारी इच्छाय्रो का 
समादर करता है और हम दूसरो की इच्छाशों का आदर करने की इच्छा करते 
» वबष्ठी, पृ० १६ | टॉ० फ्रिक इन्टरनेशनल रिव्यू आँवू मिशन्सः (भकतूबर १६२४) में लिखते 


हैं * “जब तक एन कर्म और सत्य में ईसाई होने का दावा करते हई, तव तक एमें अपने भीतर भौरों 
से श्रे प्ठ समकने की चेतना उत्पन्त करनी चाहिए ।?” (घृ० १०) | 

२, राजकुमारी अमृतकीर लिखती दई - “किसी का धर्म-परिव्तन कराना या किसी न्यक्ति को 
अपना धर्म बदल डालने फे लिए प्रेरित करने की इच्छा रसना--ये ऐसी बाते हे जिनसे सदा औउत्य 
की गन्ध थआराती रदी दे और यह मन की उत्तेजक प्रवृत्ति के तुल्य दे । मन की यह उत्तेजना निश्चित 
रूप से प्रेम के उत्त लिडान्त के विरुद्ध है, जिसके लिए, मेरा विश्वास है, ईसा जिये और मरे | * जद॒कि 
भारथीय ईसाएँ चर्च ने अपने ही घर में फेली अस्पश्यता वो दूर करने का कोई गन्मीर प्रयत्न 
नर्एी किया है, त्य हिन्दू धर्म में पाई जानेवाली अरंपृम्यता की भावना का घ्स एद तक दुर्प्योग शिया 
गया दि कि दलित जातियों की तथाकथित ईसाध्वत में अछूतों को सामृद्दिक रूप से दीक्षित करने की 
चेष्दाए हुई है । में 'तयाकथित ईसाध्यत? शब्द वा अयोग सोचन्ससभकर कर रहो हू, क्योंकि में 
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है ।”* उक्त रिपोर्ट मे श्र ईमाई धर्मों का आह्वान किया गया है कि वे उन लोगो के 
आक्रमण का प्रतिरोव करने में ईसाइयत के साथ सहयोग करें, जो ईहइ्वर और 
आ्राध्यात्मिक जगत्‌ की सत्यता को अम्वीकार करते हैं। “हम अ-ईसाई धर्मों के अनु- 
यायियो का आह्वान करते हुँ कि वे श्रदृष्ट ईश्वर मे और उसकी चिरन्तनता मे अपनी 
आस्था को दृढ करें, क्योकि ससार में भौतिकवाद का बोलवाना होता जा रहा है। 
सभी अ-ईसाई घधर्मो से हम श्रनुरोध करते हैँ कि धर्मं-निरपेक्षता या सासारिकता की 
सारी बुराइयो के विरुद्ध वे ईसाइयत के साथ सहयोग करें ।”* रिपोर्ट से लगता है 
कि लोगो को यह समझ भ्रा गई है कि ससार की भ्राज सबसे महती आवश्यकता क्या 
है और आध्यात्मिक क्षेत्र मे ईइवर पर आस्था रखनेवाले सभी लोगो के साहचर्य तथा 


इन गरीब लोगों में से किसी एक को भी व्यक्तिगत रूप से नहीं जानती । मैंने इन लोगों से वार्ते की 
है--ओर मेने क्ड्यों से वार्ते की दे--परन्तु मुझे एक भी आदमी ऐसा नहीं मिला जो इस विपय 
में मुझे कुछ भी बटा सके कि धर्म-परिवतंन करने के क्‍या आध्यात्मिक फलितार्थ होते हैैं। क्या 
हिन्द धर्म में ईसा का कोई महत्त्व दे ? होना तो अवश्य चाहिए । में यह विश्वास नहीं कर सकती कि 
कोई भी व्यक्ति जो भावना और सच्चाई के साथ ईश्वर की आरापना करता दे, वह सतार के 
भहान धर्मा में से किसी की भी सीमा से वाहर हे, क्योंकि सभी महान पर्म सब प्रकार फे सत्य फे 
मूलस्रोत ईश्वर से ही अपने लिए प्रेरणा प्राप्त करते ६ । मुझे; निश्चय दे कि ईसाइयों में ऐसे विचार 
रसनेवाली में अकेला हो नहीं हूँ, वहुत-से ईसाइयों के ऐसे ही विचार दे ।” ( 'द हरिजन?, ३० 
जनवरी १६९३७)। 

१ “ढ़ वल्ड मिशन भाव निश्चियेनिटी,? पृ, १०। श्री वनेर्ड ल्यूकास अपनी पुस्तक “आवर टास्क 
इस इणिटिया? में किसी का धर्म-परिवर्तन कराके उसे ईसाई वनाने भर ईसाई घर्मोपदेश या इजील का 
प्रचार करने--इन दो बातों में अन्तर करते हैं । धमं-परिवतेन कराने की निन्दा ईसा ने भी की थी 
जो उनके इस कथन से स्पष्ट होता दै : “ऐ स्क्राइवो (प्राचीन यहूदी लेख्य-रचयिता के अनुयायी) भर 
पारसीको, तुम पर खुदा का कहर टूटे | तुम पाखण्डी हो ! क्योंकि तुम एक 'आठमी को अपने धर्म 
में लाने के लिए आकाश-पाताल एक कर देते हो; जब वह तुम्हारा धर्म स्वीकार कर लेता है तब तुम 
उसको गेहेन्ना का दुगुना पुत्र बना देते हो जितने कि तुम खुद मी नहीं हो?? (सेंट भेथ्यू ) | परतु श्री 
ल्यूकात़ की दृष्टि में जीन का प्रचार करने की बात का समर्थन इन शब्दों में मिलता ६ . “किन्तु, तव 
'तुम जाशो और बाहर जाकर £#श्वरीय राज्य का प्रकाशन करो” (सेंट ल्यूक) | ईसाई धर्मोपदेश या 
शइजील के प्रचार पर दीका करते हुए श्री ल्यूकास लिखते दें - “ईसाई धर्मोषदेश के प्रचार का दॉप्ट- 
कोण जाति के धार्मिक विकास में वशानुक्रम के नियम को स्वीकार करता है । भारत में एक विशिष्ट 
प्रकार की विचारणा और जीवन है जिसका विकास ईश्वर शताब्दियों से करता रहा है, भत उसका 
भारत भौर विश्व के द्वित में अवश्य वचाकर रखना चाहिए |? वह आगे कहते हैं कि यदि भारत 
अपनी विशिष्ट धार्मिक अतिमा को खो देता दे तो यह केवल उसीकी हानि न होगी, वरन्‌ यद्द सार 
ससार की अपूरणीय और अ्रपार क्षति होगी । “हिन्दू को हिन्दू के रूप में बचाना भावश्यक दे 
डॉ० फ्लेमिंग अपनी पुरुतक 'छिंदर वाउग्ड इन मिशन्सः (१६२५) में परस्पर लेन-देन की वकालत 
करते हैँ. । वह दलील देते द॑ कि ईसाई मिशनरियों द्वारा जो प्रयास विये जा रहे दे उनका तरोका 
म्मन्नाज्यवादी है, शसलिए उनके विरुद्ध जो असनोप लोगों में हे, वह उचित ही दे | वह यद्द अनुभव 
करते दे कि हमको निष्पक्ष होकर यह स्वीकार कर लेना चाहिए कि प्रत्येक अजाति में कुध विशेष 
गुण दें और वह सम्यता को अपनी विशेष देल देने में समर्थ दे | उनकी पुस्तक के प्रथम अध्याय का 
शीर्षक है * “इरेडिकेटिंग ए सेन्स आॉँव सुपोरियारिटी? (वरिप्ठता की भावना का उन्मूलन करना? | 

२ द वर्ल्ड मिशन आँव्‌ क्रिश्वियेनिटीट, प० १८ | 
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सहयोग का झाज कितना महत्त्व है । अमेरिकत कमीशन बआाँव्‌ लेमेन (सामास्यजन 
का अमेरिकी आयोग) की रिपोर्ट भी इस वात की पुष्टि करती हैं कि लोगो का 
अपनी परम्पराश्नों मे जो विश्वास हैं, उसको डिगाना वुद्धिमानी का काम नही हैं । 
“इस बात का वास्तविक खतरा हैं कि परम्परा की बुराइया परम्परा के अच्छे तत्त्वो 
को तिरस्कृत कर देंगी और प्राचीन सम्कृतियों के उस जाति पर जो नेतिक नियन्त्रण 
रहते है, उनके हट जाने पर उनका स्थान लेनेवाली कोई दूसरी चीज़ हम उसे नही 
दे सकेंगे | प्राचीन सस्कृतिया या परम्पराए चाहे जितनी बुरी हो, अयुक्तियुकत हो, 
परन्तु कम से कम उनकी एक उपयोगिता तो है ही कि वें सामाजिक व्यवस्था को 
बनाए रखती हैं ।/* मिशनरियों (ईसाई धर्म-प्रचारको) का कार्य यह होगा कि वे 
अन्य घ॒र्मों के साथ-साथ अपने धर्म को भी समृद्ध करें ॥ “कदाचित्‌ ईसाई-जगत्‌ के 
भ्रात्म-ज्ञान को गहरा करने के लिए यह महत्त्वपूर्ण है कि वह प्राच्य जीवन के साथ 
भ्रपने जीवन को भ्रधिकाधिक सयुकत करे, उससे कुछ ले, श्रपना कुछ उसे दें। धर्मों 
के बीच झापस में जो सम्बन्ध बनें, उनका रूप अब से यह होना चाहिए कि वे सब 
भव भ्रधिकाघिक मिलजुलकर सत्य की शोध करें ।” सत्य का अधिक और रही ज्ञान 
तभी होता है जब विभिन्‍न मन श्रौर उनकी अन्तदं ण्टिया रचनात्मक भाव से परस्पर 
क्रिया-प्रतिक्रिया करती हैँ, जब हर घर्मं भोर सस्कृति दूसरे धर्मो भौर सस्कृतियों की 
भश्रच्छाइयों की प्रशमा करती है, उनसे कुछ लेकर अ्रपना विस्तार करती है श्रौर जब 
सभी धर्म तथा सस्कृतिया परस्पर भ्रालोचना करती हैं । “सत्य के चारो शोर जो वाडें 
लगा दी जाती हैं, वे बेकार हैं, सत्य को निजी सम्पत्ति बनाने की जो चेप्टा की 
जाती है, वह भी निरर्थक है, भ्रन्तिम और पूर्ण सत्य, वह चाहें जो हो, प्रत्येक वर्त- 
मान धर्म का न्यू टेस्टामेट' ही हैँ ।” समस्त सम्य संसार को प्रभावित करनेवाला 
नैतिक झौर धामिक प्रादर्श एक-सा ही है, प्रत्येक जाति और प्रत्येक घर्म के लोग उस 
आदर्श को श्रपने धर्म में प्राप्त करने की चेष्टा करते हैं श्रौर वहाँ उसको प्राप्त कर 
भी लेते हैं । दूसरे शब्दों मे, यह रिपोर्ट स्वीकार करती है कि कोई भी धर्म अपने 
चत्तमान रूप में पूर्ण नही हैं और वह अपनी भ्रधिक अ्रभिव्यचित के लिए सचेष्ट 
है । यह भ्राशा करती है कि एक ऐसा समय आएगा जब मनृष्यो को आपस में भ्रलग 
करनेवाले नाम अपना विभेदक अर्थ लो देंगे ।” १ डॉ० इन्गे कहते है " “मान लीजिए 
किये एक ऐसे अ्तित्व की पूजा करते हैं जिसकी विश्लेपताएं एक समान हैं, तो इससे 
दया अन्तर पडता है कि हम उसे बुद्ध कहते हैं या ऋाइस्ट । हमे वस्तु-तत्त्व पर ध्यान 

» ऐसे ईसाई मिशनरा भा दें जो इस विचार को अपनाने हैँ और इसकी वकालत वरते हैं | 
रेघरेण्ड पेरियर ए्लविन करने छ * “मे गोण्ड जाति के लोगों मे रहता हूं और उनको प्यार करता 
ह_। नेने कभी उनके घर्म में एस्तक्षेप नी किया और नव उनसें से कोर्ट मुमसे ईसाई बसाने की 
प्राथना बरता है, रव मे मना कर देता हूँ । मेरा अपना दद विचार दे कि यद सबके लिए अन्छा 
एऐंचा कि सब लोग ऐसा दी निसन र॑प्टकोय अपना लें भर उनके पृर्जों के पर्म के साथ थेड़छाड़ 
न परे ।? (ण्डिचन सोशल र्फॉर्मर), २ नवन्वर, ६६४०, प० 7८६) ! 

९. (१६३२), १० ४४, ४६, ४७, श८। 


३८२ प्राच्य धर्म श्ौर पाइ्चात्य विचार 


देना चाहिए, न कि शब्दों पर ।”* 

इस प्रकार, ईसाई मिशनरी दूसरे धर्मों के प्रति जो रुख प्रपनाते है, उसके तीन 
रूप है--दक्षिण, मध्यम और वाम | श्रन्यत्र की तरह यहा भी भविष्य की झ्राशाए 
उदार विचारवाले वामपक्षियो पर टिकी है, प्रतिक्रियावादियो या अनुदार विचारवालो 
पर नही | यदि हम ईश्वर पर निष्ठापूर्वक विश्वास करनेवालो और ईध्वर की इच्छा के 
अनुसार कार्य करने का प्रयत्व करनेवालों में परस्पर प्रेम-भाव स्थापित नही कर सकते, 
यदि हम एक-दूसरे की घममशास्त्रीय दृष्टि से हत्या करने की अपनी को शिश को छोडते 
नही, तो होगा यह कि हम ईश्वर पर लोगो की आस्था को ही निर्बल कर देंगे। यदि 
ससार के महान धर्म मानव-जाति के भ्ाध्यात्मिक जीवन को पोपषित करने के महत्काय॑ 
में अपने को मित्रवत्‌ भागीदार समभने की अपेक्षा अपने ही भाइयो का गला काटने 
में अपनी शक्तियों का अपव्यय करते रहते हैं, तो धर्मनिरपेक्ष मानववाद और नैतिक 
भौतिकवाद के श्रागे बढते हुए कदमो को कोई रोक नही सकेगा। वर्तमान ससार 
श्रशान्त और श्रव्यवस्थित हो गया है, उसकी आरास्थाए श्राज इतनी डिग गई है जिसकी 
हम कल्पना नही कर सकते, घातक अन्धविश्वास श्राज मनुष्य के मन पर छा गए 
हैं । जव ससार की ऐसी स्थिति हो, तब हम अपने इस निशचय से तिलमात्र नही हट 
सकते कि सारी मानवता सयुक्त होकर रहेगी, हम इस ससार को ऐसा बना देंगे जहा 
मुस्लिम, ईसाई, वोद्ध श्रौर हिन्दू समान भक्ति-मावना में श्रावद्ध होकर साथ-साथ रह 
सकेंगे---उनकी भक्ति किसी विगत के प्रति नही, वरन्‌ उज्ज्वल श्रागत के ,प्रति 
होगी, जातीय श्रतीत या भौगोलिक इकाई पर उनकी दृष्टिया नही लगी होगी, प्रत्युत्‌ 
वे एक ऐसे विश्व-समाज का स्वप्न देख रहे होगे जिसका एक सा्वभौम धर्म होगा । 
ऐतिहासिक धर्म तो उस साव॑ भौम घम्म की मात्र शाखाए हैं। हमको नम्नतापूर्वक यह 
स्वीकार कर लेना चाहिए कि हमारी एकल परम्पराशों का स्वरूप सदोष और एकागी 
है, हमे उस व्यापक परम्परा मे उनका निकास ढूढ़ना चाहिए जिसमें से उत सबका 
स्रोत फूठा है ।* 

प्रत्येक धर्म ऐसे गुरुओ, ऐसे मह॒पियों के चरणों मे बैठता रहा है जिन्‍्होने उसके 
अनुशासन के भ्रागे सिर नही झुकाया है, उसके भ्रधिकार को नही माना है ! यही वात 
श्राज इतने बडे पैमा ने पर हो रही है, जिस पैमाने पर यह मानवता के इतिहास में इससे पृ 
कभी घटित नही हुईं थी । धर्म पर इसका सवसे श्रधिक गहरा प्रभाव पडेगा। भ्रपने-श्रपने 
विस्तत वातावरण में रहकर सभी धर्म अपनी झात्माओ्रो का साक्षात्कार झौर भ्रपना पूण 
विकास करने मे एक-दूसरे के सहायक हो रहे हैं । जिन विचारों श्नौर अन्तदृ तदू ष्टियो के पीछे 
शताव्दियों की प्रजातीय तथा सास्कृतिक परम्परा और नैप्ठिक प्रयास हैँ, उनका परस्पर 

१. श्नक्वायरर”, १? जून १६२६ | 
>. तलना कीजिए - प्रोफेचर हॉँकिंग : “हमें यह स्वीकार करना पड़ेगा कि एक विश्व-पम्र का 

भ्रस्तित्व है | हम धार्मिक पद्धतियों को अलग नाम दे देते हें, परन्तु वे अलग नहीं े। दम मु बन्द 
गोलकों के सध्श नहीं द । सारी धार्मिक पद्धतिया एक सार्वभौम मानवीय प्म में भोर उसके माध्यम 
से दैवी अस्तित्व में विलीन दो जाती दें [?---वै सिल मैथ्यूज़ लिसित “रोद्स डु व सिटी भाँवू गोह? 
(१४२८) प० ४३ में उद्धृत ! 


धर्मों का सम्मिलन ३८३ 


झ्रादान-प्रदान होने से विभिन्‍न विचारधाराए एक-दूसरे को उर्वर वना रही हूँ। इस 
प्रकार मनुष्यों के विचारों की गहन रचना मे एकीकरण की एक वडी प्रक्रिया चल 
रही है । कदाचित्‌ अचेतन रूप से ही, लोगो मे एक-दूसरे के विचारों का आदर करने 
की, दूसरी सस्क्ृतियों की अ्रमृल्य निधियो की सराहना करने की, एक-दूसरे के 
नि स्वार्थ प्रयोजनों मे विश्वास करने की प्रवृत्ति बढती जा रही है। हम लोग धीरे-धीरे 
यह बात समभते जा रहे हैं कि विभिन्‍न मतनमतान्तरों मे एक व्यापक सह्लेपण लाने 
के लिए भिन्‍तव-भिन्‍न विचारो और श्रास्थाश्रो के लोगो का होना एक-दूसरे के लिए 
झ्रावश्यक है। मनुष्य के यात्रिक कौशल के कारण श्राज ससार एक घनिष्ठ इकाई में 
परिणत हो गया है, परन्तु इसको आध्यात्मिक आधार तो तभी मिल सकता है जब 
ससार में पाए जानेवाले नाता प्रकार के मतो, सम्प्रदायो और धर्मो में एक व्यापक 
सबलेपषण ला दिया जाए। 


हि. 
हिन्दू धर्म में व्यक्ति और सामाजिक व्यवस्था 


[१] 


पिछले पचास वर्षों मे इतने अधिक क्रान्तिकारी परिवतंन हुए है जितने मानव-इतिहास 
के किसी एक युग में नही हुए थे ।' वैज्ञानिक श्राविष्कारों ने मनुष्य के पार्थक्य को 
समाप्त कर दिया है श्लौर भूतल पर एक महान समाज की रचना, जिसकी कल्पना से 
सभी जातियो श्र राष्ट्रो के ऋषियो शौर पैगम्वरो को श्रनुप्रेरित किया है, के युग- 
युगीन स्वप्न को प्रत्यक्ष करने के लिए भ्रदुभुत अ्रवसर प्रदान कर दिए है। विज्ञान भ्रौर 
प्राविधिकी (टेकनॉलॉजी) के प्रसार से जो सामाजिक श्रौर नैतिक समस्याएं उठ खडी 
हुई हैं और विभिन्‍त जातियो तथा सस्क्ृृतियों के मध्य जो नये सम्पर्क हुए हैं, वे पूर्व 
ओर पश्चिम दोनो मे ही समान है । हमको श्रव एकसाथ मिलकर रहता सौखना 
चाहिए और एक-दूसरे को समझना चाहिए । 
इस या उस जाति की श्रेष्ठता और राप्ट्रो के ऐतिहासिक उद्देश्यों (मिशनों) 
में प्राय रहस्यात्मक श्रास्था, वह मुख्य बाघा है जो पूर्व भौर पश्चिम को परस्पर 
समभने नही देती ! नेपोलियन के फ्रास ने श्रनुभव किया कि यूरोप में क्राति के बीज- 
बपन का उत्तरदायित्व उसीपर झ्रा पडा है , साम्राज्यवादी ब्रिटेन ने भी यही समझ 
लिया कि ससार-भर के पिछडे लोगो को सभ्य बनाने का पुनीत कार्य गौराग जातियो 
को ही करना है , सोवियत रूस ने पूजीवाद की दासता से सर्वहारा वर्ग को मुक्त 
करने का वीडा ही उठा लिया, और इसी प्रकार नाडिक (उदीच्य) जर्मनी ने ईसा- 
मसीह-विरोधी साम्यवाद से ससार को बचाने की ज़िम्मेदारी श्रपनी ही समझ ली । 
हर राष्ट्र किसी काल्पनिक प्रारब्ध को पूर्ण करने का जो दर्ष कर बैठता है, वह कोई 
पश्चिम तक ही सीमित नही है | ऐसे भारतीयों की भी कमी नहीं जो विश्वास करते 
हैं कि ससार में यदि सच्ची आध्यात्मिकता कही अवत्तरित हुई है, तो वह भारत की 
पावन धरा पर ही--ससार मे श्रन्यत्र कभी नहीं | ऐसे चीनी भी हैं जो समभते हैं 
कि ससार में उन जैसा सम्य कोई है हो नही । जापान के सार्वजनिक नेता, सौ वर्प 
पूबे के शिन्तोवादी महात्मा हिराता की भाषा का प्रयोग करते हुए बहुधा कह देते है 
कि जापानी लोग देवताओं के वशघर है, श्रन्य सभी राष्ट्रो से वे मात्रा में नही, वरन्‌ 
प्रकार मे भिन्‍न हैं । वे मानते हैँ कि ईश्वर के पुत्र मिकाडो को ससार के सभी राप्ट्रो 
पर शासन करने का देवी श्रधिकार है | यदि प्राचीन काल में कुछ समूह इस वात का 
दावा करते थे कि उनको विशेष दैवी सरक्षण प्राप्त है, तो वे श्रव श्रनर्गल वैज्ञानिक 
शब्दावली का प्रयोग करके यह घोषित करते हैं कि इतिहास के इस नये दौर मे वे 
१. “पापायन्युग से लेकर रानी विक्टोरिया के युग तक एक ऐतिहासिक युग मानना चाहिए | 


एम इस समय दूसरे युग में रद रहे हैं [? गिराल्ड हर्ट  'ढीज़ हरिंग ईयर, (१६३३), पृ० १] | 
पग्रा०--२४ 


हिन्दू धम में व्यक्तित और सामाजिक व्यवस्था ३८५ 


विकास की परम्परा के साथ चल रहें हैं। जातियो के प्रारब्ध-सिद्धान्त का प्रतिपादन 
करके वे श्रपनी इच्छाश्रो को गरिमामय स्वरूप दे देते हैं ओर श्रपनी घृणाओ्रो को सग- 
ठित कर लेते हैं। यद्यपि राप्ट्रो के बीच पारस्परिक हितो की घनिष्ठता होती जा रही 
है और रीति-रिवाजोी तथा जीवन के तौर-तरीकों में दिनों-दिन समरूपता श्राती जा 
रही है, तो भी आधारभूत जात्तीय भिन्‍नताओ शौर राष्ट्रीय मिशनो के इस घातक 
सिद्धान्त के कारण, सही माने मे एक मानवीय समाज के विक्रास मे बाधाएं उपस्थित 
हो रही हैं । फिर भी, विज्ञान विलकुल भिन्‍न दृष्टिकोण का समर्थंव करता है , वह 
मानता है कि सभी जातियो में मानव-मस्तिप्क की बुनियादी गठन एक जैसी है। 
जितनी भी भिन्‍न-भिन्‍न सस्क्ृतिया हैं, वे श्रात्मा की वाणी की भाषाए मात्र हैं । इनमे 
भिन्‍नता है केवल स्वराघातो, ऐतिहासिक परिस्थितियो एव विकास की सरणियों के 
कारण । आज जातियो श्र राष्ट्रो को एक-दूसरे से अलग करनेवाली भिन्‍नताझो का 
यदि हम कोई समाधान प्राप्त करना चाहते हैं, तो इसके लिए हमे यह मानकर चलना 
होगा कि श्राघुनिक ससार अनिवायंत आध्यात्मिक, सामाजिक, झ्राधिक और राजनीतिक 
दृष्टि से एक है । 

कुछ लोग जिनकी परम्परा और जिनका प्रशिक्षण यूरोपीय विचार-पद्धति तक 
ही सीमित है, यदि यह सोचें तो ठीक ही है कि सुकरात, प्लेटो, अ्रस्तू आदि यूनानी 
विचारकों के पूर्व वेचारिक दृष्टि से ससार मे बडी भस्तव्यस्तता थी, एक अझरूप शून्य 
विश्वेललता थी जब हम यह महसूस करते हैं कि जिन विचार-पद्धतियों ने असख्य 
कोटि-कोटि मानवों को प्रभावित किया, उनका प्रणयन शौर विस्तार ऐसे लोगों द्वारा 
किया गया जिन्होने कभी इन यूनानी विचारकों का नाम तक न सुना था, तव इस 
तरह का दृष्टिकोण हमे प्रान्तवाद जैसा लगने लगता है। हिन्दू ऋषियों और मनी पियो 
ने दर्शन और आचार की पद्धतियों की रचना की, यहूदियों ने उच्च कोटि के एकेश्वर- 
वाद का विकास किया, पारसी धर्म के प्रणेता जरतुस्त्र ने यह घोषणा की कि यह 
विदव न्‍्यायपरायणता का सतत वद्धमान राज्य है , भर बुद्ध ने मोह-मुक्ति (ज्ञान- 
बोघ) का मार्ग बताया । चीनी सम्यता उपर्युक्त यूनानी विचारकों के समय भी दो 
हज़ार वर्ष पुरानी हो चुकी थी भ्रौर मिस्र के पिरामिड तथा वेवीलोन के प्रासाद भी 
उस काल के लोगो की दृष्टि मे पुरातत्त्व की वस्तुए वन चुके थे । यदि हम थोडी देर 
के लिए मिस्र, भ्सी रिया, कनोसॉस झौर भन्य सम्यताझो की बात छोड दें, जिनका 
प्रभाव भाघुनिक ससार पर प्रत्यक्ष से श्रधिक श्रप्रत्यक्ष रूप से पडा है, तो भी यह बात 
फसे भुलाई जा सकती हैँ कि ईसा से ५०० वर्ष पूर्व भी इज राएल में पैगम्वरी विचार- 
सप्रदाय का, चीन में कमप्यूशियसवाद का झौर भारतवर्ष मे ब्राह्मण-घर्मं तथा वौद्ध 
घ॒रमं का उदय तत्कालीन इतिहास की महत्त्वपूर्ण घटनाएं थीं। उस समय तक जो 
जीवन-दर्णन प्रतिपादित हो चुके थे, भ्राज के समार पर उन्हींका प्रधिकतर प्रभाव 
दिस्लाई देता है। भ्रव ऐसी सुविधाएं शौर प्रवसर उपलब्ध हैं जिनसे इन विभिन्‍न 
प्रवृत्तियों का विश्व-इतिहान मे स्थान निर्धारित किया जा सकता है। भले ही उनमें 
से कुछ झ्ाघुनिक परिस्थितियों के उपयुक्त नही हैं, तो भी मनुप्य के क्रमिक उत्थान 


श्पद प्राच्य धर्म और पाश्चात्य विचार 


और प्रगति की कहानी म॑ उन लोगो की दिलचस्पी स्वाभाविक है जो मनुष्य की एकता 
मे आस्था रखते हैं। इसलिए यह महत्त्व का विषय है कि इन व्याख्यानो मे हम प्रमुख 
समस्या को उठा रहे हैं और विभिन्‍न ऐतिहाप्विक दृष्टिकोणों से इसका पर्यवेक्षण कर 


रहे हैं । 


[२] 


किसी भी सामाजिक सम्ठन पर विचार करते समय हमे उन तात्विक विचारो 
को, जिनपर उसकी नीव रखी गई है, उस जीवन-दर्शन की जिससे वह प्रेरणा लेता 
है भर उन रूपो की जिनमे जीवन-सम्बन्धी ये विचार श्रभिव्यक्ति पाते हैं, जानकारी 
कर ही लेनी चाहिए । प्रेरणादायक विचार अपने मूर्तिमन्‍्त ऐतिहासिक रुपो से कही 
बडे होते हैँ। व्यक्ति श्रोर समाज के साथ व्यवित के सम्बन्ध के विपय मे हिन्दू धर्म 
के दृष्टिकोण को उत्तम रीति से समभने के लिए झागे लिखी हुई बातो के सश्लेपण 
और वर्गीकरण पर दृष्टिपात करना समीचीन होगा--(क) जीवन के चार पृरुपार्थ : 
काम, श्र, घर्मं भौर मोक्ष , (ख) समाज के चतुर्वर्ण ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैद्य भौर 
शूद्र ; और (ग) जीवन के चार सोपान--श्राश्षम ब्रह्मचयं, ग्रहस्थ, वावप्रस्थ एव 
सन्‍्यास । इस जिविध अनुशासन के द्वारा हिन्दू लोग अपने जिस प्रारव्ध को प्राप्त 
करने की चेष्टा करते हैं, वह है शरीर को श्रात्मा मे बदल देना, पुण्य (धर्म) के 
लिए ससार की सामर्थ्य का पता लगाना भ्ौर इससे श्रानन्द की प्राप्ति करना । यह 
कहा जाता था कि ईइ्वर ने विश्व की रचना इसलिए की कि वह श्रपने-आपको समझ 
सके । इस विषय में हम चाहे जो अनुभव करें, पर इसमे कोई शका नहीं की जा 
सकती कि ससार का अस्तित्व ही इसलिए है कि इसमे विकासमान व्यक्तित्व के लिए 
जो भी चीज़ें सुसगत हो, उनका उपयोग करते हुए हम अपने पूर्व आत्मत्व को उप- 
लब्ध करके स्वय को समझ सकें, जान सकें । परन्तु इस लक्ष्य तक सभी व्यक्तियों की 
पहुच बहुत श्राकस्मिक श्रौर तात्कालिक नही होनी चाहिए । ह्यक्तित्व के उन्नत प्रथि- 
क्षण तथा स्वाभाविक जीवन के समस्त प्रयोजनों का उत्थान करते हुए उसके क्रमिक 
विस्तार के द्वारा इस लक्ष्य तक पहुचना चाहिए । कोई व्यक्ति किस प्रकार का है, 
उसके जीवन का क्षुकाव किधर है और उसका विकास किस सीमा तक हुआ है, इन 
वातो पर विचार करके ही यह सोचा जा सकता है कि उसके लिए किन नियर्मों पर 
चलना, कैसा प्रशिक्षण लेना उपादेय होगा , श्रौर इन्ही दृष्टियों से प्रत्येक व्यवित की 
उपलब्धिया भी श्रलग-अलग होंगी। जीवन इतना जटिल है कि उसमे किसी आदर्श 
ऋणजुता या सरलता के लिए स्थान नहीं है । 


[३] 


5 
जीवन के चार पुरुषाथ 
१:६४ सोक्ष---मनुष्य का मुख्य लक्ष्य है व्यवित का विकास | उपनिपद्‌ हमे 


हिन्दू धर्म में व्यक्ति और सामाजिक व्यवस्था ३८७ 


वतलाता है कि व्यक्ति (पुरुष) से ऊचा और कुछ नही है ।* परन्तु मनुष्य का शरीर, 
जीवन और मन जो भूत प्रकृति से उत्तन्त श्रौर उसके द्वारा भ्रनुशासित होते हैं, की 
समष्टि-मात्र नही है। प्राकृतिक श्रद्धं-पाशव प्मस्तित्व, जिसे मनुष्य भूल से प्पना रूप 
समझ लेता है, उसका सम्पूर्ण या वास्तविक अस्तित्व नहीं है | यह तो ब्रात्मा के 
प्रयोग का एक साधन मात्र है | आत्मा ही मनुष्य का सच्चा अस्तित्व है | अपने व्यक्त 
याद्य श्रस्तित्व का अतिक्रमण करके अपने श्रव्यवत, वास्तविक श्रान्तरिक भ्रस्तित्व को 
प्राप्त करने का महत्कार्य केवल मनुष्य ही कर सकता है।* “भो गार्गी, जो व्यवित 
डूस पअ्रनस्वर श्रात्मा को जाने विना ही ससार से विदा ले लेता है, वह निश्चय ही 
अधम और अभागा है |”? श्रपनी श्रत्तरात्मा की शोध करना, उसीमे श्रौर उसीसे 
निवास करना, उसकी निजी क्षक्ति से ही यह निश्चय करना कि वह भान्तरिक रूप 
से बया होगी श्रौर अपनी वाह्मय परिस्थितियों का वह क्‍या उपयोग करेगी, तथा 
सम्पूर्ण जीवन को श्रात्मा की शक्ति श्रौर सचाई पर आधारित करना ही 'भोक्ष' या 
आध्यात्मिक स्वतन्भता है । मनुष्य अ्पत्ती मनोवृत्ति के कारण अपने को श्रपने ही भ्रह 
की खोल में वन्द कर लेता है, अपने व्यक्त आ्रात्महूप में श्रवस्थित रहकर उसीको 
अमवश सत्य भ्रात्महप समझ लेता है , ओर यही समस्त अशान्ति की जड है । अ्रपने 
मन भौर बुद्धि, अपने हृदय और प्रेम तथा अपनी इच्छा और शवित के द्वारा सर्वात्म 
भाव की प्राप्ति के लिए श्राकाक्षा करना ही मनुष्य के मनुप्यत्व की उच्च भावना है । 
२ .: फास--कया यह्‌ पूर्णत्व सामान्य जीवन-चर्या के साथ सगत है ? लोगों 
में यह धारणा घर कर गई है कि हिन्दू-दर्शन जीवन के यथार्थ पक्ष से आखे मद लेता 
है और जीवन के महत्त्वपूर्ण उद्देश्यों तथा सतुप्टियो की श्रवमानना करता है , हिन्दु- 
दर्शन से मनुष्य को अपने कार्यो के लिए कोई प्रेरणादायक प्रयोजन नहीं मिलता । यदि 
आत्मा भौर जीवन परस्पर असम्बद्ध होते, तो आश्यात्मिक स्वतन्त्रता एक अप्राप्य 
प्रादर्ण चन जाती, कुछ स्वप्न-द्रप्टाओ्ो की दूरस्थ लालसा हो रहती । हिन्दू-विचारणा 
में ऐसा कुछ नही है जिससे इस दुष्टिकोण की समर्थन मिलता हो कि सामान्य जीवन 
से श्रपने को एकदम विच्छिन्न करके ही कोई आव्यात्मिक स्वतन्त्रता प्राप्त कर सकता 
है । इसके विपरीत्त, हिन्दु-दर्गोन यह कहता है कि हमे विवेकपूर्वक, समक-बृभकर 
सामान्य जीवन-यापत्र करना चाहिए । मनुष्य का अस्तित्व जैसा भी हो, गहरा था 
छिछला, ध्यान-मननशील अथवा श्रनियत्षित मौज-चहार वाला, ग्राध्यात्मिक जीवन 
उसका एक सघटन है | 'काम' मनुष्य के आाचेगात्मक भ्रस्तित्व, उप्की अ्नुभूतियों एव 
उसकी इच्छाग्रो का नाम है ।* यदि मनुष्य को उसके सवेगात्मक जीवन से वचित कर 
दिया जाए, तो वह दमनात्मछ बात्म-परीक्षण का शिकार बन जाता हैं और निरन्तर 
नैतिक उत्पीड़न के दवाव में रहता है। झौर जब इसकी प्रतिक्रिया होती है तव वह 
२५ 'पुरपानन परन किशित 
+२« 'नगवदगीता? कए्ठती है + “इस मतार में जीदन का मुए्य लद्॒य स्व को प्राप्ति नहीं द सिसको 
लोग पुणय फर्मो के फलस्वरूप प्राप्त होना बतलाते दँ । जीबन वा लत््य है सत्यान्नेपण को शच्चा 
होना 37 ((, २, ०) 3. “चुद्दारुण्यक उपनिपद्‌, /, ८, १०| ४. नागबत', 7, २, २० | 


शपथ प्राच्य धर्म घोर पाइचात्य चिचार 


चरमोल्लास के जगलीपन पर उत्तर भ्राता है, और यह स्थिति उसके मानसिक और 
शारीरिक स्वास्थ्य के लिए विनाञकारी होती है । 

३६: श्र्थ--जीवन का तीसरा पुरुषार्थं धन और भौतिक कल्याण से सम्बन्धित 
है। यद्यपि यह अपने-धापमे कोई लक्षण नही है, तो भी यह जीवन को धारण रखने 
योग्य श्र सम्पन्त बनाता है। दारिद्रथ या दुर्भाग्य भारतवर्ष मे कभी भी राष्ट्रीय 
भादर्क्ष नही रहा । आध्यात्मिक जीवन को भी उन्ही समाजो मे विकसित होने का पूरा 
अवसर मिलता है जो झ्राथिक-सकोच से कुछ ह॒द तक मुक्त रहते हैं। जिन लोगो के 
जीवन वबोभिल श्रौर बुमुक्षित होते हैं, वे घामिक नही हो सकते , यदि होगे भी तो 
श्रादिम रूप भे | आधिक श्रसुरक्षा ओर व्यक्तिगत स्वतन्त्रता--ये दोनो चीज़ें साथ- 
साथ नही रह सकती । 

४ :: धर्मं--रवि और इच्छा की स्वत रफूत्त क्रियाओ को स्वीकार करते हुए 
भी यह तो कहना ही पडेगा कि यदि उसकी क्रियाए प्रनियत्रित रहे, तो उनका पूरा 
महत्त्व नहीं समझा जा सकता ) कोई नियम, कोई निर्देशन भौर कोई नियत्रण तो 
होना ही चाहिए । धर्म से जीवन के विभिन्‍न कार्यों मे सगति श्राती है और इससे 
उनको दिशा प्राप्त होती है। यह किसी नैतिक था सामाजिक नियम को ऊपर से 
धोपनेवाला कोई घामिक मतवाद या सम्प्रदाय नही है । यह जीवन का परिपूर्ण नियम 
है भोर ऐसे सम्पुर्ण मानव का सामजस्य है जो श्रपनी जीवन-चर्या को किसी सही और 
उचित नियम के अनुसार चलाता है। प्रत्येक मनुष्य और समूह का , भात्मा, मन, 
जीवन और शरीर की प्रत्येक क्रिया का अपना एक घमम होता है| यद्यपि मनुष्य को 
अपनी इच्छाओ को सन्तुष्ट करने का न्‍्यायोचित भ्रधिकार है, क्योकि जीवन को श्रभि- 
व्यक्ति प्रदान करने के लिए यह श्रत्यावश्यक है, तो भी इच्छाप की श्राज्ञाओं का 
श्राख मूदकर पालन करना भी मनुप्यत्व नहीं है । यदि मनुष्य “धर्म या सदाचार के 
नियम के अश्रनुकूल न चले, तो वह अपनी इच्छाप्नों का सर्वोत्तम सुख नहीं प्राप्त कर 
सकता । महाभारत” के एक प्रसिद्ध इलोक मे कहा गया है . “मैं वाह उठाकर कहता 
हैं, पर कोई मेरी वात नहीं सुनता । अर्थ! श्ौर 'काम' का स्रोत धर्म से फूटता है । 
फिर तू क्यों नही 'घर्म' का सेवत करता ?”* धर्म हमसे कहता है . हमारा जीवन जब 
प्रथमत* हमारी भ्रपनी सन्तुष्टि के लिए है, तव यह उससे भी भ्रधिक समाज के लिए 
है भ्लौर सबसे बढ़कर उस विद्वात्मा के लिए है जो हम सवमें भर सभी प्राणियों मे 
निवास करता है। नैतिक जीवन श्ाध्यात्मिक स्वतत्रता का एक साधन हैं, साथ ही 
साथ पृथ्वी पर उसकी अभिव्यक्ति का भी । | 

धर्म का पालन मानव-जीवन का न तो श्रादि कत्तंव्य है न अतिम दात्तेंव्य , 
क्योंकि धासिक नियम से भी वढकर है आध्यात्मिक स्वतत्नता । मनुष्य को भलामानुस 
ही नहीं वनना है, उसे सार्वजनीन भी बनना है , उसकी भलमनपाहत च्यवितिग्त ही 
न होकर समाजगत होनी चाहिए, क्योकि वही श्रेप्ठतर है । यह एक ऐसा लक्ष्य हैं जो 
ऊध्वंवाहुर विरोन्येपः न हि कम्वित सयोति माम्‌ | 


३ 
धर्मादू अर्थश्च कामश्च स किमर्थ न सेच्यते ॥ 


हन्दू धर्म में व्यक्ति और सामाजिक व्यवस्था इे८६ 


व्यक्ति के समग्र जीवन और समाज की सारी व्यवस्था को भद्गतापूर्ण बना देता है । 
मनुप्य के समस्त जीवन को इसी रहस्यात्मक पृष्ठभूमि की सन्निहित चेतनता के झअंत- 
गंत रहकर अपना समय विताना होता है । 
जीवन के चार पुरुपार्थ (उद्देश्य) मानव-जीवन के भिन्‍न-भिन्‍न पक्षों को 
निर्दिष्ट करते हैं-ये पक्ष हैं मूलप्रवृत्यात्मक, स्वेगरात्मक, आर्थिक, वौद्धिक, नैतिक भौर 
श्राध्यात्मिक । मनुष्य मे आध्यात्मिक क्षमता आधारभूत रूप से वद्धमूल है। जब तक 
मनृष्य का जीवन विज्ञान और कला, प्राविधिक अ्न्वेषण श्रौर सामाजिक कार्येक्रमो 
तक ही सीमित रहता है तब तक वह अपूर्ण रहता है , वह सच्चा मनुष्य नही बन 
पाता । यदि हम उहण्ड और प्धम हैं, परस्पर अभन्याय झौर निप्ठुरता का श्राचरण 
करते है, हमारे व्यक्तिगत सम्बन्ध अच्छे नही हैं और उनके कारण हम दुखी हैं तथा 
एक-दूसरे को हम ठीक-ठीक नही रुमभ पाते, हम सहानुभूतिपूर्ण शोर सहनशील नही 
हैं, तो इसका कारण यह है कि हम जीवन की ऊपरी सतह पर ही अधिकतर रहते हैं 
ग्लौर उसकी गहराइयो तक नही पहुच पाते । जब झात्मा का सोता, जिससे व्यक्ति 
भौर समाज का सृजनात्मक जीवन अपने लिए रस-सग्रह करता है, सूख जाता है तब 
बौद्धिक, नैतिक ओर सामाजिक हर प्रकार की वीमारिया उठ खडी होती हैँ। सतत 
वैचारिक स्वेच्छाचारिता, परस्पर विरोधी तत्त्वज्ञानो मे समय समय पर उपस्थित होने- 
वाला गडबडभाला तथा राष्ट्रीय सीमाश्ों एव भौगोलिक विभाजनो का श्रतिन्रमण 
करनेवाली प्रतिद्वन्द्ी विचार-पद्धतिया--ये सब श्राष्यात्मिक विस्थापन (उखढेपन) 
के लक्षण हैं। एक प्रकार से विक्षोभ पवित्र होता है, क्योकि यह एक ऐसे आत्मभरित 
मानवचाद की अश्रसफलता का द्योतक है जिसकी दृष्टि ससार से परे नही जा पाती । 
हम चाहे जितनी आाथिक योजनाए बना लें और चाहे जितनी राजनीतिक व्यवस्थाए 
कर डालें, किन्तु इनके द्वारा हम पृथ्वी पर शान्ति नही पा सकते । केवल वही लोग 
जो विशुद्ध हृदय के है, मन-मन की रहस्यात्मक एकता को बढावा देकर इस धरती पर 
न्याय और प्रेम की स्थापना कर सकते हैं । मनुप्य की सच्ची और श्रनिवार्य महानता 
तो उसमे खुद में है। घमंशास्प्र मनुष्य को राह तो दिखा सकते हैं, पर उस राह पर 
हर मनुप्य को चलना तो छुद ही पडेगा । कर्म का सिद्धान्त इस वात की पुष्टि करता 
हें कि प्रत्येक व्यधित झपने जीवन के लिए स्वय उत्तरदायी है। जसाकि किपलिंग ने 
बीत्जेवव के मुख से कहलाया था “जो पाप तुम दो-दो मिलकर करते हो, उसका 
फल तुम एक-एक को, वारी-वारी से भुगतना पडेगा ।” यह नही हो सकता कि एक के 
बदसे दूसरे को मुक्षित मिल जाए, या भेडियाधसान का लाभ उठाकर कोई मुवित पा 
जाए। अ्रसम्भ क्माणों मे उत्तरदायित्व सामूहिक माना जाता है, परल्तु पुनर्जन्म की 
परिकात्पना के प्रनुस्तार किसी कार्य का पाप उसके कर्त्ता से सम्बद्ध होता है । पाप का 
दण्ड उसके कर्ता को भुगतना हो पडेगा , यदि एस जीवन में नहीं, तो भ्गले जीवन 
में, या कदाचित्‌ बाद के किसी जीवन मे--पर, उससे छुटकारा किसी प्रकार नही हो 
सकता । इसमे व्यप्टियत आत्मा की गरिमा और उत्तरदायित्व की स्वीकृति ही है । 
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[४] 
चतुर्व॑र्ण 

धर्म का उद्देश्य मनुष्य के प्रकृत जीवन की विशदता, स्वतन्त्रता और विविधता 
मे अनावव्यक रूप से हस्तक्षेप किए बिना उसको नियन्नरण मे रखना है,। इसके दो पक्ष 
हैं सामाजिक और व्यक्तिगत । झपने गुण भौर कर्म के श्राधार पर मनुष्यो का समाज 
में श्रपना एक स्थान होता है श्रौर उस स्थान के भ्रनुरूप उनको कुछ कर्तव्य भी करने 
होते हैं, इन्हीकों 'वर्ण-धर्म' कहते हैं--ये धर्म का सामाजिक पक्ष उपस्थित करते हैं। 
व्यक्तिगत पक्ष आश्चम धर्म! कहलाता है जो जीवन के विभिन्‍न सोपानो--युवावस्था, 
प्रौढावस्था या वृद्धावस्था के अनुरूप कत्तंव्यों से सम्बन्धित होता है । हम चतुर्बर्णों के 
सिद्धान्त का निरूपण तीन अ्रलग-अ्रलग दृष्टिकोणों से कर सकते हैं, वे हैं---प्राध्यात्मिक, 
सामाजिक, नैतिक-मनोवैज्ञानिक, और परम्परागत । 

[१] चतुरवर्णों का सर्वप्रथम उल्लेख हमे ऋग्वेद के* पुरुष-सुक्त मे मिलता 
है। वहा यह उल्लिखित है कि विधाता (त्रह्मा) के शरीर से इनकी उत्पत्ति हुई-- 
उसके सिर से ब्राह्मण की, भुजाओो से क्षत्रिय की, जाघो से वैश्य की भौर पैरों से शूद्र 
की । यह काव्यात्मक रूपक समाज के श्रामिक स्वरूप को व्यकवत करने के लिए कल्पित 
किया गया है । मनुष्य केवल व्यक्ति नहीं है, वरन्‌ भ्रपती तरह के सभी मनुष्यों का 
एक सघट्ट है। मानव-जाति ससार के प्रति अपने लक्ष्यों मे सावंभोमिकता पर जो बल 
देती है, वही मनुप्य की सामाजिकता का स्रोत है। समाज कोई ऐसी चीज़ नही है जो 
व्यक्ति का विरोधी हो, जो व्यक्ति पर थोपा गया हो या जो उसको कुचलने के लिए 
हो तथा जिसके विरुद्ध व्यक्ति अ्रपने ज्ञान भौर कर्म द्वारा विद्रोह करता है। सामाजिक . 
प्रारव्ध भौर वैयक्तिक प्रारब्ध दोनो परस्पर घनिष्ठ रूप से सम्बद्ध हैं । सावंभोम 
प्रयोजन भौतिक श्रौर पराभौतिक स्तरों पर अपने को नाना प्रकार से व्यक्त कर सकता 
है , मानव-समाज सामाजिक जीवन में उसी साव्वेभौम प्रयोजन को श्रभिव्यवत करने 
का एक प्रयास है । 

व्यक्ति और मानव-जाति की समग्रता के मव्य सहायक के रूप में कुछ लघु- 
तर समूह निर्धारित किए गए हैं, हालाकि मानव-जाति की वृहत्तर एकता के मार्ग मे 
वे बहुधा बाघक सिद्ध होते हैं । जिन लघुतर समूहो का उपयोग एक बृहत्तर साव- 
भौमिकता के निमित्त किया जाता है, उनका निर्माण दूरी श्रौर सगठन की कठिनाइयों 
तथा मानव-हृदय की कमियो एवं जीवन की समृद्धि के कारण होता है। यदि मानवता 
जीवन की एक व्यवस्थित इकाई बन भी जाए, तो भी श्रीसत मनुष्य करे विभिन्‍न 
प्रवृत्तियों के विकास के लिए मध्यवर्ती समूहो का होना भनिवार्य रहेगा ही ! साव- 

१. देखिए, डॉ० भगवानदास छत हिन्दू सोशल भोर्गनाइज़ेशन'! (१६३०) । भरविग्द घोष 
इृत द साइकॉलॉजी व्‌ सोशल डेवलपर्मेंट', जी० एच० मीज़ इत “धर्म एण्ट सोनाइटी, 
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भौमिकता तक पहुचने के इस सतत प्रयास में कुदुम्ब, कबीला, जाति, राष्ट्र क्रमिक 
सोपान होते हैं । इस प्रकार व्यवित न केवल मानवता से सम्बन्धित है, वरन्‌ एक वर्ग 
या देश, एक जाति या धर्म से भी । जो समूह व्यक्ति भौर मानवता के बीच मध्यमार्गे 
में स्थित है, वह न केवल अपने लिए होता है, वरन्‌ एक-दूसरे के लिए, एक-दूसरे को 
पूर्ण करने मे सहायता देने के लिए | 
यदि कोई सीमित समुदाय, चाहे वह धामिक हो या राजनीतिक या आ्थिक, 
अपने को निरकुश और श्रात्ममरित समझता हो और अपने निजी विकास के लिए 
व्यक्ति की सारी सेवाझो शौर सारे जीवन का उपयोग करना चाहता है, तो इसे उसकी 
घृष्टता ही समझा जाएगा, क्योंकि वह ऐसी चीज़ चाहता है जिसका श्रधिकारी वह 
नही है। जिस प्रकार किसी व्यक्ति को यह अधिकार नही है कि वह अपने को सर्वोपरि 
प्रस्तित्व मानकर चले श्रौर समाज की आवश्यकताओो का विचार किए बिना स्वार्थ- 
साधन के लिए ही जीवित रहने के अधिकार का दावा करे, उसी प्रकार किसी सामा- 
जिक समुदाय को भी यह अ्रधिकार नही है कि वह व्यक्ति के अधिकारों के सम्पूर्ण 
समर्पण की माग करे | व्यक्ति का स्वतन्न एवं श्रवाधित विकास तथा समाज की स्वस्थ 
उन्‍नति--ये दो ऐसे सिद्धान्त हैं जिनके द्वारा सब प्रकार का सामुदायिक जीवन शासित 
होना चाहिए | व्यक्ति श्रोर समाज दोनो प्रन्योन्याश्रित हैँ। व्यक्ति का सम्यक््‌ विकास 
होने से समाज की भी श्रच्छी उन्नति होती है श्रीर समाज की स्वस्थ दशा मे व्यवित 
भली प्रकार उन्नति करता है। पिपीलिका-पुझ्ज या मधुमक्षिका-छत्न के नमूने पर 
मानव-समाज का सगठन नही किया जा सकता | व्यवित को दास बनाकर किसी 
सामरस्य की सिद्धि नही हो सकती ) 
मनुष्य एक निरपेक्ष व्यक्तित्व नही है । समाज मे रहते हुए उसका जैसा चरित्र 
होता है, उसके जैसे श्राचरण श्रौर कर्म होते हैं, उन्हींके भ्रनुसार वह किसी न किसी 
विशिष्ट सामाजिक समुदाय से सम्बन्धित होता है। चार वर्णो के अन्तर्गत समाज के 
विभाजन को जब्र ईश्वर का श्रव्यादेश या आत्मा का विधान मान लिया जाता हैं, 
तव उसका श्र यह होता है हि श्राध्यात्मिक विवेक, क्रियात्मक शवित, कुशल उत्पादन 
झौर नैप्ठिक सेवा किसी भी सामाजिक व्यवस्था के प्रपरिहाय तत्त्व हैं। समाज में 
जो चतुर व्यवित हैं, उनका काम है समाज-व्यवस्था की योजना बनाना , जो शवित- 
धाली है उनका काम है उसको स्वीकृति प्रदान करना श्र्थात्‌ ऐसी सत्ता से उसका 
समर्थन करना जिसके पीछे दग्ति हो , भौर जो कुछ्ल व्यवित हैं उनका काम है उस 
व्यवस्था को दृढ़ बनाने के लिए स्वय कार्य करना या नैप्ठिक श्रमिकों की सहायता 
से उसको करा डालना, लोक-सवृद्धि के निमित्त ही चतुर्वेण की कल्पना की गई है ।* 
यह विशेषता हिन्दुओं के लिए ही नही है, प्रत्युत्‌ समस्त मानव-जांति के साथ इसका 
सम्बन्ध है । सारी मानव-जाति का प्रारब्ध एक है जिसको यह इतिहास की सहसा- 
व्दियों मे खोजती शौर भधिकाधिक उपलब्ध करती है । मनुप्य की सारी भियाप्रो 
का सच्चा लक्ष्य है लोक-सग्रह या विक्रास की स्थिति में मानव-जाति की एव्सा 
१. लोक़ाना तु विशृद्ययेस्‌ !? 


जे 
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वनाए रखना । इसी दृष्टिकोण को मानते हुए, हिन्दुओ के नेताओं ने श्रादिवासी 
समाजो को प्र यूनानी तथा सीथियन आदि विदेशी शभ्रधिवासियों को हिन्दू धर्म मे 
दीक्षित कर लिया और उनके पुरोहित परिवारो को ब्राह्मणो के रूप भे भौर उनके 
योद्धाओ को क्षत्रियों के रूप मे अगीकार कर लिया । 

[२] चूकि व्यक्ति एक सामाजिक प्राणी है, मत समाज एक ऐसा भावश्यक 
साधन है जिसके द्वारा वह अपने व्यक्तित्व को विकसित करता है। अपने समाज मे 
उसका एक स्थान अवश्य सुरक्षित रहना चाहिए, ताकि वह उससे अधिकतम सहायता 
प्राप्त कर सके । प्रकृत्या चार प्रकार के मनुष्य होते हैं. विद्वान और ज्ञानी मनुष्य, 
शक्तिशाली श्रोर कमंशील मनुष्य, कुशल कारीगर और मज़दूर । ये प्रकार मनुष्य की 
सक्रिय प्रकृति के प्रमुख तत्त्वो के आधार पर निश्चित किए जाते हैं । 

जो लोग प्रधानतः बौद्धिक है, वे ब्राह्मण हैं । इनका कार्य है ज्ञान की शोध 
भौर प्राप्ति , दूसरो को ज्ञान सिखाना और ससार मे उसे प्रचारित करना भी इनका 
ही काम है| सकुचित दृष्टि से व्यावहारिक उद्देश्यों की सिद्धि इतका कार्य नही है। 
वे कला, विज्ञान या दर्शन के अभ्यास में ही आनन्द लेते है और मन की निर्लिप्त 
प्रवृत्तियों के प्रति श्रासक्ति का उदाहरण रखते हैँ । इस प्रकार के लोगो के विक्ृत रूप 
भी देखने मे आते है जिनमे केवल बौद्धिकता या विचारो के प्रति उत्सुकतामान्र होती 
है, परन्तु उसके साथ जो नैतिक श्रेष्ठता होनी चाहिए, वह उनमे नही होती ; सकीर्णे 
विशेषज्ञता तो होती है, परन्तु श्रपे क्षित मानसिक उदारता नहीं होती , उनमे नवी- 
नता की प्यास होती है, प्रचलित फैशनों की अ्रनुक्ृति करने की प्रवृत्ति होती है , एक 
प्रभावहीन आदर्शवाद की ललक होती है, पर जीवन पर उनकी कोई पकड नही होती । 
सच्चा ब्राह्मण तो वह कहा जाता है जिसने निगूढतम आत्मा को जान लिया है भ्ौर 
जो उसी चेतनता के कारण कार्य करता है ।* उससे झाशा की जाती है कि वह भात्म- 
समपित प्रेम के नियम को जानेगा और एक ऐसी भावी मानवता, जो घृणा, हिंसा 
और घर्मान्धता से अ्रपरिचित होगी, की स्वतत्र, उच्च एवं साहसपूर्ण सेवा की चेतना 
मे प्राप्त होनेवाले आत्मिक आनन्द श्रौर गौरव का अनुभव करेगा। ब्राह्मण समाज 
का नैतिक पथ-प्रदर्शन करते है । वे ज्ञान का प्रकाशन करते है पर उसे किसी पर 
बलात्‌ नहीं लादते । व्यावहारिक प्रशासन उनका कार्य नही । वे सत्ता के प्रेम से दूर 

ही रहते है, साथ ही, तात्कालिक श्रावद्यकताश्रों के दबाव से भी बचे रहते हैं । 
प्लेटो का कथन है कि राजाओो को दाशंनिक होना ही चाहिए । गुफा के रूपक के 
अनुसार, जिस ज्ञानी पुरुष ने किसी प्रकार दिन के प्रकाद्य के दर्शन कर लिए हैं, उसे 
वहा नहीं रुकना चाहिए, बल्कि उसको दूसरो को उसी ज्ञान का दान देने के लिए 
पुन पीछे लौट जाना चाहिए । “हम उसे पीछे लौटने के लिए बाध्य कर देंगे, यद्यपि 
हम करेंगे यह उसके साथ अन्याय ही ।” हिन्दुओ का यह विश्वास है कि शव्ति-प्रयोग 
से जिस व्यक्ति का प्रत्यक्ष और गहरा सम्बन्ध है, वह पूर्णत व्यवित-निरपेक्ष हो ही 

१. “यः कश्चिद्‌ भात्मान झपरोक्तीकृत्य कृतार्थतया वर्तत स एवं आए्रण ? विजसचिक 
उपनिषद्‌ |! 
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नही सकता । शासको का सम्बन्ध प्रशासन से रहेगा श्र चिन्तकों का जीवन-मूल्यो 
से । यदि हम चाहते हो कि श्रन्वे हमारे समाज का नेतृत्व न करें, तो हमे मननशील 
विचारको को शीर्पस्थान पर प्रतिष्ठित करना चाहिए । प्रत्येक समाज को एक ऐसे 
वर्ग की आवश्यकता रहती ही हैं जो भौतिक निन्ताओ, प्रतियोगितापूर्ण जीवन से मुक्त 
कर दिया गया हो और उसके प्रति उसका कोई उत्तरदायित्व न हो । स्वतत्रतां उच्च- 
तर जीवन के सत्त्व से सम्बद्ध हैं। वाध्यता या कत्तव्य की भावना के अंतर्गत रहकर 
सहत्‌ जीवन-मूल्यो की उपलब्बि नही की जा सकती । 

जो लोग सत्यान्वेषण में रत हैं, उनमे श्रपने तात्कालिक वातावरण एवं परि- 
स्थितियों से निपट निरलिप्त तथा असम्पृक्‍त रहने के आावदयक गुण होने ही चाहिए । 
अदम्य धैये, सभी प्रकार के तुच्छ एवं हीन सुखो के प्रति वितृष्णा, बिना किसी प्रकार 
की नीचता के नम्नता, श्रनन्‍्त श्राशा और उच्चकोटि की निर्भवता आदि ग्रुण सत्या« 
्वेषी के लक्षण है ।* ये गुण जहा उनके अपने व्यवसाय के उपयुवत होते हैं, वहा 
जीवन में सफलता प्राप्त करने के लिए अनुपयुक्त | समाज से उनको जो मिलना 
चाहिए, उसकी यदि उत्तको पूरी गारन्दी नहीं मिलती, तो वे समाज मे अकेले पड 
जाएगे श्रीर उनके भूखो मरने की नौबत तक श्रा जाएगी । उनमे जो शक्ति होती है, 
वही उनको उन वस्तुश्रो से समझोता करने से रोकती है जिनको वह घृणा करते है । 
इस प्रकार के निलिप्त सत्यान्वेषियों का यदि समाज में एक वर्ग ही हो, जिसको समाज 
का समर्थन प्राप्त हो, जो समाज को प्रभावित करता हो तथा जो व्यवित को अभ्रप्ट 
कर देनेवाली सत्तात्मक प्रवृत्तियों से ऊपर उठा हुआ हो, तो वह वर्ग सामाजिक 
स्थिरता तथा उन्नति का प्राण ही सिद्ध होगा। अन्तत्त- सम्पता एक कल्पना, एक 
स्वप्त पर ही तो आधारित है । 

यदि ब्राह्मण वर्ग को उन कम संगठित तथा जटिल युगो मे आवश्यक समझा 
गया था, तो यह वर्ग आज तो झौर भी अधिक झावश्यक है, क्योकि भ्ाज राष्ट्रीय 
हितो और वस्तुनिप्ठ सत्य को भ्रमवण एक समभने की प्रवृत्ति बहुधा पाई जाती है। 
हमारे बुद्धिजीवी लोग श्राज, कुछ विरल भ्रपवादों को छोडकर राजनीतिक शासको के 
अनुगामी श्रौर पिछलग्गू वन गए हैं । जब हीगेल ने नेपोलियन फो श्रपनी सेना के 
झ्रागे-आगे घोडें पर सवार देखा, तव उसने कहा “मैने विद्व की झात्मा को 
घुडनवारी करते देखा ।” जव विचारक झऔर मनीपी तज्ामान्य जनता के स्तर पर 
उतरकर जाति, वर्ग या राष्ट्र की लालसाप्नों को पूर्ण करने लग जाते हैं, तब वे 
प्रपने कर्म से बिरत हो जाते हैं। तब वे अपनी चेतना को राजनीतिक मनोवृत्ति 
क्के साय सलग्त कर लेते है, जब वे समाज को मानवता श्ौर रम्पता की दुरद्िता- 
पूणण कल्पना नहीं दे पाते, तव समस्त सामाजिक ढठाचा लड़खडा जाता है। जो लोग 
समाज के प्राध्यात्मिक मन्श्रिमण्डल के सदस्य हैं, उन्हें ऋ्पने मन को एक प्रचित्र 
सम्पत्ति मानकर उसकी नैप्ठकता की रक्षा करनी चाहिए, उनको पूर्णत अ्रपना स्वामी 

१« घुलना कानिए वशिष्द “योगम्तप्रीं उसो दान सत्य शौच व्याश्रुतन्‌ । 
विद्य विशन भास्टिक्य एचव्‌ माय्यलचयन्‌ ॥? 


३६४ प्राच्य घर्मं भौर पादचात्य विचार 


बन जाना चाहिए श्रौर इस सत्य की घोषणा कर देनी चाहिए कि सभी नगर, सभी 
प्रदेश, सभी राज्य नम्बर हैं, केवल मनुष्य की आत्मा ही अ्रनश्वर है। धुसीडिडीज़ 
([0॥००४०४०४४) एक ऐसे ससार के चित्र की कल्पना करता है, जिसमे 'एथेन्स' होता 
ही नहीं । पोलिवियस (?०४७7४४) ने हमको कार्थेज के विजेता को जलते हुए नगर 
के ऊपर सोच-विचार करते हुए दिखाया है । “और “रोम” भी अरधोगति को प्राप्त 
होगा ।”* 

श्राज तो यही समझा जाएगा कि ब्राह्मण कमाए विना ही आय के प्रधिकारी 
हैं। जिस प्रकार राज्य का कत्तेव्य स्कूलो और कॉलेजो, विचित्रालयो (म्यूज़ियमो) 
प्रौर चित्र-दीर्घाओ का व्यय-मार समालना है, उसी प्रकार उसको एक बहुत फुरसत 
वाले वर्य का भी व्यय-भार उठाना चाहिए । झाज के ससार मे फूरसत वाले लोग 
वे हैं जिनको उत्तराधिकार मे प्रभूत धनराश्ति प्राप्त होती है, हालाकि यह मानने 
का कोई कारण नहीं है कि घनी माता-पिताओ्रो के बच्चे अपवादरूप से कुशाग्र- 
बुद्धि और सरवेदनशील होते हैं। चीन मे इस वर्ग के लिए लडके और लडकियों का 
चुनाव प्रतियोंगितापूर्ण परीक्षाश्रो के द्वारा होता था। परन्तु, परीक्षाएं देने की श्रायु 
होने तक बच्चो के विशज्ञिप्ट प्रशिक्षण के कार्य को स्थगित नही रखा जा सकता। यदि 
इस प्रशिक्षण को काफी पहले से प्रारम्भ कर देना है, तो हमें इसके लिए प्रशिक्षार्थियों 
को जन्म के तुरन्त बाद से ही चुन लेना चाहिए। क्या ऐसा पर्ची डालकर तय किया 
जाएगा ? हिन्दुओं का विचार था कि जिस वर्ग के साथ सावकाश रहने की एक लबी 
परम्परा है, उसमे जन्म लेना इस समस्या का सबसे उत्तम समाधान है | 

जवकि '्राह्मण” का काम जीवन-मूल्यों के विज्ञान को निर्धारित करना है, 
सामाजिक पुनर्निर्माण की योजना तैयार करना है और जीवन के उच्चादक्शो को 
स्वीकार करने के लिए ससार से झाग्रह करना है, तव क्षत्रिय” का काम है इन लक्ष्यो को 
प्राप्त करने के लिए उपाय करना । केवल प्राचीन महाकाव्यों में ही नही, प्रत्युत राज- 
पृत शौर्य के हाल के इतिहास में भी हम क्षत्रिय राजाशो को वीरता के साचे में ढला 
हुआ पाते है--ये क्षत्रिय राजा ऐसे मनुष्य थे जिनकी यशोगाथा श्राकाश् के नक्षत्र तक 
गाते है, जिनको कोई डर डरा नही सकता था, जिनको कोई भी कठिनाई विचलित नहीं 
कर सकती थी । ये ऐसे मनृप्य थे जिनके लिए रण से पराह् मुख होना मृत्यु से भी 
बुरा था । क्षत्रियों का यह जातीय ग्रुण है कि वे एक वार जो वीरतापूर्ण निश्चय कर 
लेदे है, उसमे कोई भी खतरा या कठिनाई उन्हे डिया नहीं सकती, उनमें एक गत्यात्मक 
साहतिकता होती है जो कोई भी साहसिक कार्य करने से हिचकती नहीं, उनमे आत्मा 
का एक ऐसा आ्ाभिजात्य होता है कि कोई भी कुत्सित या अ्रधम कृत्य उनसे नहीं हो 
सकता, श्रन्याय और दमन के विरुद्ध उनमे एक श्रढिय प्रतिरोधकता होती है। सत्ता 
के पुजारी, पाशविक शक्ति के पुरुष, स्वार्थान्ध स्वेच्छाचारी शासक इस वर्ग के विक्वत 
रूप है। मानव-प्रकृति को पूर्ण बनाने के लिए क्षत्रियों के गुणों की भी उतनी ही श्राव- 
दयकता है जितनी ब्राह्मणो के गुणों की । 

?- मलियन बेन्ड्स कृत द थेट वि्रेयल? अग्रेज़ी अनुवाद (१६२८) । 
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राजनीतिक प्रवर्ग उच्चतम प्रवर्ग नही है। राज्य का अस्तित्व इसीलिए है ताकि 
उसके नागरिक अच्छा जीवन व्यतीत कर सके । यह एक सामाजिक सुविबा है। राज्य 
भपने श्राचरण का स्वय ही न्यायकर्त्ता नही वत सकता । यद्यपि भलमनसाहत शक्ति 
पर निर्भर करती है, तो भी यह कहना गलत है कि वह बलवान की इच्छा है ।* 
राज्य नैतिक नियमों से ऊपर नही होता । उसका अ्रस्तित्व अनिवायंत व्यक्ति के लाभ 
के लिए है, इसलिए उसको व्यक्ति से वलिदान की माग करने का कोई अधिकार नही 
है, यद्यपि उसको इस वात की माग करने का पूरा श्रधिकार है कि उप्तको कार्य करने 
के लिए श्रावदयक परिस्थितिया मिलें | श्राजकल जिस प्रकार के राज्य की पूजा से हम 
परिचित हैं, वह ईश्वर की तरह ही सर्वशकवितिमान माना जाता है। उसके विपय में 
लोग यह सममते हैँ कि क्या गलत है और क्या सही, इसका निर्धारण राज्य के हाथ में 
है, यदि राज्य के निर्मित्त कोई पाप भी किया जाए, तो वह भी उचित है, और यह 
भी कि शीलाचार शुद्ध रूप से व्यक्तिगत मामला है । परन्तु, स्पष्ट ही, हिन्दू-विचारणा 
राज्य के प्रति इस प्रकार की घारणा रखने के विरुद्ध है। राम लक्ष्मण से कहते हैं 
“मैं सत्य के लिए भ्रायुध घारण करता हू । इस सारे विश्व को अपने श्रधिकार मे कर 
लेना मेरे लिए कठिन नही है, किन्तु यदि अ्रघर्म से प्राप्त हो, तो स्वर्ग का राज्य भी 
मुझे नही चाहिए ।”* राज्य जिस सीमा तक मनुष्य के व्यवितत्व के पूर्ण विकास की 
चेप्टा करता है और उसकी रक्षा करता हैं, उसी सीमा तक राज्य श्रपना भ्रौचित्य 
सिद्ध करता है। लक्ष्य है व्यक्तिगत स्वतन्त्रता भौर सुख को प्राप्त करता, और सभी 
प्रकार की सरकारें इस लक्ष्य को प्राप्त करने के सुविधाजनक साधन हैं । 

हीगेल का यह सिद्धान्त कि शक्ति ही सव कुछ है और प्रशिया का सैनिक राज्य 
पृथ्वी पर आत्मा' का श्रेष्ठतम रूप है, व्यवहारत नैतिक सत्ता का निषेव है। यह 
यथार्थ को ही अभ्रमवश सत्य मान लेता है और उसकी दृष्टि मे वलवान जो कुछ करता 
है, भ्रच्छा करता है शोर निर्वेल जो करता है, बुरा करता है । शवित ही सब कुछ है, 
उसीका महत्त्व है, औचित्य का कुछ नहीं । किन्तु, इसीको दूसरे शब्दों मे उच्चतर 
शक्ति भी कह सकते हैं। इस विचार के अनुसार, किसी भी सरकार के पास कोई 
नैतिक भ्रधिकार नही है, वर्गो और राष्ट्रों के बीच जो कंगडे-कमट हैं, उनका फंसला 
केवल शक्ति के आधार पर हो सकता है। लीग श्राँव्‌ नेश्वन्स' (राष्ट्ररसघ) पर भी 
लोग एक दुसरा शक्ति सगठन होने की शका करते हैं, उसे युद्ध का एक विकल्प नहीं 
समभा जा रहा, वरव्‌ एक घमं-युद्ध का स्थानापन्च | 'लीग' इसलिए झसफल नही हुई है 
कि उसके पास सैन्यशकब्ति की कमी है, वरन्‌ इसलिए कि उसके पास कोई नैतिक 
सत्ता नही । राज्यों के वोच जो सम्बन्ध हैं, उनमे लोकतास्यिक परम्पराश्रो फा निष्ठा- 
पुर्वंक प्रयोग भ्रौर उस आधार पर ससार की पुनव्यंवस्था 'लीग' को वह सत्ता प्रदान 

१. 'मद्दाभारत", ॥7, १३४,३ ! 
२. ' सत्येन भयुध्यन झालमे । 
नेय मम मद्दी सौम्य दुलंमा सागराम्बरा । 
न ऐ भेयम्‌ अपर शसम्रत्व अ्पि लक्ष्मण ! 
(रामायय, ॥, ६७,६-७) | 
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कर सकती है जिसकी उसे आवश्यकता है । हमारी पीढी का एक वडा काम है हमारी 
सम्यत्ता के भौतिक ढाचे मे वास्तविक लोकतन्त्र का समावेश करना, एक ऐसे विश्व-समाज 
की स्थापना के लिए कार्य करना, जो सभी मनुष्यो के लिए सास्कृतिक अवसर प्रदान 
करने में कही अधिक समर्थ हो और अपने सम्बन्धो मे वह कही अ्रधिक आ्रातृत्व- 

यूर्ण हो । > 
हिन्दू-विचारणा व्यवस्था स्थापित करने और कानून क्रो लागू करने के लिए 
शक्ति-प्रयोग की अनुमति देती है ओर कभी-कभी तो मानव-जीवन के विनाश्ष तक की । 
किसी सर्वाज्भ पूर्ण समाज में जहा प्रत्येक व्यवित स्वभावत नि स्वार्थ और स्नेहशील हो, 
वहा स्तरकार अथवा शक्ति की कोई आवश्यकता नही होगी, परन्तु पूर्णता की यह्‌ 
स्थिति कदाचित्‌ केवल मनुष्यों के लिए उपयुक्त न हो । जहा सचमुच अपूर्ण परि- 
स्थितिया हो, वहा राज्य को भ्रनु्ासनद्वीन व्यक्तियो को सही रास्ते पर लाने के लिए 
जअवित का प्रयोग करता ही पड़ेगा । फिर भी, शक्ति-प्रयोग की श्रावश्यकता ही इस 
बात का चिह्न है कि राज्य श्रभी पूर्णता की स्थिति को नहीं पहुचा है। सिद्धान्तत 
किसी भी काम में जिस सीमा तक जोर-जवर्दस्ती रहती है, उसी सीमा तक उसमे 
पूर्णता की कमी रहती है, जैसाकि महाभारत' मे भी लिखा है।" हम भले ही मन 
मे यह सनन्‍्तोप अनुभव कर लें कि बुरा काम करनेवाले को रोकने के लिए 
हमने शक्ति का प्रयोग किया । इस श्रावश्यक ज़ोर-ज़वर्दस्ती से दो प्रकार की 
हानिया होती है। एक तो यह प्रयोवता को श्रधर्म के कार्यों में प्रयोग करने को 
प्रलुब्ध करता है, दूसरे, जिन लोगों के विरुद्ध इसका प्रयोग किया जाता है, 
उनमे असन्तोष उत्पन्न होता है। जब तक पापपूर्ण महत्त्वाकाक्षा, अभिमान, तृष्णा 
गौर लोभ मानव-प्रकृति के प्रेरक हैं, तव तक राजनीतिक व्यवस्थाम्रों में हम जोर- 
जबरदस्ती की श्रावश्यकता को नही टाल सकते, किन्तु यह भी अ्रत्यावश्यक है कि उसके 
दुरुपयोग को रोका जाए भोर याद रखा जाए कि प्रेम की भी अपनी एक उच्चतर 
माग है जो कोरे न्याय की झ्ावश्यकताशों का श्रतिक्रमण कर जाती है और जिसके 
'प्रकाण में न्याय के सभी नियमों की जाच होनी चाहिए। अप्रतिरोध का ब्राह्मणवादी 
ग्रादर्श ही सही आदर्श है, क्योंकि साधनो का भी उतना ही महत्त्व है जितना साध्यो 
का ।* परन्तु, इस श्रपूर्ण ससार मे श्रप्रतिरोधी व्यक्ति अपने सिद्धान्तो भ्ौर मान्य- 
». “हिसया सयुत धर्म अधर्म च विदुर्वुधाः |? और भी, “बिना युद्ध के जो विजय पा्ड जाती 
है, वद उस विनय की अपेक्षा कहीं श्रधिक श्रेष्ठततर दे जो युद्ध के दारा प्राप्त की जाती दे ।? (या 
९४,०) | अशोक ने अपने तेरहवें घिलालेख में लिखवाया दे. “इसलिए कि मेरे पुत्र भोर पौम्र नई 
विजय करना अपना कर्चन्य न मान बैठे उनको यैये और सज्जनता का जीवन बिताकर भावन्दित 
होना चाहिए और करुणा के द्वारा प्राप्त विजय को ही एकमात्र सच्ची विजय मानना चाहिए [”” 

अशोक के धर्मलेख? : विन्सेन्ट ए० स्मिथ (१६०६ ई०), पृष्ठ २१] | 
२, महाभारत? की इन प्रसिद्ध उक्तियों से तुलना कीजिए . 
“अहिंसान्‌ सर्वेभूतेपु धर्म ज्यायसतर बिदु । 
तन्‍य च जाह्मये मूलम्‌ * $ 
यद्‌ अयुद्धेन लम्येत तत्‌ ते बहुमत मवेत्‌ |? 
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तादों को तभी कार्यान्वित करने में समर्थ होते हैं, जब दूसरे लोग उन्ही प्िद्दान्तो का, 
जिनका प्रत्याख्यान वे करते हैं, पालन करके उनको निश्चित और सुरक्षित बना देते हैं । 
शवित का प्रयोग केवल ऐसे ही अवसरो पर करना चाहिए जव उसके प्रतिरिक्त 
कोई विकल्प न रह जाए। उसका प्रयोग नैतिक मूल्यों की वृद्धि के लिए श्रधिक उप- 
युक्त वातावरण उत्पन्न करने के निमित्त होना चाहिए, न कि ऐसे कार्यो के निमित्त 
जिनसे समाज में श्रस्तव्यस्तता फैलना अ्रवश्यम्भावी हो जाता हो । यदि शक्ति का 
प्रयोग भ्रपरिहायं ही हो जाए, तो उसका प्रयोग नैतिक भावना से किया जाना उचित 
है । केवल उद्देश्य के नैतिक होने मात्र से शक्ति-प्रयोग को उचित नही ठहराया जा 
सकता । उसका प्रयोग भी नतिक रीति से होना चाहिए ।* जो शक्तित के प्रयोक्‍ता हैं, 
उनपर इस निर्णय का भार नही छोडा जा सकता कि किन कारणों से उसका प्रयोग 
होना है। क्षत्रिय राज्य के विधि-नियम के अभिभावक और प्रजा के सेवक के रूप में 
ही शासन करते हैं । उनका समाज पर शासन करने का श्रधिकार उसी समय तक वँघ 
माना जा सकता है जिस समय तक वे राज्य के विधि-नियम का पालन करते रहे, 
जो ब्राह्मणों श्र ऋषियो के नियत्रण मे रखा जाता है श्रौर जिसको राजनीतिवाः या 
श्राथिक शवित के हस्तक्षेप से बचाया जाता है। राज्य का कार्य कानून प्लौर प्रतिरक्षा 
की सुरक्षा तक ही सीमित रहता है, जनता को अभ्पने परम्परागत नियमो झौर रीत्ति- 
रिवाजो के अनुसार अपना जीवन-यापन करने की छूट रहती थी । जब तक जन-जीवन 
में कोई विश्वूखलता नही झ्राती थी तव तक लोगो को यह चिन्ता नहीं रहती थी कि 
उनका राजा या शासक कौन है । यदि सामाजिक जीवन पूर्ववत्‌ चलता रहे, तो 
उनकी दृष्टि मे एक राजकीय ध्वज उतना ही भ्रच्छा था जितना दूसरा राजकीय 
ध्वज । इस मनोदशा का परिणाम यह हुआ कि हमारा देश झाकान्ताओ का शिकार 
होता रहा | किसी राजा को गौरव तभी मिल सकता है जब वह नेतिक नियमो पर 
स्वय श्ाचरण करे झोर पपनी प्रजा से भी करावे । यह उस राजा के वर्णन से स्पष्ट 
है जो यह कह सकता था * “मेरे राज्य मे न कोई तस्कर है, न कृपण, न कोई मद्यप है, 
न धहोश्रिक (यज्ञ न करनेवाला) , न कोई मूढ है, न कोई शीलहीन पुरुष या नारी ।”* 
सभी प्राचीन समाजो की तरह यहा भी केवल योद्धा जातियां ही युद्धों मे भाग 
लेती थी । उसमे उनको राष्ट्रीय गवें से प्रेरणा न मिलकर एक राजा के प्रति स्वामिभकति 
£ युटफे भी कुद भपने शिप्मचार-नियम ऐते दें जिनका पालन राजा को करना चादिए ! 
उसे विपानत वार्णों या गुषास्त्रों का प्रयोग करने तथा सुप्त, शरयायत प्व भगोदे मनुप्य की एत्या 
फ्रने की अनुमति नहीं देनी चाहिए । विजय प्राप्त कर लेने पर उसे किसी मी दमा में वास्द-शिल्प 
का मुन्दर कछाएतियों को विनष्ट नहीं करना चाहिए प्नौर न विडित च्यवित फे परिवार का मूलोच्छेट 
परना चाहिए। दरन्‌ उसी परिवार के किसी उपयुक्त राजकुमार फो गज्छीय प्रतिष्ठा फे साथ शादना- 
रूपए फर देना चाहिए । ('महाभारत? >॥, १००,५) | यपपि राजा लोग अपने उद्देश्यों की पूत्ति के 
लिए राजनीतिक प्ाणें का प्रयोग करते दे, तथापि उन्हें भी अपने उस्न्‍्यों को ददले या अतिगोप वी 
भावना से तोडना-मरोरना नहीं चाहिए । कौरिल्य फे विचार में तो राज्य की मुःध्य राजा का सर्वोच्च 
पत्त॑ज्य ई पोर ज्लि भी तरीके से राज्य की रक्षा फी जा रफे, दह तरीया न्यायोचित है | 
२. दान्दोन्य उपनिषद्‌ , », ११,५ | 
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की भावना से मिलती थी । जब कवीलो के बीच आपस में युद्ध हुआ करते थे, तब 
उन लोगो पर उसका कोई प्रभाव नहीं पडता था जो युद्ध-रत्त न होते थे । मेंगस्थनीज़ 
लिखता है. “यदि भारतीय लोग एक-दूसरे से युद्ध कर रहे हो, वो उनमे यह रिवाज 
नही है कि वे उन लोगों को भी हानि पहुचाने की चेप्टा करें जो लोग क्ृपि करते हैं । 
समाज का केवल एक समूह युद्ध-रत हो सकता है,'*'परन्तु समाज का दूसरा समूह 
युद्ध-मूमि के समीप ही शान्तिपूर्वंक हल चलाने, निराई करने, फसल काटने या दवरी 
करने के कायें में जुटा रहता है ।”* ये सिद्धान्त उस समय वनाए गए थे जब युद्ध 
छोटी-छोटी पेशेवर सेनाओं द्वारा कठोर नियमो के अ्रन्तगंत रहकर लड़े जाते थे । भ्राधु- 
निक युद्धी मे उनका प्रभाव सारी आबादी पर पड़ता है, थुद्ध से कोई भी अलग नहीं 
रह पाता । सेनाश्रो को कुशलता के साथ श्र बिना किसी भेदभाव के कार्य करना 
पड़ता है। वे लोगों को मार सकती हैं, विकलाग कर सकती हैं, भूखो रख सकती हैं 
और पूर्णत. निर्दोष लाखो व्यक्तियों का सर्वनाश कर सकती हैं । विना किसी भेदभाव 
के, जनता की ऐसी हत्या पूरे समाज के लिए विनाशकारी तो होगी ही, उससे समाज 
के हितो की रक्षा का तो प्रश्न ही नही उठता । जिन लोगो का यह विश्वास है कि 
समस्त प्राणियों की मुलभूत एकता में भ्रास्था रखनेवालो को श्राधुनिक परिस्थितियों 
मे, युद्धों के प्रति केवल शान्तिवादी दृष्टिकोण अपनाना ही उचित है, उनके सम्बन्ध में 
बहुत-कुछ कहा जा सकता है । परन्तु, हम एक परिपूर्ण विष्व मे नही रहते, वल्कि एक 
ऐसे विश्व मे रह रहे हैं जिसके विपय मे श्रधिक से श्रधिक यही कहा जा सकता है कि 
वह सुधार की श्रोर जा रहा है । 
समाज की तृतीय श्रेणी है वेइयों की जो धन कमाने, उसका सुखोपभोग करने 
भ्ौर उसके देन-लेन की जीवनगत प्रवृत्ति को प्रश्नय देती है। श्रपन्नी वाह्म क्रिया में 
समाज की यह शक्ति उपयोगितावादी और वाणिज्य तथा उद्योग में लगे व्यावहारिक 
मस्तिप्क वाली जान पडती है। यद्यपि इस वर्ग के लोग प्राकृतिक साधनों का कुशलता- 
पूर्वक प्रयोग करने मे निरत रहते हैं, तथापि इनमे मानवता और व्यवस्थित दयालुता 
के भी गुण मिलते है । यद्यपि इस श्रेणी के लोग ऐसे व्यवसायो में लगे हुए हैं जहा धन 
कमाने के प्रलोभन वास्तविक होते हैं, तथापि उनसे यह आशा की जाती है कि वे मान- 
वत्ता और पडोसियो की सेवा के गुणो का श्रपने अन्दर विकास करेंगे। यदि उनकी 
अ्भिरुचि केवल धन के लिए धन कमाने में है, तो वे 'विगहँणा के पात्र' हैं ।* समाज के 
आध्यात्मिक कल्याण या उसकी राजनीतिक सत्ता की सवृद्धि मे योगदान देना उनका 
प्रमुख कार्य नही है, फिर भी हम उनके सहयोग के विना इन चीज़ो को उपलब्ध नहीं 
कर सकते । व्यावहारिक बुद्धि शौर समयानुकूल चातुर्य इस वर्ग के लोगों के प्रधान 
लक्षण हैं। जिन लोगो ने इस वर्य का नाम बदनाम कर रखा है, उनसे भी हम लोग 
परिचित है ही, क्योंकि हमारा यह युग मुख्य रूप से वाणिज्य से सम्बन्धित युग है । 
१ ऐरियन कृत इग्टिका! ११, ६ 'सागयवतर, अयम स्कन्ध ७; ३६४ भी देखिये । 
२, तुलना कीजिए : रामायण, द्वितीय काएड, २१, ५८ “द्वेप्यों भवति अर्थपरों टि लोफे” | 
इसी मकार यदि हमर घुस्ध फे आदी हो जाए, तो इम असफल हो जाते ई--'काम्रा्मता सल्वषि न 
प्रशस्ता ९? 
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प्रस्त्र-शस्त्रों के निर्माता लाभ कमाने के उद्देश्य से देशो के वीच फूट डालने झौर उसे 
भडकाने की चेप्टा करते हैं। 'लीग शझाँव्‌ नेजन्स' (राष्ट्रससघ) के अभिलेखो से पता 
चलता है कि किस प्रकार एशियाई और यूरोपीय व्यापारी निरृष्ट और हानिकर 
दवाझ्ो को, जो लोगो के तन, मन झ्रौर श्रात्मा का नाश कर देती हैं, वेचकर लाखो 
करोड़ो रुपए कमाते रहे हैं। कुछ देशो मे तो, जो लोग इन दवाओं को खरीदते हैं, 
उनको इजेक्शन लगाने के लिए 'सिरिज' भी मुफ्त में दी जाती है। स्वर्ण के लोभ में 
पडकर मनुष्य अपने साथी मनुष्यों को जातियों और राप्ट्रो के युद्ध और मचद्यपता एव 
दवा की बुरी लत के भयावह कगारो की ओर घकेल देता है । वाणिज्य और उद्योग 
जो मानव-जाति के जीवन-प्राण हैं, का समुचित उपयोग न करके, जीवन-मूल्यो का 
एक मिथ्या प्रतिमान बनाकर उनका दुरूपयोग किया जाता है। हिन्दू दृष्टिकोण के 
अनुसार, सम्पत्तिशाली व्यक्ति को श्रपनी सम्पत्ति का विनियोग सामान्य जन के उप- 
योग और मानव-समाज के लाभ के लिए करना चाहिए। 'भागवत' का कथन है कि हमारा 
दावा केवल उतने पर ही है जितने से हमारी क्षुधा-प्राप्ति हो सके । यदि कोई उससे 
श्रविक चाहता है, तो वह चोर है और दण्डनीय है ।" समाज को क्षत्ति पहुचाकर धन 
झौर सत्ता प्राप्त करना एक सामाजिक श्रपराध है । जो उत्पादन हमारी श्रावश्यकता 
से श्रधिक हैं, वचत में है, उनको केवल इसलिए नप्ट कर देना कि हम उनको लाभ- 
कर मूल्य पर बाज़ार मे नही वेच सकते, यह मानवता के प्रत्ति भ्रन्याय और श्त्या- 
चार है । 

मानव-प्रकृति का चोथा प्रकार श्रम भर सेवा मे भ्रपनी अभिव्यवित् खोजता है। 
श्रम समस्त मानवीय सम्बन्धो का आधार है । जबकि प्रथम तीनो वर्ण द्विजन्मा कहे 
जाते हैं, यह चोथा वर्ण एक वार का ही जन्मा बताया जाता है, इसलिए इत्तको हीन 
कोटि का माना जाता है। इसका अर्थ केवल यह है कि चतुर्थ वर्ण के सदस्यों की 
क्रियाए मूलप्रवृत्यात्मक हैं, शान, वल या पारस्परिक सेवा के आदर्शों के द्वारा शासित 
नही हैं। ज्ञान के शोधार्थी को अपनी शोघ मे ही श्रानन्द का अनुभव होता है, इसलिए 
वह कार्य करता है , कर्मठ नायक प्रतिप्ठा की भावना से कार्य करता है , कलाकार 
श्रौर कुशल शिल्पी श्रपने कला-प्रेम के कारण श्रनुप्राणित होकर कार्य-रत् होते हैं; 
इसी प्रकार निम्नतम श्रेणी के श्रमिक में भी श्रम के गौरव की भावना काम करती हैं 
यद्यपि ये सभी सामाजिक झाचार-नियम से प्रभावित होते है, साथ ही अपने सामा- 
जिक महत्त्व को भावना भी उनमे रहती है, तथापि प्रन्त्यज वर्ग के लोगो को साधारण- 
तथा सामाजिक व्यवस्था की योजना और उसमे उनके झपने स्थान की जानकारी नहीं 
होती । वे श्पनी प्राथमिक झावश्यकताओो की संतुष्टि के लिए अपने कत्तंव्यो को पूरा 
बरते हैं भ्रौर जब ये सतुप्ट हो जाती हूँ, तब वे भ्रकर्मण्यत्ता श्ञौर घिथिलता के जीवन 
में अपने को भुला बैठते हैं । एक मृलप्रवृत्यात्मक श्राज्ञाकारिता और कत्तंव्य की यथ- 
वत्‌ सपूर्ति उनवी मुस्य देने है । 

१ “बावद प्रियेतु जदर तावत रदच्त हि देडिनत | 
अधिक योप्मिमन्येत स रेने दग्टमह ति ॥ (४, १४, ८ | 
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यह नही मान लेना चाहिए कि इन चारो वर्णों मे से जिस वर्ण मे जो गुण अ्धान 
रूप से पाए जाते हैं, वे केवल उत्ती वर्ण की बपौती हैं। वास्तव में तो कोई भी ऐसा 
व्यक्ति नही है जिसमे ये श्रावव्यक गुण न हो । सामाजिक श्रेणियों को पण्डित, शरवीर, 
कुशल या अकुशल के रूप मे जाना जाता है, उसका कारण यह है कि उनमे एक या दूसरा 
गुण मुृख्यतया पाया जाता हैं। इनमे से कोई भी अपने-आप मे पूर्ण नही समझा जा 
सक्षता । यदि ब्राह्मण में नेतिक साहस तथा शरता न हो, यदि उसमे यथार्य जीवन की 
परिस्थितियों और समाज के विभिन्‍न वर्गों की प्रावश्यकताओ के अनुरूप श्रेष्ठत्म सत्य 
को ढाल लेने की व्यावह्मरिकता न हो और उसमें मानवता की सेवा की भावना न हो, तो 
वह स्वतन्त्रता के साथ सत्य की सेवा भी नही कर सकता | कर्मठ व्यक्ति (क्षत्रिय), भले 
ही वह विद्याष्ययत मे न लगा हो, समाज की दिल्ला को, उसके उद्देश्यों को श्रौर उन तरीको 
को जिनसे उन उद्देश्यों को कार्यरूप मे परिणत करने की विस्तृत रूपरेखा तैयार की जा 
सकती है, समभता है, वह अपनी शक्ति का प्रयोग समाज के सेवार्थ करता है। व्यावहारिक 
योग्यतावाले मनुष्य (वैश्य) से श्रपेक्षा की जाती है कि वह अपने कौशल और सम्प- 
त्तियो का उपयोग समाज के लाभ के लिए करेगा । समाज-हित के सम्बन्ध में उत्तमें 
एक सामान्य विचार होता है, प्राकृतिक स्रोतों का उपयोग करने का उसभे श्रावश्यक 
साहस और श्रध्यवसाय होता है शौर वह जैसे भी हो, जीवन की भौतिक दक्षाप्रो को 
उन्नत करने के लिए उत्सुक रहता है । श्रमिक मनुप्य (शूद्र ) भी समाज पर भार-रूप 
नहीं होता । समाज-व्यवस्था के एक भ्रग के रूप मे वह अपने विज्ञेप कत्तंव्य-कर्म के 
माध्यम से ज्ञात, सम्मान और कौशल के साथ समाज की सेवा करने का प्रयत्त करता 
है | समाज के प्रत्येक सदस्य में ये चार प्रकार की भावनाएं पाई जाती हैं---हर प्रादमी 
एक ही साथ ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और घूद्र होता है--शौर इसका सफल विकास 
प्रत्येक व्यक्ति की कुशलत्ता की कसौटी है। कोई भी जीवन, जहा तक वह मनुप्य छा 
जीवन है, ऐसा नही जिसमे एक ही साथ सत्य के प्रति जिज्ञासा, भ्रन्तर्वाह्म श्वितयों 
के साथ सधर्प, जीवन की परिस्थितियों के अनुरूप सत्य का व्यावहारिक ग्रहण शौर 
समाज की सेवा की प्रवृत्ति न मिलती हो । प्रत्येक व्यवित अपने ढग से सन्त, वीर 
नायक, कलाकार श्रौर सेवक वनने की-श्रभिलाया रखता है। किन्तु, जीवन की परि- 
स्थितियों की माग है कि अपनी सीमाओ में रहते हुए हर श्रादमी किसी न किसी चीज़ 
में विश्येपज्ञता प्राप्त करे । हर आदमी श्रपनी एकल जीवन-प्रवधि में विभिन्‍न प्रकार 
की कुशलता का विकास नहीं कर सकता । नियमत', एक प्रकार की कुशलता या परि- 
पूर्णता दूसरे प्रकार की कुशलता या परिपूर्णता की उपेक्षा करके ही प्राप्त की जा सकती 
है । यद्यपि यूनानी देवालय गॉथिक गिरजा दोनों ही देखने में श्रपने-पपने ढग से सुन्दर 
लगते हैं, तथापि एक ही भूमि-खण्ड पर हम दोनों प्रकार की वास्तु-कलाकृतियों का 
निर्माण नही कर सकते । “सन्तों के गुण सामाजिक श्र भाहंस्यिक ग़ुर्णो के साथ-साथ 
नहीं फल-फूल सकते । यदि आप विरकक्‍्त योगी वनना चाहते हैं, तो श्राप राजनीतिज्न 
नही वन सकते ।”' एक साधु नहीं जान सकता कि पारिवारिक प्रेम का स्वरूप क्या 


?- देखिए, डिक्सन : “८ छागन सिच्युस्यन! (१६३७), पृष्ठ २६४ | 
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है । एक सामाजिक कार्यकर्ता ज्ञान की प्रगति में श्रपनी शक्ति नहीं लगा सकता । 
परन्तु, हम चाहे जिस दिशा में श्रपने कदम वढाए, उच्चतम पूर्णता तक पहुचने का 
मार्ग हमारे लिए सदेव खुला हुआ है ) शोर मनुष्य पूर्णता तक तभी पहुच सकता है 
जब प्रत्येक अपना-पभपना कत्तंत्य करने के लिए प्रयत्तवान हो ।* “हर वर्ग भर जाति 
के मनुष्य, यदि अपने निर्धारित कत्तंव्यो को करते रहे तो उच्चतम अक्षर झानन्द का 
उपभोग कर सकते हैं ।* 
यदि आध्यात्मिक दृष्टि से देखा जाए, तो सत्र प्रकार के कार्यो मे मनप्य को 
पूर्णता तक पहुचाने की गक्ति होती है, तो भी मनुष्य के सामाजिक स्थान और उसके 
वैयक्तिक सास्कृतिक विकास को सम्बद्ध करनेवाला एक स्वाभाविक श्रेणी-विभाजन उठ 
खडा होता है ! जीवन एक प्रकार की नसनी है जिसकी सीढिया क्रमश उसके लक्ष्य 
की श्रोर जाती हैं शौर कोई भी भ्रादमी तव तक सतुष्ट नहीं हो सकता जब तक चह 
सबसे ऊपरी सीढो पर न चढ जाए । कौन मनुष्य किस सीढी तक पहुच पाता है, यह 
उतना महत्त्वपूर्ण नही है जितना उसका ऊपर की झोर चढना--उसकी ऊपष्वंमुखी 
गति। सराय से भ्रच्छी है सडक ।* समाज का श्रेणी-विभाजन कोई बलपूर्वक थोपी 
गई क्रिया नही है, वरन्‌ प्रकृति का नियम है। हिन्दू-समाज के चतुर्वर्ण हमारे जीवन 
फे विकास की चार मजिलो के प्रतिनिधि हूँ । प्रत्येक मानव-प्राणी श्रज्ञान श्रौर जडता 
की एक भारी गठरी को लेकर श्रपनी जीवन-यात्रा भ्रारम्म करता है। उसकी पहली 
मज़िल कठित परिश्रम की होती है, क्योकि शारीरिक श्रावश्यकताओं, जीवन के आावेग 
भौर समाज फे नियम का यही तकाज़ा है । मनु कहते है कि सभी मनुष्य शृद्र के रूप 
में ही प॑दा होते है और वाद मे _तिक तथा आध्यात्मिक सस्कार के पुनरुद्भव द्वारा 
ब्राह्मण बनते हैं। जब हम उपादेय सुजन करने की मूल प्रवृत्ति से अनुप्रेरित होते हैं तव 
हम निम्न स्तर से उठकर एक उच्च स्तर की ओर जाते हैं । यही पर हमे जीवनी- 
दक्ति से भरपूर मानव के दर्शन होते हूँ । उच्चतर स्तर पर हमे महत्त्वाकाक्षा शौर 
इच्छाशवित से परिपूर्ण सक्रिय मनुष्य मिलता है। सबसे उच्चतम स्तर पर है ब्राह्मण, 
जो जीवन में आध्यात्मिक नियम को समाविप्ट करता है। यद्यपि सभी मनप्यो के 
विकास-क्रम की विभिन्‍न दण्माओं में ये चारो गुण पाए जाते है, तथापि प्रात्मा के साथ 
भपनी साकार प्रकृति के सपर्क में इनमे से एक या दूसरा गुण प्रमुखता प्राप्त कर 
लेता है, श्लोर वही भावी विकास के लिए झ्ाधार वन जाता है। जैसे-जैसे वह अ्रपने 
फो व्यकत्त करता जाता है श्रौर उन्नत होता जाता है, वैसे-वैसे मनुप्य झ्पना स्तर ग्रौर 
भपनी श्रेणी बदलता जाता है ।* साधारणतया विकास धीमे-घीमे ऊमिक रूप से ही 
२५ 'गगयदगीता?, रथ्वा श्रध्याव, इलोक ४५४. २  आपल्तन्व स्तृर्ः, थे, ०,२,२ | 


2 “मी लोगों रो अपने से उच्चतर बर्णों के लोगों को सेवा करनी चाएिए ।९ भौतम', 
अध्याय १०, पृष्ठ ६७ | 

डे. “होर भी मनुष्य, चाहे वर साय ऐो या ज्षप्रिय, वैश्य शो या शद्र, वह वैसा अपनी प्रकृति 
फे अनुसार पोता दे । दुष्कर्म करने पर द्विज्वरा मनुष्य अपने स्थान से पतित हो जाठा है । कोई 
प्रिय या वैश्य यदि वए शपक्षय के सारे कर्त्तन्य यरफे उसके समान जोवन व्यतीत करता है, तो 
पर गाइयल्त को प्राप्त कर लेता दे ।१ (मद्मारत', अनुशासन पर्व, १४३,६) । 
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होता है। स्वभाव या प्रकृति परिवर्तित होने मे छल्वाग नही लगाती । ऋषि या द्रष्टा 
की दूरदर्शी कल्पना सक्रिय मनुष्य (क्षत्रिय) के लिए आदर्श हो सकती है , वह जब 
द्रष्टा का विश्वास करता है तब अन्य निम्नतर श्रेणिया ऐसा करने भे कदाचित्‌ समये 
नही हो पाती । वे व्यावहारिक मनुष्यों (वैश्यो) की भ्रोर देखती हैं। हम केवल उन्ही 
लोगो को समझ सकते हैं श्लौर उन्हींका श्रनुतरण कर सकते हैं जो हमसे केवल एक 
कदम आगे हो । दूरस्थ दृश्य व्यवहारत दृष्टि से श्रोफल ही रहता है। सामाजिक 
व्यवस्था से श्राशा की जाती है कि वह एक प्रकार के लोगो को उत्पन्म करेगा भर 
उनको शआ॥ागे के विकास के लिए सुविधाएं तथा वातावरण प्रदान करेगा । 
यदि कोई श्रादमी निम्नतर प्रकृति का है भौर भ्रपने से उच्च श्रेणी के सामाजिक 
कार्यों को, विना उनको करने की योग्यता प्राप्त किए हुए, करने की इच्छा करता है, तो 
सामाजिक व्यवस्था अस्तव्यस्त हो जाएगी । ब्राह्मण का युद्ध करना पाप है,जबकि एक क्षत्रिय 
का तो यह कत्तंव्य-कर्म ही है कि जब लड़ने के भलावा कोई दूसरा चारा न रह जाए तव 
सन मे किसीके प्रति कोई ढ्वंप रखे बिना घर्म-कार्य की सिद्धि के लिए युद्ध करे।* 'भगवदु- 
गीता मे श्र्जुत को अ्रपनी प्रकृति (स्वधर्म) का अनुसरण करने के लिए कहा गया 
है। दूसरे की प्रकृति के नियम (परघधमं) का श्रनुसरण भयावह होता है| भ्र्जुन की 
प्रकृति का भुकाव लड़ने की शोर था , युद्धक्षेत्र से भाग जाना उसका श्रपनी प्रकृति 
से पलायन होता । मनुष्य सामान्यतया अपनी मनोवैज्ञानिक प्रतिभा का श्रतिक्रमण 
नही कर सकता । वास्तविक सामाजिक व्यवस्था में, कुछ लोग ऐसे हो सकते हैँ जो 
लडने को उचित मानते हो श्रोर दूसरे ऐसे हो सकते हैं जो उससे दूर रहने को ; श्रौर 
ये दोनो ही श्रपनी-प्रपनी जगह ठीक हैं। समाज का यह चतुर्वणी विभाजन सेना मे 
अनिवायं भरती की श्राधुनिक धारणा के विरुद्ध है जिसमे भ्रत्येक व्यवित को वाध्यत. 
सैन्य-सेवा करनी होती है । यह सावंजनीन मताधिकार के भी विरुद्ध है जिसमे शासना- 
घिकार सबमे वितरित कर दिया जाता है। प्राकृतिक स्तरीकरण में सबके लिए एक 
ही नैतिक मानदण्ड मही हो सकता । सामाजिक दृष्टि से जो जितना ही उच्च होगा, 
उसका कत्तंव्य-मार भी उतना ही श्रधिक होगा । दूसरो को भी अपने ही मापदण्ड से 
मापमे की प्रवृत्ति हममे होती है, परन्तु हमको ऐसा करते समय प्रत्येक के विश्विष्ट कार्य 
झौर समाज में उसके स्थान को श्रधिक अ्रच्छी तरह समभते की चेंप्टा करती चाहिए । 
व्यक्ति और वर्ग परस्पर पद-गौरव की भावना से झावद्ध थे, न कि सावधि 
समाप्य अनुवन्ध से । प्रत्येक व्यक्ति का समाज में पता स्थान था और उस स्थान के 
अनुसार ही उसके कुछ कत्तंव्य भी । सामाजिक सस्था हर आदमी से श्राश्षा करती थी 
कि वह श्रपना कत्तेंव्य करेगा, परन्तु हरएक को वह जीविका और आात्माभिव्यवित के 
भवसर की गारटी भी देती थी। प्रतियोगिता की भावना से लोग श्रपरिचित थे । मर्यादित 
नियश्रण, भले ही वह बलात्‌ लादा गया हो, श्रन्ध प्रतियोगिता की धपेक्षा कम उत्पीडक 
१« “यदि तू यह धर्म-युद्ध नहीं करेगा, तो तू भपने प्मे और अपनी अत्तिष्ठा को त्यायेगा भौर 


इससे तू पाप का सागो दोगा 7? 
(“भगबदूगीता', भ्रध्याय २, श्लोक ३३) । 


डर 


॥|॒ 
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नही होता है। यह भ्रवाथिक और सास्क्ृतिक क्षेत्रों मे श्रधिक से अधिक व्यक्तियों को 
प्रभावशाली स्वतत्रता दिलाता है। परिपूर्ण स्वतत्नता के हित मे यदि कुछ विनिवमन 
किया जाता हो, तो वह ठीक वैसा ही नही है जैसा व्यवित के लिए राज्य कोी पूर्ण 
दासता स्वीकार करता । 
यथाय॑ मे, चतुवं्ण की योजना लोकताब्रिक है। पहली वात तो यह है कि यह सभी 
मनुष्यो की श्राध्यात्मिक समानता पर वल देती है। यह मानकर चलती है कि प्रत्येक 
मानव-प्राणी के भीतर एक श्रात्मा है जो श्रपने तरीके से विकसित होने, अपने को 
प्राप्त करने और अपने जीवन को अपने अ्रस्तित्व की पूर्ण और परितृप्त प्रतिमा तथा 
साधन बनाने का अधिकार रखती है | दूसरी वात यह है कि यह निशचयात्मक रूप से 
वैयक्तिकता का प्रतिपादन करती है । प्रतिवन्धो श्र मर्यादाओ से दूर भागने से 
वैयकितिकता की रक्षा नही होती, वरन्‌ स्वेच्छा से उत्तरदायित्वों को स्वीकार करने से 
होती है। यह मान बेठना भ्रमपूर्ण हैं कि केवल विपथगामी और अ्रराजक मनुप्य ही 
सच्चा व्यक्ति है। तीसरी वात यह है कि यह निर्दिप्ट करती है कि सभी कार्य सामाजिक 
दृष्टि से उपयोगी हैँ और श्राथिक दृष्टि से भी सव एक समान महत्त्वपूर्ण हैं। चौथी 
बात यह है कि सामाजिक न्याय कोई भ्रधिकार योजना नही है, वरन्‌ श्रवसरो की 
योजना हैं। यह मान लेना गलत है कि लोकतथ्र मे सभी व्यक्तियों फो एक जैसा 
होना चाहिए । समाज एफ ऐसा ढाचा है, एक ऐसा शरीर है जिसमे विभिन्‍न श्रगो के 
कार्य अलय-प्रलग है | उत्तमता तो कुछ लोगो तक ही सीमित रहती है, वह सार्वभौम 
नहीं हो सकती । समानता का तात्पर्य समाच अभ्रवसर से है, समान क्षमता से नही। 
जबकि यह स्वीकार करती है कि मनुष्य श्रेणी श्रीर गुण की दृष्टि से अ्समान है, तव 
चह इस वात पर भी ज़ोर देती है कि प्रत्येक मनुष्य को मानवीय उपलब्धि में यथाशक्ति 
अपना अणशदान करने का श्रधिकार होगा भौर इसके लिए उसे अवसर भी मिलेगा । समाज 
का सगठन कुछ इस प्रकार का होना चाहिए कि व्यक्तियों को अपनी शवितयों का 
प्रयोग, दूसरो का हस्तक्षेप सहे विना, करने के लिए पर्याप्त क्षेत्र मिल सफे । यहा तक 
कि माव्स भी इस विचार का समर्थक नही है कि सभी मनुष्य जन्म से समान पैदा हुए 
हैं भौर समाज द्वारा उत्पादित वस्तुझ्नो भे एक समान भाग प्राप्त करते का उनका 
अधिकार जन्मसिद्ध है। अमूर्त समानता की वात पर जोर देना विलकुल वही यात्त 
नही है जैसा कि यह सिद्धान्त कि प्रत्येक व्यक्ति से उसकी सामर्य्य के अनुस्तार कार्य 
लेना चाहिए भौर उसको उत्तकी प्रावदयकताओशो के श्रनुसार दिया जाना चाहिए ।* 
प्राचवी बात यह है कि लोकतप्न का तार है दूसरों का ध्यान रपना। व्यक्त की 
£ उम्यूनिस्ट पार्टी की सम्रएवीं कायेस में भाषण करते हुए स्टथालिन ने स्थिति वो यों स्पष्ट 
विया दे : “समानता से माक्संबाट का सांत्पर्य केवल ज्यवितिगत सावम्यक्लभों कौर ध्यक्त्गित 
अलग की जमानत से नहीं है, बरन्‌ पर-मेर को सनाम्त यरने से --अपाद (क) पूजीषदियों का 
स्वत्व-इरुण करने प्लोर इनका खाता करने के दाद समस्त अभिकों का समान रूप में ददुधार 5 (सर) 
उत्पादन फे एम्पूर्ग सापनों का समाजीप रण परने फे दाद उमकफे लिए समानरूप से ब्यन्टिगत सम्पत्ति 
की समाप्ति (गे) भपनी-अपनी योग्यता फे झलुसार काये परने या उव अमिषों का समान करंज्य 
प्रोर जितना काम उन्दोंने किया है, इसके अनुसार पारिश्मिक प्राप्त करने का अषिकार (दैसा कि 
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स्वतन्त्रता का अर्थ है उसकी निरकुश सत्ता पर अकुश लगाना ) समाज का कोई भी 
एक वर्ग असीमित अधिकारों का दावा नहीं कर सकता । राज्य, घर्म-सस्था तथा प्रन्य 
संगठनों को स्वयं ही अ्रपने को मर्यादित कर लेना चाहिए श्रौर उन लोगो के लिए भी 
अ्रवकाश छोड देना चाहिए जो न उनकी तरह सोच सकते है, न श्रनुभव कर सकते हैं। एक 
सुव्यवस्थित समाज मे श्राध्यात्मिक शवित, राजनीतिक शवित भौर आधिक शक्ति का 
समुचित समायोजन होना चाहिए । लोकत त्र और पारस्परिक प्रतिद्वन्द्विताओ को गलती से 
एक ही नही समभ लेता चाहिए | कौटिल्य का भर्थशास्त्र' राज्य और व्यक्ति के कत्त॑व्यो 
ओर अधिकारो को क्रियान्वित करने के सामाजिक श्रनुवन्ध की चर्चा करता है! जबकि 
शासकगण को धर्म के नियमो के भ्रनुसार शासन करने का भश्रनुशासन स्वीकार करना 
पडता है तब नायरिकगण उस सरक्षण के बदले, जो वे राज्य से पाते हैं, कर श्रादि 
देते हैं। एकराजतत्र प्रशासन का एकमेव प्रकार न था। गणतन्रीय सविधान तो प्रसिद्ध 
ही हैं। मेगस्थनीज़ के श्रागमन के समय तक भी भारत मे प्रतिनिध्यात्मक स्वशासी 
सस्थाए प्रचलित थी । ग्राम-समाज पचायतो, जिनके पचो का चुनाव सभी जातियो मे 
से होता था श्रौर जो सभी वर्ग-हितो का प्रतिनिधित्व करते थे, के माध्यम से शान्ति 
झौर व्यवस्था बनाए रखते थे, कर-पद्धति पर नियंत्रण रखते थे, लडाई-फगडो को सुल- 
भाते थे और देश की आन्तरिक श्रर्थ-व्यवस्था को श्रक्षुण्ण वनाए रखते थे । व्यावसा- 
यिक सधो का प्रवन्ध भी इसी शआ्राधार पर होता था, कारीगरो के व्यावसायिक 
हितो की रक्षा होती थी भौर उनके कार्य के घटो तथा पारिश्रमिक का नियमन होता 
था। कृषक अपना झौर अ्रपने परिवार का भरण-पोषण करने के लिए तो कृषि करते 
ही थे, वे समाज को भी अपने उत्पादन का कुछ भाग देते थे। कारीगर समाज के 
लिए झावश्यक औज्ञारों और वस्त्रों का निर्माण करते थे झौर इसके बदले में समाज 
की शोर से उनके लिए श्रावश्यक भोजन तथा आझाश्रय की व्यवस्था होती थी । श्रग्रेज़ी 
राज्य के प्रारम्भ होने के वाद तक यह पद्धति अचलित रही थी । सर विलियम ह॒ण्टर 
ने लिखा था - “नगरो में व्यावसायिक सघ श्रौर देहातो मे ग्राम-समाज जाति के साथ 
सहयोगपूर्वक सहायक बीमा-समितियो की तरह कार्य करते हैं भौर सामान्य परिस्थि- 
तियो मे अपने सदस्यों को भूखा नहीं मरने देते । इसी के साथ-साथ जातिया झौर 
व्यापारिक तथा कृषि-सम्बन्धी सघ मिलकर भारत में निर्धनो के एक कानून का रूप 
ले लेते है ।”* यहा के इतिहास मे पहली घार वारेन हेस्टिग्स के प्रशासन-काल में 
भूमि क्रय-विक्रम की वस्तु वनी । भूमि पर व्यक्तिगत स्वामित्व, स्थायी भू-स्वासी के 
रूप में ज़मीदार की नियुकित, जो राज्य भशौर किसान के वीच दलाल की तरह था, 
समाजवादी समाज में होता है) , (घ) अपनी-अपनी योग्यता के अनुसार कार्य करने का सब अमिकों 
का समान कर्तव्य और अपनी-अपनी आवश्यकताओं के अनुसार प्राप्त करने का उनका समान अधि- 
कार (जैसा कि साम्यवादी समाज में होता है) । ओर माक्सवाद इस न्‍्थापना को मानकर चलता है 
कि चाहे वह समाजवादी समाज दो अथवा साम्यवादी समाज, लोगों की थोग्यताण और आवश्यफताए 
गु्य और परिमाण में एक समान नहीं हे, न हो सकती दे (?? [वेतन लिखित सोवियत रशिया? 
(१६१४), खण्ड २, पृष्ठ ७०२] ) 
१५ 'इस्डियन स्ग्पायर”, प्रष्ठ १६६। 


हिन्दू धर्म मे व्यक्ति श्रौर सामाजिक व्यवस्था ४०४ 


क्रपि से उद्योग का अलयाव और कारखानो में बडें पैमाने पर उत्पादन आदि वातें 
नई भ्रर्थ-व्यवस्था की विशेषताएं थी ; इन्होंने इस देश मे एक सामाजिक क्रान्ति ला 
दी है। अग्रेजो के केन्द्रीकृत प्रशासन के भ्रन्तगंत स्थानीय स्वशासन सस्थाएं श्रौर 
स्वायत्त-शासित सगठनो का लोप हो गया । लोगो मे एक विचित्र घारणा फैली हुई 
है कि भारतवर्ष मे जाति-पद्धति ने लोकताच्रिक सस्थाओ्रो के विकास में वाघा डाली । 
प्रामों और नगरो, जातियों और व्यावसायिक सघो, प्रान्तो भौर यहा तक कि राज्य-संघों 
के प्रशासन में लोकतान्निक सिद्धान्त की, जिसमे प्रत्येक व्यक्ति को प्रभुता-सम्पन्न राजा 
श्रौर प्रजा दोनो माना गया है, पुष्टि मिलती है । निर्वाचनो के नियम, निर्वाचन-द्षेत्रो 
के विभाजन, कार्य-विधि श्र वाद-विवाद के नियम जैसी विस्तार की बातो का भी 
उल्लेख हुआ है--कोई चीज़ छूटने नही पाई है ।* प्र तिनिध्यात्मक लोकतन्न या पचा- 
यत-पद्धति भारतीय मनोवृत्ति के लिए कोई विजातीय वस्तु नही, यह यही घी घरती 
की उपज है । छठी वात यह है कि सभी वर्गों के मनुष्यो में चोटी तक पहुचने की 
सामान्य प्रवृत्ति इस कारण से है कि उनकी धारणा में सर्वोच्च पद सुख, लाभ भ्रौर 
शक्ति का दाता होता है। इनको प्राप्त करने के लिए प्रत्येक व्यक्ति सामाजिक नसैनी 
(निश्रेणी) पर चढने की इच्छा करता है। परन्तु, हिन्दुओ हारा परिकत्पित समाज- 
व्यवस्था मे हम जितना ही ऊचे उठते चले जाते हैं, हमारा जीवन कठिन से कठिनतर 
होता जाता है। हमारे यहा कहा गया है कि ब्राह्मण को सुख-प्राप्ति के लिए कुछ भी 
नही करना चाहिए | यदि हम यह भनुभव कर सकें कि ज्यो-ज्यो हम सामाजिक सीढी 
पर ऊपर चढते जाते हूँ, त्यो-त्यो हमारे सामाजिक उत्तरदायित्व में वृद्धि भौर व्यक्ति- 
गत सुख की मातन्ना मे कमी होती जा रही है, तो हम झपने स्थान श्रौर समाज में अपने 
लिए निर्धारित कार्य से सतुष्ट रहेंगे। जो लोग समाज में उच्चतर स्थान चाहते होगे, 
वे सादगी श्रौर स्वार्थ-त्याग (झ्रात्म-निरोध) का जीवन व्यतीत करेंगे। 
समाज फी इस चतुर्वर्णी योजना के श्रतगंत प्रत्येक व्यवित को भ्रपनी प्रकृति के 
प्रनुसार कार्य करना होता है श्रौर उसे भपने भानतरिक विकास के द्वारा भपनी समा- 
वित पूणता को पहुचना होता है | व्यक्ति शरीर का एक कोप (०५॥) मात्र नहीं है, 
न वह किसी भवन का एक पत्थर ही है, न इसके सामूहिक जीवन का केवल एक 
लेटनैण्ट फे मार्दिवतत लिखते दे : “और क्तिनों को ऐ यह जानवर आरचर्द ऐोगा कि दो 
एशार ब से भी झ्याधिक पएले बोों फी विधान-समभाश्नों में इमारी भाव को अपनी ससदीय कार्य- 
प्रणाली के झआारम्मिक सिस्तान्त मिलते है । विधानन्ममा की मर्यादा को बनाए रखने फे लिए एक 
विशेषाधिकारी को नियुक्ति ऐोती यी---इमारी छोकन्समा फे (मिस्टर न्‍्पाक्र? दा श्रणरूप | एक 
दूसरा अधियारी भी नियुक्त किया जाता था जिसफा कर्तव्य यए देगना ऐता था कि सभा वी बैठकों 
फे समय आउन्यक फायवाएइ-सम्या (फोरम?) बना रहे---इमारी अपनी रसदीय पति या 'पुस्य- 
सचेतक? (यीप हिप) से मिलता-जुलता ज्यवित | कोई सदस्य जब फिदी विषय पर चर्चा देदता था 
तब व एक प्रस्ताव के रूप में डसे रखता था और फिर उसपर बएस ऐने लगठी थी | दुछ सामल 
में यह फेवल एक पार पी किया ज्यता था, कु में तीन मार | इस अकार यह सम में विसी 
मिल! फे फानूत बनने फे पदले तोन बार चाचन पी परपरा फा पूर्वरूप-सा था । यदि चचा से पत्ता 


नता कि लोगों में मतमेद् है, तो दट विपय बहुमत से निर्यीत होता था भौर सत्न्दान सलाका-प्रप्त 
(४लट) के दास शोता था ।! (द लिगेसी झोंव्‌ इण्टिया!, एप्ठ झा (१६३०)। 


४०६ प्राच्य धर्म और पाश्चात्य विचार 


निष्किय बन्र ही है। मनृष्य कोई वस्तु या मशीन नहीं है जिसे खरीदकर कोई अपना 
चना सके * पुरुष स्त्री को, पिता पुत्र को श्रौर राज्य व्यक्ति को अपनी सम्पत्ति मानना 
छोड़ दे, यह आवश्यक है| कौन व्यक्ति क्या कार्य करे, इसका निर्णय उसमे पाए जाने 
वाले आवश्यक गुणों के अनुसार ही किया जा सकता है। अपनी प्रकृति (स्वभाव) को 
समृद्ध शोर पूर्ण वनाकर वह समाज का ही भला करता है, भले ही उसका इरादा ऐसा 
न हो । हमे उस उपदेशक के शब्दाडम्बर से वचना चाहिए जो गहरे समुद्र मे मछली 
मारनेवाले मछुआारों के बारे मे हमसे इस आधार पर अपील करता है कि वे नित्य- 
प्रति श्रपने जीवन को सकट मे इसलिए डालते हैं ताकि हमको अपने नाइते श्रौर भोजन 
के लिए मछलिया मिल सकें । भ्रसल में वे मछआारे ऐसा कुछ भी नही करते ।वे समुद्र 
में अपने लिए और श्रपने कुटुम्बीजनों की जीविका के लिए जाते हैँ, हमारे नाइते या 
भोजन के लिए मछलिया जुटाने नहीं | यह वात श्रौर है कि लगे हाथ हमको भी उनसे 
कुछ सुविधा मिल जाती है। 

सच्चा विधि-नियम (कानून) जो मनुष्य के भीतर से विकसित होता है, 
स्वतेव्ता पर रोक नही लगाता, वरन्‌ यह उसकी वाह्म प्रतिमा है, उसकी प्रत्यक्ष अ्रभि- 
व्यवित । मानव-समाज केवल तभी वस्तुत झौर प्रधानत प्रगति करता है जब कानून 
स्वतन्त्रता की श्रभिव्यक्ति वत जाए। समाज भ्रपनी पूर्णता को तभी पहुचेगा जब 
मनुष्य जानना सीख चुकने पर अपने साथ रहनेवाले मनुष्यों के साथ श्रात्मिक रूप से 
एक हो जाए। समाज का कानून मनुष्य की प्रान्तरिक प्रकृति का केवल बाहरी साचा 
मात्र है। जो सही श्रर्थ मे मनुष्य होगा, वह विधिनियम का पालन इसलिए करेगा, 
क्योंकि वह वैसा किए बिना रह नही सकता ।* जब द्रोपदी भपने पति को विधि-नियम 
का उस समय भी पालन करने के लिए दोषी ठहराती है जब उसके कारण उन्हे घम्में- 
सकट में पडना पडा, तव वह उत्तर देते हैँ कि मैंने किसी पुरस्कार के लोभ में कानून 
का पालन नही किया, वरन्‌ इसलिए कि घ॒म्मं (कानून) मेरा सन ही वन गया--दोनो 
में कोई अन्तर नही रहा ।* मनृष्य भ्रपने जीवन और विकास के द्वारा ससार की 
केवल उसी अनुपात मे सहायता कर पाता है जिस अनुपात मे वह अपने जीवन-पथ मे 
प्राप्त श्रादर्शों श्रौर अवसरों का उपयोग करते हुए श्रधिक मुक्त रूप से भात्मस्थ ह्द 
सकता है | वह उनका प्रयोग उसी दक्षा मे प्रभावपूर्ण ढंग से कर सकता है जब वे 
उसके लिए भार-स्वरूप न हो उठें, वरन्‌ उसकी उस्नति और विकास के वें साधक वन 
जाए । अपने साथी मनुष्यों के मन श्रौर जीवन से सामग्री एकत्र करते हुए भोर मान- 
वता के श्रतीत श्रनुभवों से लाभ उठाते हुए वह अपने सन को उदार भौर सदा- 
शय बनाता है शोर समाज को श्रागे घकेलता है । इस प्रकार समाज-व्यवस्था (क्षेम) 
झौर प्रगति (योग) दोनो की रक्षा होती जाती है ! 


१. ने धनाथ यशोडर्थ वा धर्मस्तेपा चुथिष्टिर ! 


अवश्य कार्य इत्येव शरीरस्य क्रियास्तया | गा 
(“महासारतः, शान्तिपर्व, १५८,२९३) 


२, नाइमभर्मफलार्काक्षी राजपृत्री चराम्युत, 
धर्म एवं मनः कृष्णे स्वमावा्श व मे धृतस्‌ | 


हिन्दू धर्म मे व्यक्ति श्रौर सामाजिक व्यवस्था ४०७ 


[३] जब जन्म को भ्रधिक महत्त्व प्राप्त होने लगा तब चतुर्वर्ण ह्ासोन्मुख 
होकर जातियो के रूप मे परिणत हो गए । जाति के मुख्य लक्षण ये हैं. (7) 'बच्चा- 
नुक्रम'। कोई व्यक्ति श्रपनती जाति नही वदल सकता। (॥) 'सगोज-विवाह” | एक जाति 
के प्रत्येक सदस्य को अपनी जाति के ही स्त्री या पुरुष से विवाह करना चाहिए, उससे 
बाहर के किसी व्यक्ति से नहीं । (#॥) 'सहभोज-सम्वन्धी प्रतिवन्ध' । दूसरी जाति के 
सदस्पों के हाथ से खाद्य श्रौर पेय पदार्थ ग्रहण करने पर प्रतिवन्‍्ध लगा दिए गए है । 
जाति-योजना समूह की वेयक्तिकता को स्वीकार करती है | जब आदिवासियों के 
देवी देवताओं को हिन्दू देव-कुल मे सम्मिलित कर लिया गया, तव उनके पुरोहित वर्ग 
को भी ब्राह्मण जाति के अ्रतर्गत ले लिया गया, ठीक चेसे ही जैसे उस भझ्रादिवासी 
कवीले के शासक परिवारों को क्षत्रियो के रूप मे स्वीकार कर लिया गया था । इस 
प्रकार श्रसख्य शाखाए-प्रधाखाए हो गईं। भिन्‍न-भिन्‍न समूहों मे कालान्तर में जो 
विश्वास तथा चलन विकसित हुए, उनको वैध मान लिया गया भर उन्हींके अ्रनुसार 
एक समूह का दूसरे समूह के साथ सम्बन्ध भी निर्वारित हुआ । 

बैदिक-ऋचाश्नो के रचना-काल (१५०० ई० पु० से ६०० ई० पू०) मे, वर्ण 
थे, जातिया नहीं थी | वैदिक ऋतचागों मे हम विवाह या सहभोज-सम्बन्धी प्रतिबन्धों 
का कोई उल्लेख नही पाते | किसी भी तरह, व्यवसाय तो वशक्रमागत नहीं ही थे। 
फिर भी गौरवण श्रार्यो भौर कृष्णवर्ण दस्युग्रों (प्रनायों) मे काफी श्रन्तर किया गया 
है । नस्ल-सम्बन्धी से वीद्ध-युग (६०० ई० पु० से ३०० ई० पु०) के श्रारम्भिक काल 
में घुघले पडते-पढते महत्त्वहीन हो चुके थे । जातको में चार वर्णो का उल्लेख है थ्रौर 
क्षत्रियो को चारो मे श्रेष्ठ वतलाया गया है । जो कोई व्यक्ति पौरोहित्य के कार्यों मे 
लग जाता था, वह ब्राह्मण हो जाता था। सग्रोत्र विवाह-सम्वन्धी प्रतिवन्‍्ध न थे । एक 
जातक के प्रनुसार बुद्ध ने, बद्यपि वे स्वय क्षत्रिय थे, एक निर्वन किसान को पूत्री से 
विवाह किया घा ! यद्यपि अपने वर्ण में ही विवाह करने को प्रोत्साहित किया जाता 
था, तथापि भ्रन्तवर्णीय विवाह किसी भी प्रकार भ्रसामान्य या वजित नही थे । कुछ 
समय वाद ही व्यावसायिक सघो में वार्य वशानुगत हों गया । मेगस्थनीज कहता है 
कि उस समय सात जातिया थी झौर उनके मध्य भ्रन्तर्जातीय विवाह वजित थे श्रौर 
फर्म वशानुगत हो चुके थे , भ्पवाद केवल दाशंनिर्कों के साथ था । उनपर किसी 
प्रकार के प्रतिवन्‍्ध न थे । मेग्रस्थनीज़ के निष्कर्पों को स्वीकारने मे कुछ सायघानी 
बरतने वी झ्रावश्यकता है। चन्द्रगुप्त मौर्य स्वय वर्णनवर-कुल का था । फिर नी 
मेगस्थनीज़ के वर्णन से इतना तो पता चलता है कि चौथी शती ई० पू० तक मिश्रित 
विवाह पश्रपवादस्वरूप ही होने थे, हालाकि बाद फे दिनो में थे प्राय' होने लगे थे ।१ 
मनु भौर पुराणों के समय मे, जो गुप्तवशीय राजाभो का समय (३३० ई० से ४५० 
६० तक) था, जाति-प्रया कडाई के साथ ममाज में प्रतिप्टित हो चुकी थी । द्ाव, 

१० 'मालवियान्निनिष्? फे अनुसार, रा गवशीय राजा झनिमित्र (१५० ई० पू०) ने अपने से 
निम्न जाति की ए्क रपी से वियाए शिया थ। । शच्दकटिकन! फे नायक चारदत ने जो उम्म से 
माएय किन्तु न्‍्यवसाद से ब्यापारी या, एक गरिका बसन्‍्तसेना से विवाए क्या या । 


डण्प प्राच्य धर्म और पारचात्य विचार 


यवन, पह्लव झोर कुपाण जैसी महान भ्राक्रमणकारी जातियो को हिन्दू-समाज मे श्रगी- 
कार कर लिया गया था । 'मुद्राराक्षस' मे कहा गया है कि चन्द्रगुप्त का विरोध “एक 
बर्वर कवीले के एक महान राजा” के सेनापतित्व मे एक सेना ते किया था, जिसमे 
विदेशी कवीलो के ध्ादमी सैनिक रूप मे भरती थे । युश्नान च्वाग ने रवत-पिपासु हण- 
वंशी निरकुश शासक मिहिरकुल का जो विवरण दिया है, उससे पता चलता है कि 
हण लोग मध्य एशिया के पठारो मे रहनेवाले पसभ्य, बर्वर लोग थे । जब ये कबीले 
हिन्दु-समाज मे सम्मिलित कर लिए गए तब अन्तवर्णीय विवाह के सम्बन्ध मे लोगों मे 
एक असावारण प्रवल भ्ररुचि उत्पन्न हो गई। जिस सयोत्र-विवाह पद्धति को वौद्धकाल 
में प्रोत्साहन मिला था, और मेगस्थनीज़ के आगमन के समय तक जो सामान्य रिवाज 
बन गई थी, वह स्मृतिकार मनु के द्वारा एक नियम ही बना दी गई। मनु ने तो इसके 
कुछ भ्रपवाद भी रखे, परन्तु उनको सावधानी से नियत्रित कर दिया । समाज मे जब 
एक ऐसी परिस्थिति उत्पन्न हो गई कि विभिन्‍न नसस्‍्लो के लोगो को एक में घुले-मिले 
विना भी साथ-साथ रहना श्रपरिहायें हो गया, तब उस परिस्थिति की चुनौती के उत्तर 
मे जाति-प्रथा सामने श्राई ।* कौन व्यवित किस वर्ण का माना जाना चाहिए, इसके लिए 
मनोवैज्ञानिक भाधार निश्चित करना बहुत कठिन था | इसी कठिनाई को दूर करने के 
लिए जन्म को वर्ण-विभाजन की कसौटी मात लिया गया । समाज तो एक मशीन है, 
जिसकी रुझान वाह्य सकेत या मापदण्ड को स्वीकार करने की झोर होती है। एक 
परम्परागत समाज की यह प्रवृत्ति होती है कि वह स्तरीकरण झौर क्रमानुसरण की 
पद्धतियों को स्थायी भौर श्रौपचारिक बना देता है। इसके अभ्रतिरिवत, एक प्रकार के 
लोग जब अ्रपनी पद्धतियों मे रूढ हो जाते हैं तव शिक्षा और परम्परा के द्वारा उनको 
बनाए रखना प्रावश्यक हो जाता है भौर वशानुगत प्रणालियो का निर्माण होने लगता है। 
वर्ण जवकि चार ही हैं तव जातिया श्सस्य हैं। हमारे समाज मे कबीलेवाली, 
कमंगत श्र सम्प्रदायगत जातिया हैं , साथ ही जाति-च्युत लोगो की भी जातिया 
हैं । जातको मे अस्पृदय लोगो के उल्लेख श्राते हैं ।* चीनी यात्री फाह्यान (४०४ ई०- 
४११ ६०) ने बताया है कि किस प्रकार चण्डालो को बस्ती से दूर रहना पडता था 
और किस भ्रकार उन्हे नगर मे प्रवेश करते समय अपने झ्रागमन की सूचना देने के 
लिए काष्ठ-सण्डी (डण्डो) को वजाना पडता था । अस्पृश्यों से मुख्यत वे लोग सम्मि- 
लित थे जो सभ्यता के वाह्य छोर पर स्थित थे और जिनको हिन्दू धर्म में प्रात्मसात्‌ 
नहीं किया जा सका था और दूसरे कुछ ऐसे लोग थे जो नीच माने जानेवाले कार्य 

करते थे । चतुवर्ण-पद्धति? मे अ्रस्पृश्यों का कोई पाचवा वर्ण न था । 
सदगुण और पराक्रम के स्थान पर जन्म के सिद्धान्त को मान्यता देना सासा- 

ई श्रॉव्‌ लाइफ? श्वा सम्करण, १० 8३ देखिए | 

रे 52 कस आपका जा श्लोक रे ३8 है मातग जातक?, 70 2५८ ३ चित्तसभूत 


जात्का, 77, ३87 | 
8 त्रिपु वर्णेपु जातोंडदि आहाणाबाद्यणों भवेत्‌, 
स्वृताश चतुर्बंणों: चत्वार- पंचमों नापिगम्यते | 
” (पह्ममारत', अनुशासन पर्व, श्लोक ४४) | 


हिन्दू धर्म में व्यक्ति और सामाजिक व्यवस्था ४०६ 


जिक स्वच्छता और जाति-पार्यक्यवाद की प्रक्रिया का मुख्य कारण है । मनुष्यों की 
मानसिक प्रवृत्तियो मे जो वास्तविक और स्थायी भिन्‍नताए है, उनका कारण भी जन्म 
को बताया जाता है, यद्यपि उन भिन्‍नताश्रो को नृतत्वश्ञास्त्रविदों को स्थूल और सुगम 
विधियों से सरलता से नही मापा जा सकता । पुनर्जन्म के सिद्धान्त से, जिसके श्रनुतार 
मनुप्य की भन्तर्जात प्रकृति भौर उसके जीवन-क्रम का निर्धारण उसके पिछले जन्मों 
से होता है, इस दृष्टिकोण को अ्रतिरिक्‍्त-ममर्थ न प्राप्त होता है कि मनुष्य उप्ती सामा- 
जिक कार्य को करने के लिए पैदा होता है जो उसकी प्रकृति से मेल खाता है। लोग यह 
नही समभत्ते कि पूर्वज-परम्परा तथा वज्ञावली और भौतिक जन्म सदा ही व्यक्ति की 
सच्ची प्रकृति की सूचना नहीं दे सकते । जब वर्णो के कत्तंव्य मनुष्यों के श्रान्तरिक 
जीवन से स्वत स्फूर्त होकर उद्गीरित नही होते, तव वे मात्र रूट्रिया रह जाते हैं 
प्रौर नैतिक प्रकार के कत्तंव्यो त्तथा उनमे बडा भ्न्तर होता है। ब्राह्मण का पुश्र सदा 
ही ब्राह्मण रहता है, भले ही उसमे ब्राह्मणत्व का एक भी लक्षण न हो । समाज में 
व्यक्ति को जो स्थान प्राप्त होता है, वह उसके स्वाभाविक गुण के कारण नहीं, वरन्‌ 
एक बाह्य शक्ति के द्वारा वह उस स्थान पर थोप दिया गया होता है । कोई भी 
पद्धति, जिसमे कोई सूक्ष्म शक्ति, कोई जाति या घमर्म-संस्था किसी व्यविति के व्यवसाय 
और उसके स्थान का निर्धारण करती है, श्रस्वाभाविक पद्धति है । चूकि व्यक्तियों को 
ऊचा या नीचा उनकी ऊची या नीची सामाजिकता के कारण नहीं, प्रत्युत्‌ उनके 
व्यवसाय, धन या सत्ता के कारण माना जाता है, इसलिए उन स्थानों में वर्गे-सघर्ष 
उठ खडे होते है जहा सभी लोग शक्ति श्लौर विशेषाधिकार चाहने लगते हैं। वर्ण- 
व्यवस्था में व्यक्ति के सामाजिक कत्तंव्य पर ज़ोर दिया जाता है, उसके निजी भ्रधि- 
कारो पर नही । जाति-व्यवस्था मे व्यवित को मिलनेवाले विज्येपाधिकारों को अधिक 
महत्त्व दिया जाता है । वर्ण-व्यवस्था के भ्रन्तर्गत, ऐसा कोई भी व्यवित जो प्रनुशासन 
में रहने का साहस रखता हो तथा जिसमे जीवन के सुखो का त्याग करने का वल हो 
झौर इतनी क्षमता हो कि अपनी दवितयों का विकास कर सके, वह उच्चतम स्थान 
तक उन्नति कर सकता है । परन्तु, जाति-व्यवस्था के भ्रतर्गत ऐसा नहीं हो सकता ; 

वयोकि उसमे मनुप्य को रचनात्मक दाक्तियो को एुलकर भ्रपना विकास करने की 
सुविधा नहीं मिलती । जबकि उच्चतर जाति के मनुष्य को श्रपती कत्तंव्य-भावना 
भोर अन्तरात्मा के अनुसार कार्य करने की छूट दे दी जाती है तब निर्वेलत्तर लोगो 
को उनकी समाज-विरोघी प्रवृत्तियों के लिए दण्डित होने वी आशंका वा झसु भव 
कराया जाता हे । यथार्थ व्यवहार में भिन्‍न-भिन्‍न जाति के भ्रपराधियों के लिए दण्ड 
के भिन्न-भिन्न पैमानों का होना ज्ाति-व्यवस्था का सबसे निर्वलतम अदा है । यह 
स्मृतिवारों फी न्‍्याय-भावना झोर निष्पक्षता ही वही जाएगी कि उन्होंने यह व्यवस्था 
दी है कि नैतिक नियमों वा उल्लघन करने पर जो जाति जितनी ऊंची हो, उसको 
उतना ही दडा दण्ड मिलना चाहिए।१ 

वशफसागत वार्यो गोर व्यक्ति की प्रकृति के मध्य जो प्रसमानता थी उसको 


२० गौतम, 30, १७। मनु कदते दे कि एक-मे ही सपा फे लिए शप्प वो सामान्य जन 


४१० प्राच्य धर्म और पाश्चात्य विचार 


शिक्षा और प्रशिक्षण के द्वारा कुछ अश्ो मे कंम किया जा सका | शर इसीलिए घमे- 
जास्त्र वशपरम्परागत झाचरण को स्वीकार करते हुए इस बात पर बल देते हैं कि 
चरित्र और सामर्थ्य ही वास्तविक आधार हैं और उनके बिना सामाजिक पद-गौरव 
का कोई भ्रर्थ नही । 

जब ब्राह्मण श्रपनी सामाजिक स्थिति को श्रमसाध्य कत्तेब्य नही, वरन्‌ एक 
सहज-प्राप्त विशेषाधिकार समभने लगे, तब इसके विरोध में बातें कही-सुनी जाने 
लगी । मनु तथा श्रन्य स्मृतिकारों ने आदर्श ब्राह्मण जो नैतिक ग्रुण-सम्पन्न है, तथा 
वर्तमान ब्राह्मण जो जन्म के श्राधार पर अ्रपना दावा मनवाने की चेष्टा करता है, के 
श्रन्तर को स्पष्ट किया है।* शुद्धार्थ चिन्तामणि' मे ब्राह्मण के तीन लक्षण बताए गए 
हैं: तप (मितोपभोग ), पाण्डित्य और जन्म । जिस व्यक्ति मे तीसरा लक्षण तो हो, 
परन्तु प्रथम दो लक्षण न हो, तो वह केवल जाति से ही ब्राह्मण है।* कौशिक को एक 
मास-विक्रेता से उपदेश मिला, जिसमे उसने कहा . “मेरी समझ मे, श्राप केवल इसी 
जन्म मे ब्राह्मणत्व को प्राप्त हुए हैं, क्योकि जो ब्राह्मण घमण्डी होता है भौर मनुष्य 
को पतित करनेवाले दुर्गगो का व्यसनी होता है, वह शूद्र से किसी प्रकार भी श्रच्छा 
नहीं । और उस शूद्र को जो श्रपती कामनाश्रो पर नियत्रण रखता है भौर जो सत्य 
तथा नैतिकता के प्रति भ्रास्थावान है, मैं ब्राह्मण ही मानता हू, क्योकि चरित्र ही ब्राह्मणत्व 
का श्राघार है ।”? “छादोग्य उपनिषद्‌' मे जवाला-पुत्र सत्यकाम की कथा दी हुई 
है । सत्यकाम हारिद्रमत गौतम ऋषि के पास पहुचा श्रौर उनसे वोला “श्रीमन्‌, मैं 
श्रापका शिष्य बनना चाहता हू, क्या मैं श्रापकी सन्निधि मे श्रा सकता हु ?” ऋषि ने 
उससे पूछा * “हे सौम्य ! तू किस गोत्रवाला है ?” उसने कहा * “भगवन्‌ ! मैं गोश्र- 
वाला हु उसे नही जानता । मैंने माता से पूछा था । उसने मुझे उत्तर दिया कि पहले 
मैं पति के घर भ्राए हुए वहुत-से श्रतिथियों की सेवा-टहल करनेवाली परिचारिका 
थी । उन्ही दिनो युवावस्था मे मैंने तुझे प्राप्त किया । इसलिए मैं यह नही जानती 
कि तू किस गोत्रवाला है ? मैं जवाला नामवाली हू भ्ोर तू सत्यकाम नामवाला है ।' 
अ्रत हे गुरो ! मैं सत्यकाम जावाल हू ।” यह सुनकर ऋषि गौतम ने उससे कहा 
“तेसा स्पष्ट भाषण कोई ब्राह्मरोतर नही कर सकता । श्रत' है सौम्य | तू समिधा 
की अपेच्ा सहस्तयुना अधिक जुर्माना किया जाना चाहिए | (“मनुस्ततिः, शआउवां अध्याव, श्लोक 


३३६) | 'मद्दाभारत' तो श्ससे भी कढ़ा रुख अपनाता दे । वह कद्वता दै---पुरोदितों को भी दस्ड 
देना चाहिए » जो आदमी जितना मट््पूर्ण हो, उत्तकों दिया जानेवाला दण्ड भी उतना दी भारी 
होना चाहिए | (अध्याय १२, २६८१,५) | डे 

१. “मले ही कोई जाह्मण धर्म-कर्म करे या उनकी उपेक्षा करे, जो सभी प्राणियों से मंत्री स्थापित 
करता है, वदी बाण है.” (“मनुस्मृति? अध्याय २, श्लोक ८७) “माठ, चाटुकार, धूर्त और कठोर- 
कर्मी और लोगी इन पाव तरह के आक्षर्णों को कमी भी श्रद्धास्पद नहीं मानना चाहिए, भले ही 
विद्वत्ता में वे वुहस्पति के समान ही क्यों न हों |”? (अगि० ३७६) । 

२. तप श्रृतम्‌ च योनिश्च चय जापह्मण्य कारणम्‌ | 

तपः श्वताभ्याम्‌ यो दीनो जाति आह्यणि एवं स- ॥ 
३. 'भद्दामारत?, वनपर्व, गठ, ७४-८४ | 


हिन्दू घर्मं में व्यक्ति और सामाजिक व्यवस्था ४११ 


ले झा, मैं तेरा उपनयन कर दूगा, क्योकि तूने सत्य का त्याग नही किया ।”* जातिया 
जब परम्परागत हो गई थी, उसके वाद भी, एक दासी-पुत्र कवप्‌ को ब्राह्मण वर्ण मे 
स्वीकार कर लिया गया था ।* जाति की कठोरता को कम करके दिखाने के लिए 
जातियत विभेदों का सापेक्ष स्वरूप पर बहुधा प्रधिक ज्ञोर दिया गया है। “रामायण 
का कयन है कि कृतयुग में केवल ब्राह्मण थे और सभी लोग केवल एक वर्ण के थे ।* 
यद्यपि आव्ववार और रामानुज के आत्तिकवादी श्ान्दोलनो ने तथा रामानन्द, 
कवीर, नानक, चैतन्य, नामदेव झऔर एकनाथ श्रादि सच्तो ने जाति-पाति की श्रसमान- 
ताओझो का विरोध किया है, परन्तु वे श्रसमानताए श्रमी विलुप्त नहीं हुई हैं। भारत 
की ईसाई घधर्म-सस्थाओों ने श्रपना धर्म फैलाने की चिन्ता के कारण जातिन्व्यवस्था से 
समझौता कर लिया है। पोप ग्रेगरी पच्द्रहवें ने एक धर्मादेश प्रसारित करके भारत की 
ईसाई घम्मं-सस्था के लिए जाति-प्रतिवन्धों को स्वीकृत कर लिया ।* पाइचात्य सभ्यता 
का सामान्य प्रभाव इस जाति-सस्था को उदार बनाने की दिश्षा में पडा है | हमारे देश 
से राष्ट्रीयता का उद्भव देश के विचार श्रौर जीवन में पाश्चात्य आदर्शों के समावेश 
का प्रत्यक्ष परिणाम है) भारत मे ब्रिटिश शासन के सम्बन्ध में जो प्रतिकूल निर्णय 
किए गए हैं, उनका आवार न्याय और स्वतन्धता की वे धारणाए हैं जिनके लिए भ्रग्रेज़ 
लोग ही मुख्यतः उत्तरदायी हैं। श्रग्रेजों दी भारत में जितनी दिलचस्पी श्रपने शासन 
को स्थायी वनाने की श्लोर है, उतनी भारतीय समाज के सुधार की ओर नही भ्रग्रेज्ो 
के रुख और उनकी नीति को हिन्दू कॉलेज कलकत्ता के प्रिसिपल जेम्स करे ने एक 
वक्तव्य में बहुत श्रच्छी तरह व्यवत किया है । उन्होंने १८६५ ई० मे ये शब्द कहे थे . 
"इस यात में सन्देह किया जा सकता है कि जाति-प्रथा के वर्तमान रहने से 
हमारे ध्ासन के स्थायित्व पर कुल मिलाकर प्रतिकूल प्रभाव पडा है। यदि हम समभ- 
बूककर भौर सहनशझीलता से कार्य करें, तो यह हमारे शासन के लिए भनुकूल भी मानी 
जा सकती है । जाति-प्रथा की भावना राष्ट्रीय एफता के मार्ग मे वाघक है ।/* हाल 
ही में जो वैधानिक सुधार हुए हैँ, उनसे साम्प्रदायिक वर्गों पौर जातिगत विभेदो को 
स्थिर शौर विधि-सगत बनाने की चेप्टा हुई है। यद्यपि सामाजिक न्याय के नाम पर 
कुछ वर्गों को प्रतिनिधित्व-प्म्बन्धी विशेषाधिकार दिलाने के लिए कुछ कदम उठाए 
गए है, तथापि उनमे शासको की दृष्टि यही रही है कि किसी प्रकार राष्ट्रीयता के 
विकास में रुकावर्टे डाली जाए । स्वय हिन्दुशो की शोर से चलाए गए सुधार- 
भानदोलन इस दृढ निए॥्चय से प्रेरित हैं कि हमारी वर्तमान परिस्थितियों में जाति-प्रया 
बाग फोई उपयोग नही रहू गया है, यह एक फाल-दूपण मात्र है भौर यह मात्र हमारे 
प्रमाद, निध्फियता झौर शथित्य के वंगरण ही भ्रपना भस्तिन्व बनाए हुए है । 
जो लोग जाति के नियमों की श्रवहेलना करते है, वे जाति-च्यूत कर दिए जाते 
२ 4, ४, ४-५ | २ 'एितरेय शायाया, 8, २४ । 
४2 उत्तर॒काण०), ७४,६-१ १३५ ३०,१६, भागवत? मी देगिये--7४३ २७३१०-१ १३ मनु , ८३ ३ 
इनसाइक्योरी टिया शियनिफ्त,! ११ था सस्परुण, पचम खण्ट, पृष्ठ डप८ । 
« प॒र्षे (9॥959८) छत 'कारट एणएट रेस इस इश्टिया' (१६2२), ए० १६४ । 


४१० प्राच्य धर्म और पावचात्य विचार 


शिक्षा और प्रशिक्षण के द्वारा कुछ अशो मे कम किया जा सका । और इसीलिए घर्म- 
शास्त्र वशपरम्परागत आचरण को स्वीकार करते हुए इस वात पर बल देते हैं कि 
चरित्र और सामर्थ्य ही वास्तविक श्राधार हैं श्रौर उनके बिना सामाजिक पद-गौरव 
का कोई अर्थ नही । 
जव ब्राह्मण श्रपती सामाजिक स्थिति को श्रमसाध्य कत्तंव्य नही, वरन्‌ एक 

सहज-प्राप्त विशेषाधिकार समझने लगे, तव इसके विरोघ मे वातें कही-सुनी जाने 
लगी । मनु तथा श्रन्य स्मृतिकारो ने झादश ब्राह्मण जो नैतिक गुण-सम्पन्न है, तथा 
वर्तमान ब्राह्मण जो जन्म के श्राघार पर अ्रपना दावा मनवाने की चेष्टा करता है, के 
अन्तर को स्पष्ट किया है।* 'शुद्धार्थ चिन्तामणि' मे ब्राह्मण के तीन लक्षण बताए गए 
हैं तप (मितोपभोग), पाण्डित्य श्रौर जन्म । जिस व्यकित में तीसरा लक्षण तो हो, 
परन्तु प्रथम दो लक्षण न हो, तो वह केवल जाति से ही ब्राह्मण है।* कौशिक को एक 
मास-विक्ेता से उपदेश मिला, जिसमे उसने कहा . “मेरी समझ मे, श्राप केवल इसी 
जन्म मे ब्राह्मणत्व को प्राप्त हुए हैं, क्योकि जो ब्राह्मण घमण्डी होता है भ्ौर मनुष्य 
को पतित करनेवाले दुर्गुणी का व्यसनी होता है, वह शूद्र से किसी प्रकार भी श्रच्छा 
नही । और उस शूद्र को जो अपनी कामनाझ्रो पर नियत्रण रखता है और जो सत्य 
तथा नैतिकता के प्रति भ्रास्थावान है, मैं श्राह्मण ही मानता हू, क्योकि चरित्र ही ब्राह्मणत्व 
का श्राधार है ।”? “छादोग्य उपनिषद्‌” मे जबाला-पुत्र सत्यकाम की कथा दी हुई 
है। सत्यकाम हारिद्रमत गौतम ऋषि के पास पहुचा श्रोर उनसे वोला “श्रीमन्‌, मैं 
श्रापका शिष्य वनना चाहता हू, क्या मैं श्रापकी सन्निधि मे श्रा सकता हू ?” ऋषि ने 
उससे पूछा : “हे सौम्य ! तू किस गोचवाला है ?” उसने कहा “भगवन्‌ | मैं गोत्र- 
वाला हु उसे नही जानता । मैंने माता से पूछा था | उसने मुझे उत्तर दिया कि 'पहले 
मैं पति के घर श्राए हुए बहुत-से श्रतिथियों की सेवा-टहल करनेवाली परिचारिका 
थी । उन्ही दिनो य्रुवावस्था मे मैंने तुझे प्राप्त किया | इसलिए मैं यह नहीं जानती 
कि तू किस गोत्रवाला है ? मैं जवाला नामवाली हू श्रौर तू सत्यकाम नामवाला है ।' 
श्रत है गुरो ! मैं सत्यकाम जावाल हू ।” यह सुनकर ऋषि गौतम ने उससे कहा 
“ऐसा स्पष्ट भाषण कोई ब्राह्मगोेतर नही कर सकता । श्रत हे सौम्य | तू समिधा 
की श्रपेच्षा सहस्नयुना अ्रधिक जुर्माना किया जाना चाहिए । (“मनुस्टति!, झ्ाठवा श्रष्याय, श्लोक 
३३६) | महाभारत” तो इससे भी कढ़ा रुख अपनाता दे । वह कहता दै--पुरोद्दितों को भी दर्ड 
देना चाहिए 5 जो झादमी जितना महत्त्वपूर्ण हो, उत्तको ढिया जानेवाला दण्ड भी उतना ही भारी 
होना चाहिए। (अध्याय १२, ?६८१,५) | मत 

१ “मले ही कोई ब्ाह्यण धर्म-कर्म करे या उनकी उपेक्षा करे, जो सभी प्राणियों से मेत्री स्थापित 
करता दे, वही ज्राह्मण दे |?? (मनुस्मृति? अध्याय २, श्लोक ८७) “भाट, चाटुकार, धूरी भर कठोर- 
कर्मी और लोभी इन पाच तरह के आाह्यणों को कमी भी अद्धास्पद नहीं मानना चाहिए, भले ही 
विद्वत्ता में वे बृहस्पति के समान ही क्यों न हों !7 (अत्रि० ३७६) | 

>. तप अ्रुतम्‌ च योनिश्व भ्रय जाह्मण्य कारणम्‌ | 

तपः थ्रताभ्यान्‌ यो ह्वीनो जाति जाह्मणि ण्व स' ॥ 
३. “महाभारत”, वनपव, हां, ७५-८४ | 


हिन्दू धर्म मे व्यक्ति श्लौर सामाजिक व्यवस्था ४११ 


ले झा, मैं तेरा उपनयन कर दूगा, क्योकि तूने सत्य का त्याग नही किया ।”* जातिया 
जब परम्परागत हो गई थी, उसके वाद भी, एक दासी-पुत्र कवष्‌ को ब्राह्मण वर्ण में 
स्वीकार कर लिया गया था ।* जाति की कठोरता को कम करके दिखाने के लिए 
जातिगत विभेदो का सापेक्ष स्वरूप पर बहुधा भ्रधिक ज़ोर दिया गया है। 'रामायर्णा 
का कथन है कि कृतयुग में केवल ब्राह्मण थे और सभी लोग केवल एक वर्ण के थे ।* 
यद्यपि झ्राव्ववार श्रौर रामानुज के आस्तिकवादी आन्दोलनो ने तथा रामानन्द, 
कवीर, नानक, चेतन्य, नामदेव झौर एकनाथ श्रादि सन्‍्तो ने जाति-पाति की अ्समान- 
ताओ का विरोध किया है, परन्तु वे श्रममानताए श्रभी विलुप्त नही हुई हैं । भारत 
की ईसाई घधर्म-सस्थाओं ने अपना धर्म फैलाने की चिन्ता के कारण जातिनव्यवस्था से 
समभौता कर लिया है। पोप ग्रेगरी पन्द्रहवें ने एक घमादिश प्रसारित करके भारत की 
ईसाई घमे-सस्था के लिए जाति-प्रतिवन्धों को स्वीकृत कर लिया ।४ पाइ्चात्य सम्यता 
का सामान्य प्रभाव इस जाति-सस्था को उदार बनाने की दिशा मे पडा है | हमारे देश 
में राष्ट्रीयता का उद्भव देश के विचार शौर जीवन मे पाइचात्य श्रादक्क्षों के समावेश 
का प्रत्यक्ष परिणाम है। भारत मे ब्रिटिश शासन के सम्बन्ध में जो प्रतिकूल निर्णय 
किए गए हैं, उनका झ्राधार न्याय भौर स्वतन्त्रता की वे धारणाए हैं जिनके लिए अग्रेज्ञ 
लोग ही मुख्यतः उत्तरदायी हैं । श्रग्नेज़ो की भारत में जितनी दिलचस्पी अपने शासन 
को स्थायी वनाने की भ्रोर है, उतनी भारतीय समाज के सुधार की शोर नहीं । अग्रेजों 
के रुख श्रौर उनकी नीति को हिन्दू कॉलेज कलकत्ता के प्रिंसिपल जेम्स करे ने एक 
वक्‍तव्य में बहुत श्रच्छी तरह व्यक्त किया है । उन्होने १८६५ ई० मे ये शब्द कहे थे . 
“इस बात मे सन्देह किया जा सकता है कि जाति-प्रथा के वतंमान रहने से 
हमारे शासन के स्थायित्व पर कुल मिलाकर प्रतिकूल प्रभाव पडा है। यदि हम समझ- 
बूमकर और सहनक्षीलता से कार्य करें, तो यह हमारे शासन के लिए प्रनुकूल भी मानी 
जा सकती है । जाति-प्रथा की भावना राष्ट्रीय एकता के मार्ग भे वाधक है !”* हाल 
ही में जो वैधानिक सुधार हुए है, उनसे साम्प्रदायिक वर्गों झौर जातिगत विभेदो को 
स्थिर श्रौर विधि-सगत बनाने की चेष्टा हुई है। यद्यपि सामाजिक न्याय के नाम पर 
कुछ वर्गों को प्रतिनिधित्व-सम्वन्धी विशेषाधिकार दिलाने के लिए कुछ कदम उठाए 
गए हूँ, तथापि उनमे शासको की दृष्टि यही रही है कि किसी प्रकार राप्ट्रीयता के 
विकास में रुकावर्टे डाली जाए | स्वय हिन्दुओं की शोर से चलाए गए सुधार- 
भान्दोलन इस दृढ़ निश्चय से प्रेरित है कि हमारी वतं मान परिस्थितियों मे जाति-प्रथा 
का कोई उपयोग नही रह गया है, यह एक काल-दूपण मात्र है भौर यह मात्र हमारे 
प्रमाद, निष्कियता झौर शैथिल्य के कारण ही भ्रपना प्रस्तित्व बनाए हुए है । 
जो लोग जाति के नियमो की अ्रवहैलना करते है, वे जाति-च्युत कर दिए जाते 

१. 775 ४, १-५ । २. पितरेय माद्षणों, ॥, १६ | 

3. त्तरकाणठ?, ७४,६-११३ ३०,१६, “मागवत? भी देखिये---2%॥, २७,१०-६ १5 मनु 2, ३१ 

४. इनसाइक्लोपीडिया मिद्निका,? ११ वा सस्करण, पचम खण्ड, प्रष्ठ ४धृ८ ) 

५५ घुय (0॥ए7३८) कृत 'कारट एण्ट रेस इन इण्टिया! (१६३२), ए० १६४ | 


४१२ प्राच्य धर्म और पाइचात्य विचार 


हैं। इस दण्ड-भय के कारण कुछ समय पहले तक जाति के प्रभाव को दुर्दमनीय बना 
दिया था | फिर भी, व्यक्ति की स्वतन्त्रता का पूर्णत, हनन नहीं किया गया था। 
जाति के नियम काफी लचीले थे । नेत्तिकता के नियमों की वाल की खाल निकालने 
को चेष्टा नही की गई थी | जो लोग जातिगरत नियमों मे श्रामुलचूल सुधार की माग 
करते है, वे चाहे तो अपनी एक नई जाति बना सकते है । जाति के नियमो को सापेक्ष 
और परिवर्तेनीय माना गया था । स्मृतियां घोषित करती है कि “धर्म” का मूलख्रोत 
धर्मग्रन्थ, घर्मात्माश्रो के झाचरण भ्रोर प्रवुद्धचेता व्यक्तियों का प्रमाण है ।* धर्मग्रन्थो 
में जो नियम निर्धारित किए गए हूँ, वें केवल एक ढाचा बना देते है, उन्हीकी सीमाशो 
के भीतर उनका समयानुकूल धर्थ करने की स्वतन्त्रता दी गई रहती है । चूकि बहुघा 
शर्मग्रन्थो के लेखो में भी परस्पर विरोधी बातें मिलती हैं,, इसलिए ऐसी दक्षा मे 
व्यक्ति को छूट है कि वह श्रपनी बुद्धि भ्ौर श्रन्तरात्मा के निर्देशों का पालन करे । 
नेतिक भ्रन्तदूं प्टि और साधु चरित्रवाले व्यक्ति स्थापित भ्राचारो से श्रलग हटकर भी 
कार्य कर सकते थे और परम्परागत विधि-नियम मे परिवरतेन कर सकते थे । श्रापस्तम्व 
कहते हैं “श्रच्छाई या बुराई इधर-उघर यह नही कहते फिरते कि हम यहा है, न 
देवता, देवदूत शौर पितर ही ऐसा कहते हैं 'यह उचित हैं भोर यह अनु चित । परन्तु 
उचित वह हैं जिसकी प्रशसा श्रार्यजन करते है भ्रौर श्रनुचित वह हैं जिसकी वें निन्‍्दा 
करते है ।”* तेत्तिरीय उपनिषद्‌ मे आचाये अपने शिष्य को उसके श्रध्ययत-काल की 
समाप्ति पर श्राचरण के कुछ सामान्य नियमों का उपदेश देता था 


“सत्य बोल । धर्म का श्राचरण कर । देवकार्य भौर पित्‌ कार्यों से प्रमाद 
नही करना चाहिए। तू मातृदेव (माता ही जिसका देवता है ऐसा) हो, 
पितृदेव हो, श्राचायंदेव हो, श्रतिथिदेव हो ! जो श्रनिद्य कमे हैं उन्हीका सेवन 
करना चाहिए--द्डसरो का नही । हमारे (हम ग्रुरुजनो के) जो शुभ श्राचरण 
है, तुझे उन्हीकी उपासना करनी चाहिए, दूसरे प्रकार के कर्मों की नही । 
श्रद्धापूर्वक देना चाहिए, भ्रश्नद्धापृवंक नही देना चाहिए। अपने ऐश्वर्य के श्रनु- 
सार देना चाहिए । लज्जापूर्वक देना चाहिए । भय मानते हुए देना चाहिए । 
सबवित्‌--मैत्री श्रादि कार्य के निमित्त देना चाहिए ।” (१०११४) 


विद्यार्थी कैसे जान सकता है कि क्या ठीक है भ्ौर वया नहीं ? साधारणतया तो 
लोक-रीति ही मनृप्य का पर्याप्त पथ-निर्देशन करती है, परन्तु उसमे भी शका 
हो जाए तो विद्यार्थी को आदेश था कि वह ऐसी परिस्थितियों में ब्राह्मणों के द्वारा 
किए झ्राचरण को प्रमाण (आदर्श) मानकर चले। ब्राह्मण की परिभाषा करतें हुए वह 
अवश्य कहा गया है कि ब्राह्मण वह है जो निर्णय करने मे समर्थ हो, जो सत्यनिप्ठ 
? “बेढोडखिलो धर्ममूल स्नृतिशील च तद्विदाम । 
“४ आचारश्वेव साला आत्मनः तृप्तिरेव च ॥ 
२ श्रतिन्च भिन्‍ना स्मृतवर्च भिन्‍नाः + महर्पिया मतयस्च भिन्‍नाः | 
३०४, २०६ 
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भौर श्रद्धावान्‌ हो तथा घर्म का कठोर प्रेमी न हो ।” यदि विद्वान डॉक्टरों मे किसी 
रोग के विपय मे मतभेद होता है, तो व्यक्ति को अपनी अ्रन्तरात्मा की सलाह माननी 
होती है ।* विधि-नियमो का निर्माण तो मनुष्य के हित के लिए ही होता है , झआापदु- 
काल में रूढियो का उललघन किया जा सकता है, नैतिक सिद्धान्तो का नहीं। एक 
सन्त ने यह कहा था कि यदि वह चाहे तो गोमास भी खा सकता है, शौर एक दूसरे 
सतत ने अपनी बुभुक्षा की तृप्ति छुत्ते के मास से की और सो भी एक अशुद्ध, निम्न 
जाति के मनुष्य से लेकर । ऐसा उसने क्यों किया, यह पूछने पर उस सन्त ने कहा . 
“जो सत है, वह्‌ कूछ भी खा सकता है, श्रोर जब कोई व्यक्ति इतना क्षुधित हो जितना 
कि इस समय मैं हु, तव एक तरह का मास भी उतना ही अच्छा है जितना दूसरे तरह 
का मास ।” उसने एक नियम का उल्लेख किया है कि “यदि कोई मनुष्य भ्शुद्ध, 
श्रस्वच्छ भोजन ग्रहण कर लेता है, परन्तु उसके विपय मे झूठ नही बोलता, तो उसका 
कार्य भ्रापत्तिजनक नही है ।”* इसमे से पहली वात--हश्रर्थात्‌ भ्रशुद्ध भोजन को ग्रहण 
करना--रूढ़ि से सम्बन्ध रखती है जबकि दूसरी बात--अश्रर्थात्‌ उसके विषय में झूठ न 
बोलना--नैतिक जीवन से सम्बन्धित है । जब विधि-नियम एक चतुर्मुखी आधार के 
साथ सहितावद्ध कर दिया गया भ्रौर उसमे परिवर्तन करने के लिए कानून बनाने की 
श्रावश्यकता हो गई, तभी व्यक्ति की स्वतत्नता छिन्न-भिन्‍न हुई । 
इस पद्धति का भ्रन्तनिहित सत्य यह घारणा है कि प्रत्येक व्यवित की प्रकृति 
की सुव्यवस्थित अभिव्यक्ति के लिए उचित कर्म आवश्यक हैं । हमारी भन्तर्जात विद्ञे- 
पता श्रौर झ्रात्माभिव्यजक कर्म के भ्रनुसार, प्रकृति हममें से प्रत्येक व्यवित के लिए 
उसके जीवन का माग्ग भौर क्षेत्र निर्धारित कर देती है। कही भी इसका सरकेत नही 
मिलता कि व्यवित को भ्रपने वश्षपरम्परागत व्यवसाय को धपनी व्यक्तिगत रुकान और 
क्षमताशो का ध्यान रखे विना भ्रपना लेना चाहिए। जाति-व्यवस्था वर्ण-व्यवस्था का 
विगडा हुश्ना रूप है। यह नही मानता कि व्यवित को अ्रपने भविष्य के सम्बन्ध में 
निदचय करने भर अपनी रुचियो के भ्रनुकूल कार्य करने का अधिकार है। यद्यपि 
जाति-प्रथा का मूल रूप वडा भादर्शात्मक रहा है, इतिहास की एक लम्बी भ्रवधि में 
इसने समाज को लाभ पहुचाया है, भऔर भव भी कुछ प्रकार से यह उपादेय है, तथापि 
इसका विकास रुक जाने भौर इसमे लचीलेपन का श्रभाव हो जाने के कारण यह प्रथा 
हमारी श्राज की परिस्थितियों के सदर्भ मे असगत हो गई है। मानव-जाति के एफ 
बढें भाग को श्रनिवार्य रूप से पतित करार देनेवाली इस प्रथा के विरुद्ध सुसस्कृत 
प्रकृति के मनुष्यों में, जिनमे मानव-जीवन की गरिमा झौर वहुमूल्यता के प्रति समा- 
१ फालिदास के 'अभिष्ान शाकुन्तल? में नायफ दुष्यन्त शकुन्तला से ओम करने लगता दे और 
वएता दे कि उसका प्रझय-व्यवद्दार गलत नहीं शो सकता, क्योंकि जहा शका हो, वद्मा 'भन्तरात्मा की 
चाणी एमारा अचूक पथ-निर्देशक होती दे | 
असराय ज्षत्रपरिसदक्षमा यद्‌ न्लार्यमस्याममिलापी में मनः 
सता हि सन्देशपदेयु वस्तुपु प्रमाय अन्तः्क्स्यप्रवृत्तय- ।] 


| (अक १) 
२. महाभारत”, घारएवा अष्याय, २६८,७ | 
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दर की भावना है, विद्रोह करने की इच्छा हो उठती है| हमे यह मानना ही होगा 
कि प्रत्येक मानवात्मा को यह अ्रधिकार है कि वह अपनी प्रजाति ( ४००) के पूर्ण 
श्राध्यात्मिक उत्तराधिकार में हिस्सा बठा सके । जाति-प्रथा अनैक्य एव दुष्टता का एक 
साधन बन गई है और यदि यह अपने वतंमान स्वरूप मे बनी रही श्रौर चलती रही, 
तो इससे चिपके रहनेवाले लोगो को यह निर्बल और प्रवचक वना देगी। 


[५] 
जीवन के चार श्राश्रम 


हिन्दुओं ने जो जीवन-योजना बनाई है, उसमे व्यक्ति के विकास को पूर्णत- 
उसके एकाकी उपक्रम के भरोसे नही छोड दिया जाता, वरन्‌ उसके माग-निर्देशन के 
लिए एक खाका तैयार करके दिया जाता है। मानव-जीवन एक के बाद एक श्राने- 
वाले चार सोपानों (आश्रमों) के द्वारा मूत्ते रूप लेता है , इनमे से प्रथम तीन सोपान 
वर्ण या जाति के श्रधिकार-क्षेत्र मे श्राते हैं।* 

१६: ब्ह्मचारी (विद्यार्थी) : मानव-सतति ससार के सभी प्राणियों की सत- 
तियो से अधिक अ्रसहाय है । मनुष्य के बच्चो का यदि उनके माता-पिता द्वारा पालन- 
पोषण न हो, तो उनके जीवित बचे रहने की सभावना नहीं के वराबर है। उनका 
लालन-पालन भी काफी समय तक करना पडता है--उस समय तक जब तक वच्चा 
बडा होकर श्रादमी न वन जाए । सास्क्ृतिक स्तर जितना ऊचा होगा, उतना ही लम्बा 
समय उसके शिक्षण के लिए श्रावश्यक होता है । 

शिक्षा का उद्देश्य एक ऐसे मस्तिष्क मे, जो सीखना न चाहता हो, ज्ञान उडे- 
लना नही है और न श्राचरण के किसी रूढिवद्ध नियम को उसके सघपंशील मनोवेगो 
पर लादना है, वरन्‌ शिक्षा का उद्देश्य़ है बच्चो को अ्रपनी प्रकृति का विकास करने के 
लिए सहायता करना, उसको बाहर से दवाव देकर कुचल डालने की श्रपेक्षा उसको 
भीतर की श्रोर से वदलना । व्यक्ति को जो शिक्षा मिलती है, वह उसे जीवन मे 
उसके कर्म-दाय के उपयुक्त ही नही वनाती, वरन्‌ उसे श्राध्यात्मिक जीवन की परि- 
स्थिति के सम्वन्ध मे एक सामान्य परिचय भी दे देती है ! 

२३: गृहस्थ : समाज में श्रपना एक स्थान बनाकर, उसको बनाए रखने श्रीर 
जारी रखने मे सहायता करके व्यक्ति न केवल श्रपने श्रस्तित्व के नियम का ही पालन 
करता है, बल्कि समाज के प्रति भी श्रपना अश्-दान करता है। मनुष्य श्रपने पूर्ण 
भ्रस्तित्व को सामजस्यपूर्ण सामाजिक सम्बन्धों के मध्य रहकर ही प्राप्त करता है। 
यौन (सेक्स) एक सामान्य सानवीय कार्य है जिसका सम्बन्ध वश्च या नस्ल को गाश्वत 
बनाए रखने से भी है | विवाह, प्रेम श्रौर मातृत्व गौरवमय सम्बन्ध हैं । पत्नी को सभी 
घरेलू और धामिक कार्यो मे अपने पति के समकक्ष स्थान प्राप्त है। हर स्त्री को विवाह 
करने का भर अपना एक घर प्राप्त करने का श्रधिकार है। ब्रह्मचर्य यौन-विचलन 


१ बृहदारण्यक उपनिषद? की ४,२२३ 'ादोग्य उपनिपद?, ॥, २३,१ + जीावाल उपनिपद , ४। 
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का विरलतम रूप है | शारीरिक सौन्दर्य का सतत चिन्तन अ्पने-श्रापमे एक बुराई है, 
भले ही उसे इन्द्रिय-दमन के निमित्त ही क्यो न किया जाता हो। श्रात्मा भौर देह--- 
दोनो ही चाहे जितने भिन्‍न जान पढें, इनका परस्पर वड़ा घनिप्ठ सम्बन्ध है। कुछ 
भ्राध्यात्मिक वार्ते भी शरीर की भोग-तुष्टि होने पर ही निर्भर करती है । शारीरिक 
और श्राथिक--ये दोनों पहलू जीवन मे भले ही महत्त्वपूर्ण व जान पढें, तो भी ये 
आध्यात्मिक जीवन के साधन के रूप मे महत्त्वपूर्ण हैं । 

व्यवित को वाद के झाश्रमो मे प्रवेश करने के पूर्व प्रारम्भिक सोपानों की 
शिक्षाओर से परिचित हो लेना चाहिए । उसको सन्त बनने की चेप्टा करने के पहले 
स्थिर बुद्धि का होना सीखना चाहिए | जो आदमी यह नही जानता कि पूत्र या पति 
या माता-पिता के रूप मे प्रेम करना कसा होता है, वह ऐसा प्रेम करने का बहाना कर 
ही नहीं सकता जिसमे इन सभी प्रकार के प्रेमो का समावेश होता है। वेवाहिक जीवन 
से लेकर सनन्‍्यासी के जीवन तक जो श्रेष्ठतम मानवीय तत्त्व हैं, उनको उनसे विलग 
कर देना जीवश्ास्त्रीय और सामाजिक दोनो ही दृप्टियों से श्रस्वास्थ्यकर है। ग्रहस्थ- 
जीवन सामाजिक जीवन का मूलाघार है। यह कहा जाता है कि ग्ृहस्थ चाहे जो कार्य 
करे, वह उसीके द्वारा अपने जीवन मे ब्रह्म निष्ठ वन सकेगा और तत्त्व-ज्ञानपरायण 
हो सकेगा ।* हिन्दू धर्म यह नहीं कहता कि श्राध्यात्मिक जीवन की उपलब्धि के लिए 
जीवन से विरक्त होकर पर्वत-शिखरो पर भर अधेरी ग्रुफाओं मे जाकर तपस्या करने 
को भ्रत्यावदयक नही मानता । सामान्यत उच्चतर जीवन के लिए मार्ग ससार मे से 
होकर गया है । 

३ :४ वानप्रस्थी : मनुष्य का श्रस्तित्व केवल इतना ही नही है कि पंदा हो 
जाए, वडा हो जाए, विवाह कर ले, जीविकोपाजंन कर ले, एक परिवार की स्थापना 
कर ले, उसे संभाले भौर भ्रन्त मे एक दिन इस ससार से विदा हो जाए। यह तो पशु- 
जीवन का ही एक मानव-सस्करण होगा । वह तो है श्रपनी पाशविक मूृलप्रवृत्तियो का 
अतिक्रमण करके ऊध्वेमुसी विकास करना । समाज में अपना कत्तंव्य करके व्यक्ति 
भात्मा की, जो प्रकृति के अश्रवगुण्ठनों मे छिपी हुई है और झपनी सच्ची सार्वभौमिकता 
को प्राप्त करना चाहती है, महत्ता को श्रनुभव करने लगता है। जब किसी व्यवित की 
सतानें भ्रपने जीवन मे सुस्थापित ही जाती हूँ श्र उसकी देखभाल की अपेक्षा नहीं 
रखती, तब वह सम्भवत. अश्रपनी पत्नी के साथ ग्राम्यप्रदेश के किसी एकान्त स्थान पर 
चला जाता है भौर जिन्नासा तथा घ्यान-भ्राराधन का जीवन बिताने लगता है तथा 
सामाजिक वन्धनो के कमेलो से मुक्त वातावरण में अपने भ्रस्तित्व के सत्य को अपने 
ही भीतर से दूढने वी चेपष्टा करता है। चाहे जीवन का रहत्य हो श्रथवा मृत्यु का, 
प्रत्येक व्यक्ति को उसका पता स्वय ही लगाना होता है| हम केवल भ्रपनी ही जिद्दा 
से गा सतते हैं या स्वाद ले सकते हैं, किसी श्रन्य को जिद्धा से नहीं। यद्यपि हर 
ध्ादमी को श्रपना उद्देश्य अपने ही प्रथन एवं सधर्ष के द्वारा श्राप्त करना होता है 

१ “अप्निष्ठों ग्रृष्स्थ स्यात्‌ तक्तप्रानपरायय | 
ययात फ्म प्रकुर्वित तद्‌ मज्नय्थ उमप्येत ॥? 
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तथापि उससे जो परिणाम निकलता है, वह सार्वजनीन महत्त्व का होता है। 

४ ३३ संन्यासी : सन्‍्यास ग्रहण करनेवाला व्यक्ति अपनी समस्त सम्पत्ति का 
परित्याग कर देता है, जातियत विभेदों श्रोर धामिक क्रियाओं को छोड देता है। चूकि 
उसने झपने आपको पूर्ण बना लिया है, इसलिए वह झपनी श्रात्मा को विकास के लिए 
विस्तृत से विस्तृत क्षेत्र देना चाहता है, ससार की मुक्त गति में वह भ्रपनी सारी शक्तियों 
को कोककर ससार को रूपान्तरण के लिए बाध्य कर देना चाहता है । वह उच्च जीवन 
की धारणा ही नही बनाता, बल्कि इस प्रस्तिद्ध नियम का पालन करते हुए वैसा जीवन 
विताता है . “विश्व ही मेरा देश है, भलाई करना ही मेरा घर्म है।” “सबको समत्व 
दृष्टि से देखते हुए उसे सभी सजीव प्राणियों के साथ मैत्रीपूर्ण होना चाहिए। भर जीवन 
के प्रति श्रद्धावान्‌ होने के कारण उसे किसी प्राणी को, चाहे वह मनुष्य हो या पशु, 
मनसा-वाचा-कर्मणा चोट नहीं पहुचानी चाहिए तथा सब प्रकार की आसक्ति का 
त्याग कर देना चाहिए ।”* आत्मा की स्वतन्त्रता तथा निर्भयता, श्रत्यन्त साहस जो 
किसी पराजय या बाधा को न स्वीकार करे, विदव मे व्याप्त सत्ता मे भ्रास्था , ऐसा 
प्रेम जो प्रतिदान की श्राशा किए विता अपने को दूसरो पर न्‍्योछावर करता हो और 
जीवन को विश्वात्मा के प्रति दास्य भाव में निरत करता हो--ये हैं लक्षण उस व्यक्ति 
के जिसको पूर्ण॑त्व प्राप्त मनुष्य कहा जा सकता है। सन्‍्यासी एक अ्रति-सामाजिक 
मनुष्य है, वह एक परिवब्राजक--एक यायावर शिक्षक है जो समाज से भलग रहते हुए 
भी श्राध्यात्मिक प्रतिमानों को प्रभावित करता है। एक ब्राह्मण शोर सन्यासी में 
भ्रत्तर यह है कि जब ब्राह्मण पत्नी-पुत्रादि के साथ सुव्यवस्थित, किन्तु सादे घर में 
रहता हुआ और घामिक कृत्य करता हुआ समाज का पूर्ण सदस्य होता है, तव सच्यासी 
पत्नी से भी बिलग, न्रह्मचारी, ग्रहत्यागी और यदि किसी मठ या भाश्रम मे वे रहता 
हो तो सदा भश्रमणशील रहता है , वह समस्त पर्मकृत्यों एवं अनुष्ठानो का भी परि- 
त्याग कर चुका होता हैं । वह न अपनी भाषा का होता है, ने भ्रपनी प्रजाति का, 
वरन्‌ वह केवल स्वयं का होता है, इसीलिए समस्त ससार का हो पाता है ।* संनन्‍्यासी 
होने के लिए किसी विशेष जाति का होना आवश्यक नहीं है, वह किसी भी जाति का 
हो सकता है, स्त्री या पुरुष कोई भी हो सकता है। चूकि सनन्‍्यास-जीवन मनुष्य के 
जीवन का भ्रतिम लक्ष्य होता है, इसलिए जो लोग इस जीवन को जीते है, उनको समाज 
की निष्ठा-भक्ति प्राप्त होती है । महान भारतीय कवि कालिदास जीवन के इस परम 
झ्ादर्श का वर्णन “अपने को त्यागकर ससार का हो रहना” इन इझच्दी मे करते हैं। 

सन्‍्यासी के रूप में हिन्दू धर्म ने हमारे सामने श्रादर्श मनुष्य का भपना चित्र 
प्रस्तुत कर दिया है। सन्यासी अपने श्रन्तर मे आत्मा की गतिवादिता, उसकी ज्योति- 
रूप प्रसरणशीलता को समाहित किए रहता है। उसका कोई निश्चित निवास-स्थान 

१० विंप्णुपुराण, 77, ६ | 
२. जब उसके सदृकर्मियों ने इस वात की शेखी वघारी कि वे उस भूमि के मूलसिवासी हैं, तब 
अन्तिस्वेनीज़ ने उत्तर दिया कि ये इस सम्मान में शब्बुक कीर्टो भौर स्ट्ठों के सहभागी हैं | 


3० 'मालविकार्निमिश्र?, प्रथम झक, श्लोक १ | 
प्र०-२६ 
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नहीं होता और जीविका के किसी स्थिर रूप से वह वधा हुआ नहीं होता। हर प्रकार 
की स्वार्थपरता से, चाहे वह व्यवितगत हो, सामाजिक हो अथवा राष्ट्रीय हो, मुक्त 
रहता है । वह व्यक्तिगत या सामूहिक--किसी प्रकार की भी सत्ता के लिए अपने 
सिद्धान्तो के साथ समझौता नही करता । उसका व्यवहार कब-कंसा होगा, यह नहीं 
कहा जा सकदा, क्योकि वह सामाजिक समुदाय या राज्य के विधि-नियमो का श्राज्ञा- 
नुसारी बनकर कार्य नही करता । वह झपने आचरण का स्वय स्वामी होता है। वह 
किन्ही नियमों से शासित नहीं होता, क्योकि उसने अपने भ्रत.करण मे उस जीवच का 
साक्षात्कार कर लिया है जो समस्त नियमों का स्रोत होता है तथा जो स्वय नियमों 
के श्रघीन नही होता | उसकी आत्मा की शान्ति विचित्र होती है. क्योकि यद्यपि वह 
भीतर से शान्त, उद्देगरहित होता है, तो भी उसके चारो ओर की हर चीज़ भ्रशान्त और 
गत्यात्मक होती है । उसका तत्त्व श्रग्ति है श्रौर उसका चिह्न है गति, निरन्तर गति । 
भारतवर्ष का झ्ादर्श मनुष्य यूनान का उदाराशय मनुष्य या मध्यकालीन 
यूरोप का दुर्दान्त पराक्रमी योद्धा नही है, बल्कि वह मुक्त-आात्मा मनुष्य है, जिसने 
कठोर झनुशासन और निरलिप्त धर्माम्यास के द्वारा विश्वात्म शक्ति को देखने की अ्त- 
दृष्टि प्राप्त कर ली है, जिसने भ्रपने देश भ्रौर काल के पूर्वाग्रहों से अपने को विमृक्त 
कर लिया है । भारतवर्ष को इस बात का गवें है कि उसने इस श्रादर्श को कभी घूमिल 
नही होने दिया है ग्रौर उपनिषदों के ऋषियो शौर बुद्ध के समय से लेकर रामकृष्ण 
प्रमहस झौर महात्मा गाघथी के समय तक, हर पीढी में भौर देश के हर भाग में ऐसे 
मनुष्यों को उत्पन्न किया है, जिन्होने इस श्रादर्श को भ्रपने जीवन में चरितार्थ करने 
का सफल प्रयास किया है । 
सनन्‍्यासी का आदर्श झव भी भारतीय मन को भ्रिय है। जब गाधीजी राज- 
नीतिक नेताओो से यह श्रपेक्षा करते हैं कि वे ससार से अपने को बाघ रखनेवाले 
समस्त बन्धनों को तोड दें, सर्वस्व-त्यागी साधु बन जाए, ब्रह्मचर्य व्रत्त का पालन करें ; 
जब वे उनसे कहते हैँ कि काराग्ृह ही उनका कृप्णमन्दिर हो जाना चाहिए, जेल की 
भद्दी पोशाक उनकी घामिक आदत वन जानी चाहिए ओर हथकडिया तथा वेडिया 
उनके लिए सन्यासियो के पहने जाने योग्य वालों का वना धोगा और घारण किया 
जानेवाला दण्ड वन जाए, तब वे त्याग के श्रादर्श को राजनीतिक क्षेत्र मे लागू करते हैं । 
वर्णो झौर आश्रमों की पद्धति सहायक तो है, परन्तु प्रपरिहार्य नही है । मण्डन * 
कहते हैं कि यह एक सवारी की घोडे की तरह है जो मनुष्य को उसके लक्ष्य तक 
सरलता से श्रौर शीघ्रता से ले जाने मे सहायक होता है, परन्तु उसके बिना भी मनुष्य 
बहा पहुच सवता है । जीवन एक प्रगति है जो कई शभ्राश्नसों के माध्यम से पूरी होती 
है । दीड काफी लम्दी है और समाज को किसी एक पर इतना भारी बोफ नही 
लादना चाहिए जिसको वह वहन न कर सके । जब तक हम कुछ कम ऊची उडानें 
उडकफर पभपने को प्रशिक्षित नहीं कर लेते, तव तक हमे ऊची उडानें भरने की चेप्टा 
नहीं करनी चाहिए । फिर भी, हमे सदा ही निचले सोपानों पर रहकर सतुष्ट नहीं हो 
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जाता चाहिए । यदि हम ऐसा करेंगे, तो उस झ्ादर्श तक कैसे पहुंच सकेंगे जिस तक पहुचने 
की श्राशा हमसे की जाती है ! हमारे जीवन का लक्ष्य है ईश्वर का साक्षात्कार भौर 
इसके लिए हम सब प्रयास कर सकते हैं । ससार और उसके क्रिया-कलाप उसके मार्ग 
के अवरोधक नही, वरत्‌ उसके लिए प्रशिक्षण-क्षेत्र का कार्य करते हैं । 
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जीवन के लक्ष्यो, वर्णो और श्राश्रमों की इस योजना का एक ही लक्ष्य है-- 

व्यक्ति का विकास । यह व्यक्ति को अपने जीवन को व्यवस्थित और सगठित करने में 
सहायता देती है, बजाय इसके कि बहुत-सी श्रसगत इच्छाओं की गठरी बचाकर वह 
जीवन को छोड दे । यह योजना व्यक्ति को प्राणिशास्त्रीय जीवमूलो का केवल नमूना 
भात्र नही समझती, वरत्‌ एक ऐसे सामाजिक समूह का सदस्य समभती है जो भ्रपने 
सगठन में उन जीवन-मूल्यो को प्रतिविम्बित करता है जिनको प्रत्यक्ष करने के लिए 
उस समूह का भ्रस्तित्व है। शिक्षा श्रौर सामाजिक श्रनुशासन के द्वारा व्यपित्त के उस 
आान्तरिक प्ात्म-प्रत्यय को विकसित करने मे मदद मिलती है जो सामाजिक स्थिरता 
के लिए वहुत भ्रावश्यक है । किन्तु सवेत्र इस तथ्य पर वल दिया गया है कि उच्चतम 
जीवन-मूल्य श्रति-राष्ट्रीय हैं श्लौर सचमुच विश्वजनीन हैं। कला, विज्ञान, नैतिकता 
झौर धर्म के क्रिया-कलाप तथा उपलब्धिया रवत झौर नस्ल के श्रवरोधों का अतिक्रमण 
करके घुलने-मिलनेवाली प्लौर सहज सर्वेदनीय मानव-चेतना का उच्चतम मूत्तं -रूप हैं। 
यह हम इसलिए नहीं कह रहें कि हम सामुदायिक जीवन के महत्त्व को अस्वीकार 
करते हैं या उसे कम करके आकते हैं, वल्कि सच्ची बात यह है कि कला भौर साहित्य, 
विज्ञान और दर्शन के उच्चतम मूल्य सिद्धान्तत. सार्वभौमिक अपील रखते हैं।जो 
व्यक्ति जितना ही उच्च होगा, वह सामाजिक व्यवस्था से उतना ही मुक्त होगा । 
उच्चतम व्यक्ति साम्राजिक व्यवस्था के लिए आवश्यक श्रनुण्ञासत का अतिक्रण कर 
लेने--अति-वर्णाश्रमी चन जाने के अनन्तर सबसे श्रधिक सार्वभौमिक हो जाता है। 
सस्‍्वय श्रपना राजा (स्वयमेंच राजा) हो जाने के कारण वह मनुष्यों में राजा के चुल्य 
हो जाता है । वह विश्व का नागरिक वन जाता है श्रौर ऐसी भाषा बोलता हैं जिसकी 
वे सभी मनुष्य नामघारी लोग समझ सकते है । जीवन के चार लक्ष्यो--श्रर्थ, काम, 
धर्म, मोक्ष--मे से उच्चतम लक्ष्य है झ्राव्यात्मिक मुक्ति, श्राध्यात्मिक प्रवृत्तियों में 
निरत रहने के कारण, ब्राह्मण चारो वर्णो मे श्रेप्ठतम है, चार भाश्रमों में से सनन्‍्या- 
साथ्रम सर्वाधिक श्रेप्ठ भौर गौरवमय है। मानव-श्रस्तित्व सार्थक तो तब हो पाता 
है जब उसकी चेवना उदार भौर विशान हो जाती है, परन्तु मनृप्य उस चेतना को 
तब त्क नहीं प्राप्त कर पाता जब तक वह अपनी वैयवितिकता--भ्रह--मे ही निवद्ध 
रहता है | पारिवारिक जीवन और सामाजिक श्राज्ञानुमरण के पतिवन्धी के कारण, 
प्रात्मा के मुख्य उद्देश्य--प्राणिमात्र के साथ एकात्म जीवन की प्रतीति--में बाधा 
उपस्थित ही जाती है। तपस्या की तनिषेघात्मक विधि जिसके द्वारा व्यवित अपने दरीर 
की इन्द्रियों का दमन करता है, सारी सम्पत्तिया छोड देता है श्रौर प्रभी सामाजिक 
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सम्वन्धो को तोड लेता है, हिन्दू विचारणा के भ्नुकुल नही है। हिन्दू विचारणा चाहती 
है कि हम अपने जीवन के प्रत्येक पक्ष का इतना विस्तार करें कि वह भपनी सीमाओो 
का श्रतिक्रम कर जाए, और इस प्रकार हम भात्मा की विशालतर मुवित, अति- 
वेयक्तिकता के रूप में अपना उत्कपे करें | गोघूलि--प्रकाश और भ्न्धकार के दुखद 
सघर्ष---की इस घातक वेला मे मुक्तात्मा मनुष्यों का, जिन्होंने भ्ज्ञानलूपी मेघ-मण्डल 
के पार छिपे सत्य के दर्शन कर लिए हैं, यह कत्तंव्य हो जाता हैँ कि वे इस अन्धकार 
को दूर भगा देने के लिए जो भी उपाय सम्भव हो, करें और यदि उनसे यह न हो 
सके, तो वे इतना तो करें ही कि अपने दीपको को ज्योत्तित कर लें, ताकि रात का 
अधियारा जब घनीभूत होने लगे तब वे श्रपने दीपको से हमे मार्ग दिखाने के लिए 
प्रस्तुत रहे । 
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हम इतिहास के एक निराशामय क्षण से गृजर रहे हैं। कभी भी भविष्य इतना 
प्रवृक, असूक श्रौर अ्ज्ञेय नही रहा था। यह दारुण विपत्ति अपनी घोर प्राणघातकता 
के साथ झागे बढती ही जा रही हूँ । झ्ाज राप्ट्रो का यह ससार उत्त चटशाला की 
तरह जान पडता है जो उदहृण्ड, जिद्दी और शरारती बच्चों से कोलाहलपूर्ण हो, जहा 
के बच्चे एक-दूसरे के साथ घवकमघुक्की कर रहें हो तथा अपनी भौतिक सम्पदाओ- 
रूपी भारी-भरकम भद्दे खिलोनो का प्रदर्शन कर रहे हो । यह वात सभी देझ्षो के 
लिए सत्य हैँ । यह पूर्व या पश्चिम का, एशिया या यूरोप का प्रदत नही हैं । कोई भी 
चुद्धिमान एशियाई व्यक्ति यूरोप की महाव जातियो भौर उनकी श्रेष्ठ उपलब्धियों 
की प्रशसा किए बिना शौर समादर प्रकट किए नही रह सकता | परन्तु, जब वह 
क्षितिज पर दल के दल घिरते, हुए काले बादलो को देखता हूँ तव उसका दिल धडकने 
लगता है | हमारी सम्यता के केन्द्र मे ही कोई ऐसी विक्ृति भ्रा गई हैं जिसके कारण 
वह बार-बार छली जाती हूँ | कोई भी सभ्यता, चाहे वह कितनी ही वढी-चढी हो, 
सामाजिक श्राक्रोशों और वर्ग-सधर्षों (जो श्रम और विश्राम के भ्रसन्तुलन के कारण 
उत्पन्न होते हैं) का प्रतिरोध नही कर सकती । यदि हम यह नही अनुभव करते कि 
ससार एक हैं भर उसके राष्ट्र श्रन्योन्याश्रित हैं, तो हमे सदंव विक्षोभ और प्शान्ति 
का कुफल भोगना पडेगा ।* यदि हम सामाजिक पद्धति और भन्तरराप्ट्रीय व्यवस्था, 
जो शक्ति तथा निम्न श्रेणी के व्यक्तियों एवं पिछड़े हुए राप्ट्रो के शोपण पर भ्ाधारित 
हैं, के ठाये को नही बदल डालते, तो विश्व-शान्ति का स्वप्न, स्वप्न ही बना “हैगा | 
यह पीढी छुछ परित्याग न करने का निदचय करके त्याग के फलों का उपभोग करने 
की इच्छा रखती है । 

'द इमिटेशन! मे एफ बहुत ही महत्त्वपूर्ण वाक्य है. "सभी मनृप्य शान्ति 

१« “यह मत्यलोक एक भन्‍योन्याशित अंगी दे |?ै 
“--सपातवन्‌ मत्वतोक परूप- प्रपायत ॥? 
(मद्ामारता, 7, २६८,१७ |) 
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चाहते हैं, परन्तु बहुत कम लोग उन चीज़ो की इच्छा करते हैं जिनसे शान्ति लाई जा 
सकती हुं ।” हम शान्ति की कीमत चुकाने के लिए तंयार नही हैं। शान्ति की कीमत 
है--साम्राज्यो भ्ौर उपनिवेशो का त्याग, भ्राथिक राष्ट्रवाद की नीति का परित्याग, 
जातीय एकता और विश्व-समाज के लिए स्वतन्त्रता तथा निष्ठा के श्राधार पर 
विह्व की पुनर्व्यवस्था । इस बात को समझने के लिए बहुत बुद्धि की श्रावदयकता 
नही, स्पष्ट ही यह सामान्य सुभवृक की वात हुँ । सामान्य जनता के मन में इस 
विचार का उदय हो सके, इसके लिए एक मानसिक और नैतिक कान्ति की श्रावश्य- 
कता है । शान्ति के लिए चाहिए एक क्रान्तिकारी इच्छा, एक नवीन सादगी, एक नये 
प्रकार की तपरचर्या । यदि लोग अपनी भ्रमित इच्छाशो को जीत सकें, तो यह आ्रान्त- 
रिक विजय उनके बाह्य सम्बन्धों में अ्रभिव्यक्त होने लगेगी। ईसा-पूर्व तीसरी शताब्दी 
में अशोक ने एक ऐसे विश्ञाल साम्राज्य की स्थापना की जो आधुनिक ब्रिटिश भारत 
से वडा था| अपने प्रारम्मिक जीवन मे उसने एक वीर योद्धा के रूप मे प्रतिष्ठा प्राप्त 
की थी | परन्तु, युद्ध के कारण जनता की दुर्देशा के जो कारुणिक दृश्य उसने देखे, 
उनसे उसका हृदय पदचात्ताप से भर गया झौर वह शान्ति का सन्देशवाहक तथा बुद्ध 
का शिष्य वन गया। उसके इस मत-परिवर्तंन के परिणामों को उसीके शब्दों मे 
प्रस्तुत किया जा सकता है, क्योकि उसने उनको श्रपने विश्ञाल साम्राज्य के एक छोर 
से दूसरे छोर तक शिलाझो झौर स्तम्भो पर उत्कीर्ण करा दिया था। अपने एक शिला- 
लेख मे उसने हमे बताया है कि कलिम-युद्ध में उसके द्वारा जो हज़ारों लोगों की हत्या 
हुई और युद्ध मे भाग न लेनेवाली निरीह प्रजा को भी जिस विपत्ति का सामना करना 
पड़ा, उसको देखकर उसके हृदय को कितना भारी छ्योक हुआ । उसीके शब्दों में 
पढिए . “यदि इनके सौवें या हज़ारवें भाग को भी श्रव उसी दुर्भाग्य को फिर भोगना 
पड जाए, तो 'देवाना प्रिय.” के लिए यह गहरे शोक का विषय होगा। यद्यपि कोई 
उसको भी आधघात पहुचा सकता है, तथापि उसका श्रव यह विचार है कि उस श्राधात 
को, जहा तक उसे सहन करना सम्भव हो, धैर्यपुवंक सहन करना चाहिए ।”” ऐसा 
था यह शक्तिशाली सम्राट जिसने न केवल अ्रपन्ती साम्राज्य-लिप्सा के लिए पदचात्ताप 
किया, वरन्‌ अपने पद्चात्ताप को उसने पापाणों पर खुदवा दिया, ताकि भावी युगो के 
लोग उससे शिक्षा ले सकें । यदि विज्ञान श्र प्राविधिकी युद्धलोलुप सीज़रों श्रौर 
निरकुश तमूरलगो के हाथो मे न पड़कर किन्ही दूसरे हाथों मे पढें, यदि हर समाज 
में से काफी सख्या मे ऐसे स्त्री श्रौर पुरुष श्रागे श्रा सकें जो धाभिक और राजनीतिक 
उन्मादो एवं कठमुल्लेपन से मुक्त हो, जो हर प्रकार के मानसिक एवं मे तिक श्रत्या- 
चार का डटकर विरोध कर सकें, जो तीखी राष्ट्रीय भावना के स्थान पर उदार 
विश्व-वन्धुत्व की भावना को पनपा सकें, तो क्या नहीं किया जा सकता ? 

». तेरइवा शिलालेख ) देखिए, विस्टेन्स ए० स्मिय कृत दि श्टिक्ट्स श्ाव्‌ श्रशोक?, पृष्ठ १६ 
(१६०६ ६०) । लकी 


परिद्धिष्ट 


टिप्पणी १ 

पुष्ठ १७२ की पहली पादटिप्पणी-- 

सिकन्दर की उपलब्धि मानवीय-प्रगति के पथ मे एक मील का पत्थर है। 
उसके महत्त्व को समभने के लिए यह जानना अत्यावश्यक है कि वह भ्रपने गुरु अरस्तू 
से कितना शआ्आागे वढ पाया है। यूनानियो द्वारा यवनो और वर्वरों मे जो अ्रन्तर किया 
गया है, वह होमर में नहीं मिलता । जब वह केरियनो के विपय में वबंर भाषामापी 
शब्द का प्रयोग करता है, तव उसका तात्पयं यही होता है कि वे एक भिन्‍न भाषा 
बोलते हैं भौर विदेशी हैं। उसका यह मतलब नहीं कि वे श्रसम्य हैं या श्रच्छे व्यवहार 
के पात्र नही हैं। भ्रायनवादी (आ्रयोनियन) दाशनिको का मत था कि मानव-जाति 
'स्वभाव' से एक है श्रोर उसके यूनानी और वर्बर, दास झ्रौर स्वतन्त्र झ्रादि जो भेद 
किए जाते हैं, वे सव 'परम्परा' पर भ्राधारित हैं । छठी शतान्दी ई० पु० के बाद, जो 
यूनानी नहीं थे, श्रजनवी या विदेश्षी थे, उनको शत्रु समका जाने लगा । जी भ्रजनवी 
है श्रौर हमसे विलकुल भिन्‍न है, वह हममे भय का सचार करता है , भय से तिरस्कार 
की भ्रौर तिरस्कार से घृणा की उत्पत्ति होती है। प्लेटो (अफलातून) वर्बरों के विषय 
में कहता है कि वे प्रकृत्या छात्रु है ((रिपव्लिक' ५, ४७० )। भरस्तू का कथन है कि कुछ 
लोग स्वभाव” से ही दास-मनोवृत्ति के होते हैं श्लौर वर्वरों के विरुद्ध युद्ध करना 
'स्वाभाविक' है। (धॉगस्टाइन ने शैतान की विश्व का वर्वर---'वा रवेरस मुण्डी---कहा 
था। प्रवचन! १, २) । सिकन्दर ने अरस्तू की शिक्षा की उपेक्षा की श्र प्पनी 
मान्यता प्रकट की कि यूनानियो भौर वर्बरों में जो प्नन्तर है, वह प्रजातीय न होकर 
प्रच्छे शौर बुरे का, सस्कृत भौर प्रसस्क्ृत के वीच का नैतिक अन्तर है । सिकन्दरियाई 
एरेंटोस्थेनीज्ञ जो सिकन्दर से ७० वर्ष बाद पैदा हुआ यथा, के वियय में स्त्रावो कहता 
है “पभ्रपने प्रवन्ध फे भ्रन्त की शोर, एरेटोस्थेनीज़ उन लोगो की प्रणसा करने से 
इन्कार कर देता है, जो समग्र मानव-जाति को युनानी और वर्बर--दो समृहो में 
विभवत कर देते हैं, तथा जिन्होंने सिकन्‍्दर को यह सलाह दी थी कि वह यूनानियों 
के साथ मित्रवत्‌ भौर वर्बरों के साथ शत्रुवत्‌ व्यवहार करे । श्रागे वह फहता है कि 
यदि विभाजन करना ही है तो पुण्य और पाप के आधार पर वर्ग-भेद करना ठीक 
रहेगा , क्योकि न केवल बहुत-से यूनानी बुरे हैं, वरन्‌ वहुत-से वर्बर भी सस्कृत हैं, 
उदाहरण के लिए, भारतीयों और एरियनो को ही ले लीजिए, इसके भलावा रोमनो 
झोर कार्येजिनियनों को भी लिया जा सकता है, क्योंकि इनका प्रशासन प्रशंसनीय है । 
झोौर यही कारण है कि सिकन्दर ने श्रपने सताहकारो की उपेक्षा वरके भधिफ से 
प्रधिक संएया में अच्छे प्रतिष्ठित विद्वानों का स्वायत किया झोर उनकी अच्छी सेवाए 
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की ।” [ज्योग्रैफी' १, ६६ , हारहोफ द्वारा लिखित < स्ट्रैन्जर ऐट द ग्रेट (१६३८) 
में उद्धृत | । सिकन्दर के वसीयतनामा का, जिस रूप से वह डायोडोरस द्वारा दिया 
गया है, दस्तावेज के रूप में बहुत कम महत्त्व है, किन्तु उसमे सम्भवत सिकन्दर द्वारा 
चचित तथा उल्लिखित विचारो का सग्रह हो सकता है । उसमे श्रौर वहुत-सी बातों 
के अलावा इस वात की भी चर्चा की गई है कि एशिया से यूरोप मे भौर यूरोप से 
एशिया मे स्त्रियो और पुरुषो की कलमे लगाई जाए--यूरोपीय पुरुष के साथ एशि- 
याई स्त्री का श्र एशियाई पुरुष के साथ यूरोपीय स्त्री का विवाह किया जाए--इस 
प्रकार के अन्तमंहाद्वीपीय विवाहों से श्राध्यात्मिक-एकता (होमोनोइया) झौर मित्रता 
स्थापित होगी, जो पारिवारिक सम्बन्धों के कारण सम्भव होती है । प्लूटार्क कहता है 
कि सिकन्दर का उद्देश्य सारे ससार मे एकता (होमोनोइया), साहचर्य (कोइनोनिया) 
और शान्ति (ईरेनी) स्थापित करना था। वह चाहता था कि सभी लोग शुद्ध वृद्धि 
(लोगस ) के सार्वभोम सिद्धान्त के श्रनुयायी श्रौर एक ही सविधान से अनुवर्ती बनें। 
यदि प्लूटाके के कथन को प्रामाणिक माना जाए, तो सिकन्दर का विश्वास था कि 
ईश्वर ने उसको मनुष्यों में एकता और ससार के विभिन्‍न भागो मे सामजस्य लाने के 
विशेष प्रयोजन से ससार मे भेजा है (द लाइफ शआ्ाँव ऐलेक्जेण्डर', २७) । वह प्रण- 
योन्‍्मादी तथा त्वरित-गति ऐकिलीज़ का अ्रपने को उत्तराधिकारी मानता था | प्लूटार्क 
ने श्रागे लिखा है कि “उसने सभी मनुष्यों को श्राज्ञा दी कि वे समस्त जनाकीरण ससार 
(झायकोमेनी ) को अपनी पितृभूमि मानें ।” जो हो, वही वह प्रथम व्यवित था जिसने 
पृथ्वी पर एक परिवार' के उच्चादर्श को व्यावहारिक उपलब्धि के रूप में चरितार्थ 
करने का प्रयास किया था। (प्रोफेसर टार्न का कथन है कि “सा्वेभोम दृष्टिकोण 
रखनेवाले जो कुछ महान क्रान्तिकारी हुए हैं, उतमे सिकन्दर भ्रग्मणी था, वह पहला 
व्यक्ति था जिसने मनुप्य के आतृत्व भौर मानव-जाति के एकत्व:की कल्पना की थी । 
'एऐलुक्जैण्डर एण्ड यूनिटी झाँव्‌ मैनकाइण्ड', पृ० २८) । 


टिप्पणी २ 
पुष्ठ १७४ की दूसरी पादरटिप्पणी-- रे 
स्वात में एक फूलदान प्राप्त हुआ है, जिसपर खरोप्ठी लिपि में एक श्रालिस 
लिखा है । यह आलेख यूनानी मेरिडार्क थिश्रोडोरस का है, जो वौद्ध होने के नाते बुद्ध 
के कुछ श्रव्नेपो की स्थापना का उल्लेख करता है । यह आलेख ई० पू० प्रथम दताब्दी 
के भ्रारम्मिक भाग का हैं! 


व्प्पिणी ३: 
पृष्ठ १७४ की तीसरी पादण्प्पिणी--- हे हि 
भारत में वस गए कुछ यूनानियो ने बौद्ध धर्म स्वीकार कर लिया था उसभ 
इतनी रुचि तो ली ही कि उन्होने वीद्ध धर्म की सेवा मे श्रपने कला-कौशल वो श्रवित 
कर दिया । यह ठीक ही कहा गया है कि गान्धार शैली की कला वौद्ध करुणा से 


परिशथ्विप्ट डर३ 


उत्पन्न हुई थी श्रौर उसने यूनानी शिल्प (टेकनीक ) का प्रयोग किया था। यह प्रभाव 
प्रथम शताब्दी ई० पु० में कुपाण-काल में तो रहा ही, किन्तु उसके वाद में भी रहा । 
फिर तो, उस गान्धार शैली का भी भारतीयकरण हो गया। 


टिप्पणी ४ 
पुष्ठ १८१, की दूसरी पादटिप्पणी--- 
उन्हें न्‍्यूनाधिक रूप से झपने राजद्रोहात्मक कार्यों के लिए प्राण-दण्ड दिया 
गया था, हालाकि उनके धघर्मान्ध श्रनुयायियों ने उन्हे ईश्वर के पद तक उठा दिया । 


टिप्पणी ५ 
पृष्ठ १८१ की तौसरी पादटिप्पणी-- 
प्राचीन काल में टैसिट्स, सेल्सल और पॉर्फीरी तथा यहुदी श्रौर मुसलमान भी 
ऐसा ही विचार रखते थे। 


टिप्पणी ६ 
पुष्ठ १८९ की चौथी पादटिप्पणी-- 
रेनान ईसा को महानतम पंगम्वरों में से मानता है। सैन्ते व्यूबे के शब्दों मे 
ईसा को इस शत पर मानवता के शीर्पस्थान पर वैठाया गया है कि वे ईश्वर के 
सिहासन का परित्याग कर देंगे । 


टिप्पणी ७ 

पृष्ठ १८९ की पापी पार्दाध्प्पएपी-- 

एम० काउचाउड “जीसस ले ड्य फैट होमी' । ईसा के श्रस्तित्व के विपय 
में पहली बार सन्‍्देह सिकन्दरिया मे तीसरी शताव्दी ईस्वी मे सेल्सस के द्वारा उठाया 
गया, झौर उसके वाद तो हज़ारो व्यवितयो ने अपनी शकाए व्यवत की हैं । जबकि 
हम जूलियस सीजर के, जिसकी हत्या ईसा के जन्म से केवल ५० वर्ष पहले की गई 
थी, ऐण्टोनी श्रीर विलग्ोपैद्रा के, जो २५ वर्ष पहले भरे थे, झ्रॉगस्टस और टिवेरियस 
के, जो ईसा के समकालीन थे, सम्बन्ध में काफी-कुछ जानते हैं, ठव हमारे पास स्वय 
ईसा के लिए तत्कालीन बहुत कम साक्ष्य है । जोजेफस ने, जो ईसा के सूली पर 
चढाए जाने की घटना के केवल छ वर्ष बाद यरूशलम मे पैदा हुआ था, यहूदियो का 
एक इतिहास लिखा जिनमें ईसा का केवल एक स्थल पर उल्लेस आया है श्ौर उसके 
सम्बन्ध में भी लोगो का कहना यह है कि बाद के किसी लेसक ने अपनी ओर से 
केपक जोर दिया है| प्लूटा घोर फिलो ने तो ईसा के विपय में सकेत तक नहीं 
क्या है। इन सबसे एम० काउचाउड ने यह निष्कर्प निकाला है कि सेंट पॉल भौर 
उमके शझनुयायियों की दृष्टि मे 'जनीसस! (ईसा) ईश्वर वा एक नाम ही था ; द्वितीय 
शताब्दी में यही नाम एक मनुष्य का नाम मान लिया गया, जो उस समय तक भी 
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एक ऐतिहासिक व्यवित के रूप में श्रज्ञात ही था। सेंद पॉल की प्रेरणा के ईसा एक 
ऐतिहासिक व्यक्ति उतने नही थे जितने कि एक श्रात्मा जो सुकरात के 'डमन' के 
समकक्ष थी। ईइवर के सम्बन्ध में उस समय जो सामान्य परम्परा प्रचलित थी, वह 
ईसा के नाम के साथ जुड गई । 'बुक आँव्‌ एनक' मे एक ऐसे स्वर्गीय पुरुष की कल्पना 
की गई है जो ईदवर के सिंहासन के समीप खडा होगा और जिसे झादेश मिलेगा कि 
वह ईश्वर के बदले स्वय ससार का न्याय करे और उसे नप्द कर दे । काफिरों 
(पेगन्स) के वातावरण में देवी प्राणियो, जैसे कोरे, डायोनिसस, जैग्रियस, श्रोसिरिस, 
अत्तिस, की कथाएं भरी पडी थी। ये ऐसे देवी पुरुष थे जो एक बार मरने के वाद 
पुन जीवित हो गए थे । इन सभी रहस्यात्मक कथाओं में एक बात को घुमा-फिराकर 
कहा गया है कि मनृष्यो को मोक्ष तभी प्राप्त हो सकता है जब वे एक दिव्य प्राणी से, 
जिसने मृत्यु को जीत लिया है, घनिष्ठ एकात्मता स्थापित करें | एम० काउचाउड 
इस बात की पुष्टि करते हैं कि “जब ईसा को ज़ोरॉस्टर, कन्फ्यूशियस, मानी, मोहम्मद, 
लूथर जैसे धर्म-सुधारको की श्रेणी में रखा जाता है, तव उनकी सही श्रेणी निर्धारित 
नहीं होती । उनका सही स्थान तो पुनरुज्जीवित देवताओं, भ्रपने पूववंवर्तियों भौर 
श्पने से न्‍्यूनतर बन्धुओ डीमीटर, डायोनिसस, श्रोसिरिस, अत्तिस और मिथ ्‌ भ्रादि के 
बीच है, जिनके रहस्यात्मक कृत्यो ने उनसे पहले ही, परन्तु उनसे कम शवित के साथ, 
लोगो को बडी झ्राशा बधाई थी कि वे मृत्यु पर उनको विजयी बना देंगे ।” (देखिए * 
<द हिस्ट्रॉसिटी श्रॉव्‌ जीसस', हिब्बर्ट जनंल, जनवरी १६३६) । 


टिप्पणी ८ 


पृष्ठ १८२ को पहली पादटिष्पणी--- 

इजीलो (गॉस्पेल्स) से ईसा के सम्बन्ध मे जो ऐतिहासिक तथ्य संकलित किए 
जा सके हैं, उनके विषय में श्रालोचकों में मरतैक्य नही है। प्रत्येक श्रालोचक ने मन- 
माने ढग से ऐतिहासिक सार को तोडने-मरोड़न भ्रौर उसकी स्वैच्छिक व्याख्या करने 
की चेंष्टा की है । उदाहरणार्थ, एम० ल्वायजी ईसा को सूली पर चढाने की घटना 
क्रौर ईसा के नाम को कुछ अधिक महत्त्व देकर ही स्वीकार करते हैं। इजीलो मे जो 
कुछ दिया गया है, उसमे से लगभग हर चीज आस्था की उपज जान पढती है । 


टिप्पणी & 


पुष्ध २८७ को दूसरी पादटिप्पणी-- 

जहा तक धर्मंग्रन्थ का सम्बन्ध है, हॉन्‍्स यह मानता है कि केवल राजा लोग 
ही यह्‌ निर्णय कर सकते हैं कि कौन-सी पुस्तक आप्त या धर्मानुसार है श्रौर किस 
प्रकार उसकी व्याख्या की जा सकती है | उन सारी बुराइयो मे से, जिनसे 'अन्धकार 
का राज्य' भरा हुश्रा है, सवसे वडी बुराई इस मिथ्या सिद्धान्त से उत्पन्न होती है कि 
“वर्तमान चर्च जो प्रृथ्वी पर लडाकू वना हुआ है, “ईश्वर का राज्य' हैं।” “पोप-तत्र 
मृत रोमन साम्राज्य के प्रेत के श्रतिरिक्त भौर कुछ नही है, जो उसकी कब्र पर मुकुट 


यपरिशिष्ट ड्र५्‌ 


घारण किए बंठा है ।” फ्रम्त्रिज के प्लेटोवादी धर्म के नेतिक और आ्ाध्यात्मिक पक्षो 
पर जोर देते थे ; उनका यह दावा था कि धर्म को वौद्धिक सत्य के साथ ऐक्यमय 
होना चाहिए। वे किसी प्रकार की निजी प्रेरणा या इल्हाम के दावे के विरुद्ध थे । 
चेन्जामिन छ्विचकोट (१६१०-८३ ई०) लिखता है * “यदि तुम कहते हो कि ईश्वर 
ने तुम्हारे भीतर अपनी दिव्य दाक्ति का स्फुरण (इल्हाम) किया है, तो इसके पहले 
कि मैं तुम्हारे इस कथन पर विश्वास करू मुझे भी ईश्वर की झोर से इल्हाम होना 
चाहिए।” 'ससार के किसी शभ्रन्य भाग की श्रपेक्षा' ईदवर अभ्रपनी दिव्य शक्ति का 
स्फ्रण मनुष्य के मन में अधिक करता है । मानव-जाति की सावंभौम छुद्ध वृद्धि के 
साथ इस दिव्य-शक्ति-स्फूरण (इल्हाम) का सघ् नहीं हो सकता । एक ही चीज़ 
श्रपरिवर्ततनीय भौर पूर्ण है, वह है धर्म का नीति-शास्त्रीय पक्ष । हम धम्मशास्त्र के 
सिद्धान्तो के विषय मे विवाद कर सकते हैं, परन्तु नैतिकता के नियमों के विपय में 
नहीं । उसने कहा था : “मैं दयालुता के निश्चित नियमों को किसी सदेहास्पद सिद्धान्त 
या अनिश्चित सत्य के लिए नही तोड़ूगा ।” नैथेनिएल कल्वरवेल कहता है ; “यदि चर्च 
कतिपय मिथ्या परम्पराओो पर श्राश्चित रहने की अपेक्षा विशुद्ध बुद्धि पर श्राश्रित रहे, 
तो उसकी स्थिति अ्रधिक सुरक्षित रहेगी ।” इन दो प्रस्थापनाशों में उसके सिद्धान्त 
का सार आरा जाता है “(१) समस्त नैतिक नियम प्राकृतिक एवं सामान्य प्रकाश 
मे, शुद्ध बुद्धि के प्रकाश में निर्मित हुए हैं, और (२) इजीलो (गॉस्पेल्स) की 
रहस्यात्मक कथाझो में ऐसा कुछ भी नही है जो शुद्ध बुद्धि के प्रकाश के विपरीत हो।” 
कल्वरवेल एक नैष्ठिक वुद्धिवादी है, हालाकि वह मानता है कि बुद्धि को भी श्रास्था 
की दीप्ति की पझ्रावश्यकता रहती है । 


टिप्पणी १० 


पृष्ठ २६१ को पहली पादरटिप्पणी-- 

डब्ल्पू० के० व्लिफोर्ड (१८४५-७६) श्रपने ग्रविश्वास में कट्टर था । वह चर्च 
झौर धरं-मत (क्रीड) पर बहुत कुपित था । उसने ईसाइयत की यह कहकर निन्‍्दा 
की थी कि यह “एक भयकर महामारी ([प्लेग) है जिसने दो सम्यताओं का विनाश कर 
दिया है ।” उसने ईदवर भ्रोर मनुष्य के धर्म के स्थान पर मनुष्य को भ्रतिप्ठा दी । 
'कॉस्मिक इमोशन' (ग्रह्माण्डीय सवेग) शीर्षक भपने निवन्ध को उसने इन छब्दो से 
समाप्त किया था . “जो लोग समय के सकेतो को समझ सकते हैं, वे उनमें पढ रहे हैं 
कि “मनुष्य का राज्य भरा गया है!” 


टिप्पणी ११ 


पुष्ठ २६६ का दूसग 'फ्रनुच्छेद--- 

एक वात्त तो स्पष्ट है * ईसाइयत वी विजय पुरातन से हमारे अतगाव झौर 
मानव मन के इतिहास में एक परिवर्तित प्रवृत्ति की सूचक है । लोग घक गए थे भौर 
झागे शोघ करने के लिए श्रनिच्छुक थे । वे ललचाए-से एक ऐसे घम-मत की ओर 
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मुड गए, जो विक्षुब्य मन को शान्त करने का वादा करता था, जो सन्‍्देह के स्थान 
पर निश्चयात्मकता दे सकता था, ढेर सारी समस्याझ्रो के लिए जो अन्तिम व पूर्ण 
समाघाव प्रस्तुत कर सकता था, जो विज्ञान और तक की जगह धघर्मशास्त्र की श्रोर 
उन्हें उन्मुख कर सकता था। अपने भ्रान्तरिक जीवन का स्वय निर्देशन करने में भ्रक्षम 
तथा भ्रनिच्छुक होने के कारण उन्होने उसका नियन्त्रण एक परम सत्ता के हाथ मे 
सौप दिया, जो उनकी तुलना मे भ्रपरिमेय, श्रतुलनीय था । शुद्ध बुद्धि (विवेक) न तो 
मानव-जाति को सुख देता था शौर न उसके लिए वादा ही करता था परन्तु विशेषतः 
ईसाई धर्म मृत्युपरान्त मनुष्य को सुख का आश्वासन देता था । इस प्रकार ग्रुरुत्वाकर्पण 
का केन्र बदल गया श्रौर लोगो की झ्राशाए तथा झ्ाकाक्षाएं भावी जीवन के साथ जा 
लगी । वें इस जीवन मे कष्ट पाने के लिए सहर्ष प्रस्तुत हो गए, क्योकि उन्हे विश्वास 
हो गया था कि जो चीज़ वे यहा नहीं प्राप्त कर सकेंगे, उसे भृत्यूपरान्त के जीवन में 
प्राप्त कर लेंगे । इस प्रकार की मनोदज्षा प्राचीन ससार के लिए सर्वथा विजातीय 
थी, पूर्व के श्रारम्भिक राष्ट्र तक इस प्रवृत्ति से भ्रपरिचित थे--फिर यूवानियो भौर 
रोमनो की तो वात ही क्‍या ? यूनानी व्यवित के लिए मृत्यूपरान्त के जीवन की कल्पना 
भ्रस्पष्ट और भयावह थी , वह तो केवल इसी पार्थिव जीवन को अपने श्रद्धा-सुमन चढा 
सकता था ।” रोस्तोवजेफ लिखित 'ए हिस्ट्री श्रॉव्‌ द ऐन्ड्येन्ट वल्ड, खण्ड 7, “रोम 
(१६२७), पृष्ठ ३५० । 


अनुक्रमणिका 
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